Kitap Uzerine 

Yurt Kitap-Yaym Turk Mitolojisi Ansiklopedik Sozliik 'ii 
yayimlayarak bu alandaki buyiik bir bo§lugu doldurmu§tur. 
Tarih boyunca diinyamn geni§ bolgelerine yayilmi§ olan 
Tiirklerin destanlari, efsaneleri, hikayeleri ve farkli kultiirel 
ogeleri, mitoloji dedigimiz bilim dalimn geni§ bir pargasmm 
Igerigini olu§turmaktadir. Ozellikle Tiirkiye di§mda, Orta 
Asya'da ya§ayan Turk topluluklarimn mitolojik ogeleri gok 
zengindir. 

Bu eser ile bu zengin kiilturun daha iyi anla§ilabilecegini, geng 
ku§aklann gegmi§lerini ve du§unsel miraslanmn koklerini daha 
iyi kavrayabileceklerini umut ediyoruz. 
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§ubesi'nde dani§man olarak gorevini surdiirmektedir. 




EDiTORtiN NOTU 



Turk milli mitoloji sisteminin koklii sorunlan halen tam anla- 
miyla ara§tmlmadigi ve yeteri kadar iizerinde 9ali§ilmadigi i9in, 
bu ansiklopedik sozliik hazirlamrken de Turk mitolojisinin anla- 
yi§lanm biitiin geni§ligi ile smniandirabilmek heniiz miimkiin ol- 
mami§tir. Bununla birlikte, Turk diinyasi mitoloji modelinin orta- 
ya 9ikmasi yoniinde giiniimiize kadar yerli-yabana Tiirkologlar- 
dan ve mitologlardan ibaret 9e§itli kimselerin bu anlamda gor- 
diigii i§ler sayesinde, Turk mitolojisinin bir sozliik haline gelmesi 
ka9imlmaz olmu§tur. Eger bir milletin mitolojisi sozliik ve ansik- 
lopedik 9ali§malarla desteklenmiyorsa, o mitolojinin anla§ilir ve 
9er9eveli olmasi miimkiin degildir. 

Elinizde bulunan "Turk Mitolojisi Ansiklopedik Sozliik " 

adli eser, bu ihtiyacin sonunda ortaya 9ikmi§tirve bu 9ali§ma bir 
ilktir. Diinyadaki Tiirk halklannm, tek soyleyi§le Tiirk Diinyasmin 
mistik ve dinsel diinya gorii§iinii toparlayan, mitoloji manzarasi- 
m aksettiren yiizlerce efsanevi varlik adi, deyim, anlatma, yan 
tann, iyi ve kotii ruh inanandan yalmzca bir boliimii bu 9ali§ma- 
da ortaya konabildi. Bu yaymdan sonra inamyorum ki Tiirk mito- 
lojisinin genel anlayi§ma ili§kin ara§tirmalar ve 9ali§malar artacak, 
yorumlar geli§ecek, mevcut veriler i§igmda yeniden gozden ge- 
9irilecektir. 

Aslinda bu ansiklopedik sozliigii hazirlayan D09. Dr. Celal 
Beydili (Memmedov) 9ali§masmi Tiirk halk kiiltiirii ve Tiirk mito- 
lojisinin sorunlanyla ilgilenenler i9in ortaya koymu§tur. Ama 9a- 
li§masi ilerledik9e, Tiirk mitolojisinin ne kadar oksiiz ve hatta ye- 
tim birakildigim gorerek. Tiirle mitolojisine agirlik vermi§tir. Qali§- 
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masimn bir bolumunii Tiirkiye'de ger9ekle§tirmi§, binlerce kay- 
nak kan§tirmi§, sonunda 2003 yilmda Azerbaycan Milli Ilimler 
Akademisi Nizami Edebiyat Enstitiisii ve Folklor Enstitusu'niin 
Ilim adamlanmn denetim ve gozetiminde Bakii'de yayimlanmi§tir. 

Yurt Kitap-Yaym, Bakii'de basilan kitabi, birkag konu madde- 
si, §ekil ve resimler ekleyerek yeniden baskiya hazirlami§tir. 

Mitoloji, belli bir kavme ait efsaneleri inceleyen bir bilim dali 
anlamma gelir. Ancak bu anlayi§ artik degi§ti. Giiniimuzde hatta 
uzun bir siireden beri mitoloji, yalmzca bir kavme veya millete 
ait efsane, masal ve mitik anlatmalar degil, diinyadaki biitiin ef- 
sane, masal ve inam§lan ele alarak; inceleyen, ara§tiran, derle- 
yen ve goziimleyen bir bilim olarak kabul edilmektedir. 

Mitolojinin metodlan da artik 50k geli§ti. Artik efsaneleri ve 
masallan ba§ka milletlerin inam§lan ve anlatilan ile kar§ila§tirmak 
da mitolojinin metod ve ana amaglan i^erisine girmi§tir. Bitida 
bu gali§malar hayli geli§mi§tir. Bizde Ise halen emekleme safha- 
smdadir. Tuk mitolojisiyle ilgili bagimsiz kitap sayisi bir elin par- 
maklanni ge9memektedir. Prof. Dr. Bahaeddin Ogel, Prof. Ab- 
dulkadir Inan, Murat Uraz, D09. Dr. Ya§ar Qoruhlu gibi mitolog- 
lann gali§malan olmasaydi acaba ne yapardik ki?.. Mitolojimizle 
ilgili ara§tirma yap an ve makaleler yazanlann sayisi da yirmiyi 
gegmemektedir. 

Bu ihmal ve kendi kiilturiimuze olan Ilgisizligimiz affedilemez 
ama zamanin gegtigine Inamp da her §eyi birakalim mi? Hayir!.. 
Mitoloji bir milletin dii§uncesidir. Tiirk mitolojisi 90k zengindir, 
9e§itlidir ve kaynaklan 90k eskilere dayanir. "Zarann neresinden 
doniilurse kardir" anlayi§iyla yiiz yillann ihmalini kisa siirede ka- 
patabiliriz. Nasil mi? Pek 90k yolu ve 9aresi var. Universiteleri- 
mizde Mitoloji boliimleri kurarak, ara§tirmalanmizi Turk mitoloji- 
sine yonlendirerek, bu ara§tirmalan yapanlan destekleyerek, 9a- 
li§malanm yaymlayarak vs. vs. Danasmi soylemek miimkun. 
Ama zaman ge9irilmemelidir. 

Artik §u bir ger9ek ki diinya mitolojisinin pek 90k konusu, 
Turk inana ve Turk insanma aittir. Batik mitologlar. Tarihte ya§a- 
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mi§ ki§iler, hakanlar, beyler, krallar mitolojinin di§mda birakilma- 
lidir. Bunlar edebiyatm ve folklorun alamna girer. Birakimz bun- 
larla folklorcular ve edebiyatQilar ilgilensin" diyerek, ozellikle bi- 
zim mitoloji ile ilgimizi kesmektedirler. Ama bunlan soyleyen 
batili bilim adamlan, Turk dunyasimn destanlarim, masallanm, 
inan9lanm didik didik ederek ara§tirmaktadirlar. 

Turk mitolojisinin bir ozelligi vardir. Bizdeki tarihi ki§iler mito- 
lojik anlatilar 9er9evesinde ortaya konmaktadir. Mesela; Gen9 
Osman Destanmda; Gen9 Osman tarihi bir ki§iliktir ama destan- 
daki anlatimlar mitik ogeler ta§ir. Manas Destani da boyle, Oguz 
Kagan Destani da. Eger bunlan yalmzca edebiyat ve folklorun il- 
gi alam i9erisine koyarsak ge9mi§imizle bag ve baglantisi kesil- 
mi§ olur. Ger9i mitolojide tarih yoktur. Mitolojik kahramanlar 
kutsal varliklardir ve hatta bazen de Tannlardir. Ama Turk mito- 
lojisinin bazi kahramanlan ya§ami§tir, tarihi ki§iliklerdir. Oguz Ka- 
gan gibi, Alper ErTunga gibi... 

Prof. Dr. Bahaeddin Ogel §unlan soylemektedir: "Turk mito- 
lojisi, Turk ailesi, Tiiik cemiyet duzeni ile Turk ahlak ve adetleri- 
nin bir aynasi gibidir. Turk mitolojisi diger diinya mitolojilerinde 
oldugu gibi, olu fikir ve anlayi§lardan meydana gelmemi§tir. 
Turk mitolojisi bir hay at yoludur. Cemiyeti duzenleyen ve glide n 
canli dii§uncelerin bir toplamidir." 

Bu ansiklopedik sozliik; sadece Tiirkiyede ya§ayan Tiirklerin 
degil, biitiin Turk diinyasimn bir eseridir. D09. Dr. Celal Beydi- 
li'yi. Yurt Kitap-Yaym ve 9ali§anlanm kutlanm, ba§anlannm deva- 
mim dilerim. 



Hayrettin ivgin 

A rasti rmaa-Yazar 
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ONSOZ 



Tiirk Mitolojisi Ara§tirmalari Baglaminda 
Turk Mitolojisi Ansiklopedik SozTiigii'niin 
Yeri ye Oneml Uzerine 

Turk mitolojisi, Turk kiiltiir ekolojisinin meydana geli§inin te- 
mel nedenidir. Bir ba§ka ifadeyle, eger bugiin binlerce yillik za- 
man ve Saha (Yakut) Elinden, Irak'ta Tiirkmeneline, Kosova'da 
Balkanli Turk topluluklarma ve Moskova yakinlanndaki Quva§ 
Tiirklerine kadar uzanan son derece geni§ bir cografyada, mekan 
aynliklarma ragmen 200 milyonu a§km bir insan toplulugu ken- 
dilerini "Turk" list kimligine baglayarak ifade ediyor ve yaratip 
ya§attiklan ve ya§adiklan kiiltiirel ekoloji, "Latin Diinyasi, Anglo - 
sakson Diinyasi, Arap Diinyasi" gibi nitelemeler tiiriinden bir 
adlandirmayla 'Tiirk Diinyasi" olarak adlandmliyorsa, bu en azin- 
dan 10.000 yillik bir gegmi§ten kaynaklanan Tiirk mitolojisinin 
bir sonucudur. 

Soz konusu zaman ve mekandan kaynaklanan olumsuzlukla- 
ra bir de gogunlukla yaptigimiz bir yanli§likla Tiirk e§ittir Miislii- 
man" gibi yanli§ bir kabuliin tarn tersine Tiirkler, tarihsel olarak 
kismen veya biiyiik topluluklar halinde neredeyse biitiin biiyiik 
diinya dinlerini kabul etmi§lerdir. Giiniimiizde de, biiyiik bir kis- 
mi Miisliiman olmakla birlikte, Gagavuz ve Urumlu (Azak 
Urumlan) Tiirkleri Hiristiyan; Karay ve Kipgak Tiirkleri Musevi; 
San Uygurlar Budist; Tuva Tiirkleri Lamaist; Saha (Yakut), Altay, 
Hakas, Urenha, §or ve Beltir Tiirkleri ise Kamlik (§amanist) Di- 
ni'ne mensupturlar. Dinlerin diinya gorii§ii olu§turmadaki rolleri 
dii§iiniildiigiinde higbir §ekilde bir araya gelemeyecek zihniyet- 
lere sahip olmasi beklenilen Tiirk topluluklarmm sosyal hayatlan- 




ni diizenlemede sozciik, deger, baglam ve anlam yonlerinden 
tamamen aym atasozlerini kullanmalan ortak zihniyet ve dunya 
goru§une sahip olduklannm en saglam delili olarak kar§imiza 
gikmaktadir'. Hig §uphesiz bu durum, aym kokenlerden ve mi- 
tolojik gegmi§ten kaynaklanan ve zaman iginde bu kokler uze- 
rinde ge§itlenmelere ve zenginle§melere ugrayarak adeta dalli 
budakli bir gnar gibi devasa bir hale donu§en Turk mitolojik dii- 
§uncesinin yansimasmdan ba§ka bir §ey degildir. 

Yakm zamanlarda yapilan gali§malar gosteriyor ki** biz Turk- 
ler, hangi dine girersek girelim, bizi biz kilan ve bize Turk kimli- 
omi veren temel unsur olan mitolojik dunya goru§umuzu tama- 
men reddetmedigimiz gibi onu yeni girdigimiz dinlerin yok edi- 
ci tesirinden de korumamn bir yolunu bulmu§ ve bu sayede de 
devletimizin olmadigi veya devletimizin kabul edilen dinlerin 
son derece agir tesirleri altmda bulundugu durumlarda da ozii- 
miizu, milliyetimizi ve kendimizi ifade ettigimiz dilimizi, Tiirkge- 
mi/i ve dolayisiyla Turklugumiizu koruyabilmi§iz. 

Bizim biraz uzunca da olsa iki ciimleyle irade ettigimiz bu 
v 1 ,**!gekler, Turk kultiir tarihinin bir ozetidir. Dahasi. Turk mitolojisi 
meselesi agikga goriiluyor ki, bir ulus olarak yeryuziinde vucut 
bulma, yer tutma ve var olma miicadelesinden ba§ka bir §ey de- 
'jK In Hem de Atatiirk'un "kendimiz olarak ve kendimiz kalarak. 
Aydmlanma, gagda§la§ma ve insanlik ufkundan bir giine§ gibi 
dogarak yanmn dunyasmi aydmlatma" hedefini gosterdigi Turk 
ulusunun higbir zaman vazgegemeyecegi temel bir kaynak ve 
mesele olarak kar§imizda durmaktadir. 

Ancak, ozele§tiriyi pek sevmeyen biz Tiirkiyeli Turk aydmlan 
1 1 u.ilv link mitolojisi konusunda 20. yiizyil boyunca neleryapti- 
oimi/i .islmda yapmadigimizi- anlamak igin uzun boylu ara§Or- 



* / tu k. >i ii lyU i itgW olarak yalanlarda yaptigimiz bir calismamiz icin bkz. Oz- 
kult,, >lKiiu<filti Hiik DUnyasi Ortak Atasozleri Sozliigii. Ankara. AKM Yay. 

" hakinin gclrneksel Turk diinya gdriisUnU ve din ini pek cok din degistir- 
nirlritnr lagmcn koiumalan konusunda bkz. /. Roux. Tiirklerin ve Mogollarm 
I hkllUnl. istanbul. nrvt Yay. (1999). 



in 




maya gerek yoktur. Bugiin Tiirkiye'de Turk mitolojisini profesyo- 
nel bir ara§tirma alam olarak segmi§ insan sayisi bir elin parmak- 
lanm gegmez. Bu konuyu ba§lik yaparak yaymlanan kitap sayisi - 
ise sadece iigtiir. Rahmetli Bahaeddin Ogel ve Murat Uraz'm ga- 
li§malanna son yillarda Ya§ar Qoruhlu'nun gali§masi katilmi§tir; o 
kadar. Evet yukanda Turk mitolojisinin onemine dair kurdugu- 
muz in iri ciimlelere ragmen kitap gapmda sadece rig gali§ma... 
Buna bir de bizim gibi konuya ilgi duymakla birlikte heniiz kitap 
gapmda eser vermemi§/verememi§ ancak makaleler yazmi§ ve 
yazmaya devam eden en fazla on. bilemediniz on be§ isim ekle- 
nebilir. Turk mitolojisi ara§tirmalan konusundaki ihmalimiz ve 
tembelligimiz, biitiin gplakiigryla ortadadir. 

Bu baglamda, elinizde tutugunuz kitap. Turk Mitolojisi An- 
siklopedik Sozluk" biiyuk bironem ta§imaktadir. Her §eyden on- 
ce. Turk Mitolojisi Ansiklopedik Sozluk, Turkiyeli ara§tirmacilann 
gogunlukla ikinci elden kaynaklar vasitasiyla kullandigi ve mito- 
lojik gegmi§imizle ilgili son derece onemli kaynaklar olan Rusga 
kaynaklan ve Turk dunyasmda yapilmi§ alan ara§tirmalanndan el- 
de edilen sonuglan igermesi bakimmdan konuya uzmanla§ma 
amaciyla ilgi duyacaklara kaynak niteligi ta§imaktadir. Aym §ekil- 
de, Turk mitolojisinde yer alan kahraman, karakter ve tipleri ve 
bunlann ge§itli Turk boylan arasmda aldigi §ekilleni§ ve ge§itlen- 
meleri de vermesi nedeniyle kar§ila§tirmali verilere sahiptir. Bu 
da bir konuyu diyelim ki, "albasti" veya "al kansi" gibi bir konu- 
yu ele alacak olan ara§tirmacilara motif veya tip bazmda konu- 
nun sosyo-kiilturel evriii§ ve §ekilleni§ gizgilerini takip etme ve 
mukayese etme imkanim vermektedir. Kitapta yer alan madde 
ba§liklan aym zamandaTurk mitolojisinin alt gali§ma alanlanm ve 
problemlerini gostermesi bakimmdan da yol gosterici ve ufuk 
agici mahiyettedir. Tiirkiye'de yeterince bilinmeyen ozellikle Rus- 
ga kaynaklann kaynakgasi da uzmanla§maya yonelecekler agism- 
dan son derece yararlidir. Ote yandan Turk mitolojisine ait verile- 
rin bir sozluk sistematiginde sunulmakta olu§u konunun uzmam 
olmayan ve boyle bir amaci da olmayan okuyucuyu sikmadan 



11 




istedigi maddeye yonelik olarak derli toplu bilgi alabilmesini ko- 
layla§tirmaktadir. Dolayisiyla bu kitap uzmanla§ma niyeti olma- 
yan okuyucu igin de son derece onemli ve yararli bir kaynaktir. 

Dahasi ve belki de en onemlisi bu ozellikleriyle, Turk Mitoloji- 
si Ansiklopedik Sozliik, yukanda i§aret ettigimiz eksikliklerimizin 
giderilmesi surecinde ara§tirmacilanmtzi harekete gegirerek Turk 
mitolojisi ara§tirmalanm hizlandmci ve derinle§tirici bir katalizor 
I§levi yuklenmesine yonelik beklentilerimizdir. Bu siirecin hizlan- 
masryla birlikte, birkag Ornegini Ataturk'iin doneminde gordii- 
gumiiz Turk mitolojisinden alman ilhamla ortaya konulmu§ sanat 
eserlerinin, ister resim, heykel ve isterse miizik, yazm ve film 
formlannda ortaya gikmasi mumkiin olabilecektir. Kureselle§me- 
yi bir kader gibi dayatan giinumuzun sosyo-kiilturel ve siyasal 
konjonkturiinde boylesi geli§meler, "olmazsa olmaz" hiiviyetin- 
dedir ve "kendimiz olarak ve kendimiz kalarak gagda§la§mami- 
zin" yolu da buradan gegmektedir. 

Bu nedenlerle, karde§ Kuzey Azerbaycan Turklerinin gorkem- 
li alimi Celal Beydili'yi bu ornek gali§masi igin kutluyorum. Aym 
§ekilde, gegtigimiz yil Baku'de Turk Mifoloji Sozluyu" adiyla g- 
kan bu gali§mayi, TiirkiyeTurkgesine aktartarak yayinlayan, mito- 
loji diinyasina ait pek gok populer ve akademik gali§mayi birbiri 
ardmca yayinlayan ve bu alanda uzmanla§an Yurt Kitap-Yaym'i 
tebrik ediyor, ba§anlanmn devammi diliyorum. 



Prof. Dr. Ozkul ^oban oglu 

Hacettepe Universitesi Edebiyat Fakultesi 
Tiik Halkbilimi Bdlumii Ogretim Uyesi 
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AAN ALAHCIN HATUN: Sakalarda (Yakutlarda) yer yiiziiniin - 
insanlarm ya§adigi yer katimn- goriintiisii sayilan ruhun adi. Diinya- 
nin iig kata ayrildigma inanan kozmolojik gorii§lere gore ise Orta 
Dunya olarak adlandmlan diinyamn belirtisi olan ruhun adi. 

O, hem Ulu Ana (Yer Ana) motifinin bir goruntusii, hem de ba§- 
ka bir deyi§le, yer ilahesidir. Aan Alahgm Hatun, ruhlann en biiyiigii 
ve en gorkemlisi sayilir. Inam§a gore o. dogada ne varsa hepsinin - 
insanlarm ve diger turn canlilann- iyi olmalanm isteyen ve onlara 
yardim eden mistik bir giigtiir. 

Iyi niyetli, temiz kalpli bir variik olan Aan Alahgm Hatun, insanla- 
nn yanli§ hareket ettikleri zamanlarda -ornegin dogaya zarar verdik- 
leri veya bitkileri, agaglan kmp telef ettiklerinde- derin iiziintii du- 
yup aglar. Aan Alahgm Hatun'un biiyiik kaym agaglan iizerinde ya- 
§adigma inamlir. O, diiz ye§il alanlarda kiiguk kasirgalar halinde do- 
la§ir. Bazi metinlere gore de onun Ereke-Cereke adli bir oglu ve Kir- 
badahm Kirkittar admda bir de kizi vardir. Bu gocuklar, otlann. agag- 
lann ve bitkilerin ruhudur. Onlann nefeslerinden otlar ye§erir, agag- 
lar gigek agar. 

O, aym zamanda Aan Darhan Hatun olarak da amlir. Yakutlann 
geleneksel dini-mitolojlk goru§lerinde O. bir yer sahibesi, ilahesi 
veya ruhudur. Aan Darhan Hatun, i§ikk bir yiize, beyaz saglara sa- 
hip ya§li kadm gorunii§unde hayal edilip, "soyun kutsal agacTnda 
ya§adigma inamlir. 

Aan Darhan Hatun, otlann, bitkilerin ve agaglarm biiyiiyup boy 
atmalan igin, onlan korur. Insanlann mutlu ve varhkh ya§amalan, ko- 
yunlann, danalann ve diger besi hayvanlann artmasi onun sayesin- 
de mumkiin olur. Yaz geldiginde, ya§li biiyiik agacin (soyun kutsal 
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AAN ARKIL OYUN 



agaa) altinda ona kurban kesilir. Hayatin sonsuzlugunun ve 
kainatm dongiisuniin §ifresi, bu agagta saklidir ve onun igin de bu 
agacm dallanm kirmak yasaktir. 

Kahramanlik destanlannda, yer tanngasi olan Aan Alahgm Hatun 
(Aan Darhan Hatun) hikayenin ba§ kahramanmm dam§mam, yol 
gostereni ve koruyucusu olarak ortaya gikar. 

AAN ARKIL OYUN: Yakut §aman inam§ma gore, ilk §amanm adidir. 

Bazen ona sadece "Arkil" (lrkil) da denir. §aman efsanelerine 
gore O, gokgiiglii bir samandir (gam/kam). Yakutlann inam§ma go- 
re -§aman metinlerinde de yer aldigi gibi- higbir tann tanimayan bu 
ilk §aman, hatta tig yil once olenleri bile diriltmeye ve korlerin goz- 
lerini agmaya kadir biridir. Onun muthi§ bir giice sahip oldugu ha- 
beri Ulu Yaratan'a ula§ir. Ulu Yaratan (Uriink AynToyon) onuyanma 
gagirip, "Sen bu gucii nereden aldm? Yaptigm turn bu mucizeler 
hangi inananm uriinudur?" diye sorar. O da "Ben higbir yiice gug 
tammiyorum. Ne yapiyorsam, kendi guciim ve inanamin sayesin- 
de yapiyorum!" diye yamtlar. Bu yamta sinirlenen Ulu Yarana, onu 
ate§e attmrve onunyandigi bu ate§ten, §aman aihlan yaratilir. 

"Irkil" inam§i, Orhun Turklerinin etkisi albnda ya§ami§ ve onlann 
birgok geleneklerini koruyup saklayan Buiyatlarda son gaglara ka- 
dar ya§adi ve Onkon'un oniinde okunan ilahilerde hatirlandi. 

Aslmda §aman halk kiilturiinde tammlanan diger samanlardan, 
i§levleri agismdan, farkklik gostermeyen Aan Arkil Oyun, Yakutlann 
inanglanna gore koruyucu olup aym zamanda gelecekten haberve- 
ren biridir. Aan Arkil Oyun, tannya kar§i gelen ve onunla mucadele 
etmeye kalki§an ilk §aman grubuna dahildir. Ilk gaglarda, gokte ya- 
§adiklanna inamlan ilk §amanlar ise Ulu Ananin (Yer Ananin) toplu- 
lugunu sembolize ediyordu. Boyle bakildigmda Aan Arkil Oyun da 
Ulu Ana'yi sembolize etmektedir. 

Aan lrkil Oyun, Oguz destanlannm bazilannda "lrkil Ata" veya 
"lrkil Hoca" olarak da gegmektedir. Re§iddettin'in kaleme aldigi 
Oguzname'de, onunla ilgili §u ciimle yer aliyor: Tiirle tore ve 
ayinlerinin temelini atan bilge, lrkil Hoca olmu§tur." Ebiilgazi ise 
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AAN DARHAN TOYON 



Turk §eceresi" adli eserinde, lrkil Ata'nm bir Turk bilgesi oldugunu 
yaziyor. 

M. Ka§gari, "Divan-i Lugat-it Turk" adli eserinde ise "irk" sozcii- 
giinii "kahinlik, gizli olaylan su yiizune gikarma, talih" gibi anlamlar- 
da kullanmi§tir. (Ornegin Irkim agildi: talihim, bahtim apldi.) V. Rad- 
lov Sozliigii'nde de "Irk" sozciigiiniin talih anlamma geldigi goste- 
rihyor. Pekarski Sozliigii'ne gore, Yakutga'da olan, "irala" sozciigii, 
"ileriyi gormek, olacaklan bilmek ve gelecekten haber vermek" an- 
lamma gelirdi. (Ancak 14. ve 15. yiizyillara ait, "Ettohfetiiz- 
zekiyye"de "irkil" sozcuguniin karsisina, "ugursuz" seklinde yazilan 
agklama tarn olarak anla§ilamiyor.) 

Eski Tiirkge'de "rai" anlammda kullamlmi§ olan, "irk" sozciigii, 
§ecere gelenegindeki. "lrkil Hoca" Iradesinde ya§iyor. Ilk §amanm 
adi olan "Arkil" da "lrkil" admin ozudiir ve "irk" kokunden gelir. (A. 
Inana gore Latinlerin "OrakuElan da Turk mitolojisine aittir ve 
"Orakul" sozciigii de "irk" kokunden gelmektedir. Ancak bu sadece 
bir varsayimdir.) 

Boylece, §ecere gelenegindeki "lrkil Hoca"nm admda ya§ayan 
"Arkil" adi "lrkil" admin tiiremi§i olup, eski Tiirkge'de "fal" anlamm- 
da kullamlmi§ olan "irk" sozciigiinden gelmektedir. (Eski Turkge'de 
"irkbakmak", fala bakmak anlamma gelirdi. Tannalik ve §amanizm- 
le bagli eski inam§larda da denemeler toplami sayilan fal kitabma. 
"Irk Bitik" adi verilmesi de bundandir). Ilk §amanlar, gergekten da 
daha 50 k laladirlar. (Tuva samanlan, hastalan iyile§tirmeye geldikle- 
ri zaman ellerindeki tokmaklarmi atarak fala bakar, buna gore hastayi 
tedavi etmeye gah§irlardi). 

AAN DARHAN TOYON: Yakutlann mitolojik gorii§lerine gore, ev 
ruhu, ate§ ve ocak sahibi. 

Kisa boylu, beyaz sagli, ya§h goriiniimunde hayal edilirdi. Aleyi, 
kotii ruhlardan koruyup saklayan bir ruhtur. Buna gore de onu her 
giin beslerler. Kazandan gkan Ilk lokma onundur. Ancak saygisizlik 
gordiigu takdirde insanlara ge§itli aalar verir ya da her yeri yakar. 

Yakutlar, Aan Darhan Toyon'un dilini, sadece bazi insanlarm - 
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ozellikle de samanlann- anlayabilecegine inamrlardi. Qagirdiklan za- 
man da ona sadece ho§una gidecek adlarla hitap ederlerdi. 

ABAASI-ABAAHI: Yakutlann dini inanglannda geni§ yer tutan ve 
yeraltmda ya§adiklarma inamlan kotii ruhlara verilen genel ad. 

Bu ruhlar, dini-mitoloji inanglara gore, insanlara zarar vermek 
amaayla yeryuziine gikarlar. Tek ayakli, tek gozlii ve kel varliklardir. 
Zararli ve igreng gorunumlu bitki ve hayvan ne varsa, hepsi bu var- 
liklann urunudur. Onlar, insanlan yolundan alikoyup, cinayete sii- 
riiklerler. Bu ruhlardan en gok bilinenleri ise Arsan-Duolay ve Hara 
Suorun'dur. 

Abaasilann (bu ad bazi edebiyat metinlerinde abaahi §eklinde 
gosterilmi§tir) gogu, insamn aklini elinden alip deliye gevirebilme 
guciine sahipler. Abaasilann yemekleri, genelde insan viicudu, bo- 
cek, le§ gibi kokan §eylerden olu§ur. Insanlar, onlardan korunmak 
igin kurban verirler. Boylece can kar§iligmda can vermi§ olurlar. 
Abaasilann ba§ka bir ozelligi de insanlann ruhlanm alip goturmektir. 
Diger Turk halklanmn Inanglannda buna benzer varliklann yerini, 
"Albasti" (Hal Anasi) ismiyle amlan benzer varliklar aliyor. Yaradili§ 
itibariyle kotiiluk verici olan Abaasi ruhlar, bazen iyilik yapsalar da 
bunu iyi olduklan igin degil, kendi gikartan igin yaparlar. 

Eski zamanlardaki Yakutlar, bir insamn omriinun en az yetmi§ yil 
oldugunu du§uniirlerdi. Birinin yetmi§ ya§indan once olmesini, ko- 
tu ruhlar olan Abaasilar veya samanlara baglarlardi. Yakutlann inam- 
§ma gore ise kopuz sesine du§kiin olan Abaasilar, insanlardan farkh 
olarak arka arkaya yuriirler. Bu da yine onlann, karanhk yeralti diin- 
yasina ozgu degi§ken huylu varliklar olmalanndan kaynaklanmakta- 
dir. Onlann bir ozelligi de yeryiiziinden gelenleri gorememeleridir. 
Kendileri de yeryiiziine gknklannda gorunmez olurlar. Onlan yer- 
yiizunde sadece buyuciiler gorebilir. 

§aman efsanelerine gore ruhlar, §aman olacagi kesin olan insa- 
mn ruhunu alip yeralti dunyasina goturiirler. §aman mitolojisine go- 
re yeraltmda, bu §ekilde gelen canlan saklamak igin aynlmi§ yerler 
bulunur. (Bazi metinlerde bu yuvaya be§ik de denilmi§tir). Abaasila- 
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nn vergi olarak verdikleri bu canlar, efsanevi bir ku§ tarafmdan bes- 
lenip, yeti§tirilir. Bazi §amanlann anlatuklanna gore, onlan saklayan 
ve gelecegin §amam olarak yeti§tiren bir kadm vardir. Bu kadm, 
tiim "ulu §amanlar"m anasi sayilir. 

Gelecegin giiglii samanmin ruhu, yeralti diinyasmda 119 yil sakla- 
mr. Zayif §amanlannki ise bir yil. Bu sure doldugunda, tekrar yeryii- 
ziine doniip aynldigi cismeyeniden kavu§urlar. Ruhu galimp yeralti- 
na g6tiiriilmii§ olan kimse, bu sure igerisinde delilergibi dola§ir. Bu 
hali ruhunun tutsak kaldigi siirece devam eder ve sadece geceleri 
uyurken yeralti diinyasmda olabilir. 

Abaasilar, gelecegin samanlarmm manevi atalan -yaraticilan- sa- 
yihrlar. Yeralti diinyasmdaki o evin sahibi de yine Abaasilardir. Aba- 
asilar bu evlerinde, "kut" denilen §aman ruhlanm terbiye edip yeti§- 
tirirler. Veda zamam geldiginde de gelecek §amanm bedenini ya- 
np, parga parga dograrlar. Bunun igin once onun ba§im kesip, bede- 
ninin nasil pargalandigim gozleriyle gorebilsin diye yiiksek bir aga- 
crn iistiine koyarlar. 

Sonra bu beden, dokuz kotii ruh arasmda 119 defa boliiniir. Dog- 
ranmi§ bu par9alar, gelecek §amanm ge9ecegi yollara atilir. Gele- 
cekte gii9lii §aman olacak birinin bedeni tiim kotii ruhlara yeter. Bu 
§aman, belayla kar§ila§tigmda, belayi yaratan tiim ruhlann yolunu 
bilirve bu belayi rahatlikla giderir. Gelecek §amanm bedeni bolii§- 
tiiriiliince, kotii ruhlardan hangisine yeti§mezse, o kotii ruhun ya- 
rattigi hastalikve bela kar§ismda aciz kalrr. 

Bedeni dogramp yenildikten sonra kemikleri yeni etlerle ortii- 
len, bir anlamda tazelenen gelecek §aman, bu siire i9inde kendi 
evinde agir hasta §eklinde yatar ve oliimle ya§am arasmda kalir. Bu 
arada soylemek gerekiyor Ki sadece Abaasi ruhlan olan §amanlann 
bedenleri par9alamr. 

Bir Yakut efsanesinde ise Biiyiik Abaasi'nm, kendi oz oglunun 
kemiklerini, be§ik denilen evde bir yere toplayarak, onu biiyiiyle 
tekrar dirilttiginden soz edilir. Yakutlann dini-mitolojik inam§lannda, 
bu varhklar kokenlerine gore, ba§ka ruhlardan farkhla§irlar ve onlarla 
tamamen zit bir kutupta degerlendirilirler. 
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ABDAL- ABIDAL: Tasawuf edebiya- 
tinda, maddiyata olan bagliliklardan 
kurtulup, kendini Allah yolunda kur- 
ban eden suH veya erenlere denir. 

Ibn-i Arabi'ye gore, Allah yedi ikli- 
mi yedi Abdal aracihgiyla gosteriyor. 

Bu sozcugun tasavyuftaki anla- 
mi, felsefeyle olan yakinligindan ve 
aynca mitolojiden kaynaklanmi§tir. 
Halk sufiliginde, abdallann istedikleri 
zaman istedikleri mekanda olabile- 
ceklerine inamlir. Yani zaman ve 
mekan simrianni a§abilme guciine 
sahip olduklanna ina mlir . Onlar, bazi 
mustesna varliklar di§mda kimseye 
goriinmezler. Inam§a gore gizli gug- 
leri olan ve buyii giiciine sahip olan 

a b d a 1 1 a r i M M » * » * » ? y Q _ 

ketin artmasi ve turn belalardan ko- 
runmak Igin Allah'tan ne dilerlerse kabul edilir. 

Abdal hakkmdaki goru§ler, Turk halk inam§lannda da kendine 
yer edinmi§tir. Omegin, Dagistan'da ya§ayan Turk topluluklanndan 
bir kismmda yaygm olan inam§a gore, eger dokuz ayhk bebek, an- 
ne rahminde dlmu§se, bunu o Abdal goturmu§ demektir. Soyle- 
nenlere gore uzun ak sakalli olan Abdal, daglarda ya§ar, dag kegile- 
ri arasmda dola§ip onlan korur. Kimselere gorunmez. Avcilar onun 
adina dua edip kurban verirlerse avian ugurlu olur. Eger bunu yap- 
mazlarsa ne kadar usta ava olurlarsa olsunlar o avdan eli bo§ done- 
cekleri kesindir. 

Abdal, Insanlann yalvan§lanm dinler. Onlara aar, ancak verdigi 
nasihatlerin de dinlenmesini ister. Bazi mitolojik metinlerde Ab- 
dal'in, olmu§ dag kegisini dirilttigi ve yeniden hayat verdigi bile an- 
latilmi§tir. 

Bugiinku Saka Turkgesinde, erkek samanlara verilen lakap olarak 




Abdal Kose, §eytana binmi§ 
ve dombras.n. galarken 
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"Abidal" §eklinde bir sozciik vardir. Bu sozciigiin, "Abdal" sozcii- 
giine benzerligi de dikkat gekicidir. Azerbaycan'da bir zamanlar 
a§iklar yeti§tirmekle iinlii olmu§. Abdal admda bir §ehir bile var. Ay- 
nca abdal-aptal sozii, tarihte "Ag Hun" adiyla bilinen Eftalitlerin 
adiyla da baglantilidir. 

Kml ba§larda Abdallik kiilturiiniin varligi. Hazar Denizi'nin gii- 
ney kiyismda ya§ayan Turkmen boylannda Abdal adim ta§iyan in- 
sanlara rastlanabilmesi, Abdallann gizli dillerinin olmasi, Anado- 
lu'daki Abdallann, daha 50 k gogebe hayati siirerek, galgia, tiirkiicii 
ve masala olmalan, Koroglu masallanm soylemekte me§hur olma- 
lan, kendilerine Alevi diyen bu insanlann Ehli-Beyt'in kullan olduk- 
lanm soylemeleri, Muharrem ayrnda Kerbela §ehitlerine yas tutma- 
lan, (Anadolu Abdallanna, en gok Alevilerin sikkkla ya§adigi yerler- 
de rastlamr) ve bunlar gibi birgok omek. gergekten de bu sozciigun 
derin tarihi kokleri oldugunu gosteriyor. Qunkii Alevi olarak bilinen 
bu ziimre, kimi zaman Musliimanlikla uyu§mayan, bu yiizden gok 
yerde kabul gormeyen, gergekte de Islam'dan onceki yuzyillara ait 
eski Turk inanglanm ya§atirlar. Gegmi§te Abdalan-i Rum denilen ve 
halk arasinda biiyiik §ohretleri olan bu kimseler, gogu zaman inang- 
lan bozuk, serseri dervi§ler olarak gdsterilmi§, §eriat dii§mam olarak 
lanse edilmi§lerdir. 

Degi§ik kaynaklardan edinilen bilgilere gore bu sozciik, Iran'da 
11. ve 14. yuzyillarda kaleme almmi§ edebi metinlerde "dervi§", 
15. yiizyila ait metinlerde ise "divane" anlammda kullamlmi§tir. Ki- 
mi zaman onlardan bahsedildiginde de "i§ik" sozciigu kullamlmi§- 
tir. Daha sonralan Bekta§iligin onu igine aldigi, bir kismim degi§tirdi- 
gi ve hatta erittigi yoniinde de gdrii§ler vardir. 

ABIYA§ KAN: Altay uygarligi gevresinde ya§ayan bir gaipTurk hal- 
kimn mitolojik metinlerinde, kainatm yaratiasi sayilan Ulgen'e veri- 
len adlardan biri. (bak: Ulgen) 



ABZAR BASE: Kazan Tatarlannm inanglarma gore, ahirlarda, evin 
avlusunda veya bahgesinde ya§adigma inamlan bir ruhtur. 
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En 90k "Ev Sahibi" adiyla amlan ruhla kar§ila§tirmi§tir. Batil 
inancagore, insanlarm goziine ancakuzaktan uzaga, insan kiligmda 
veya degi§ik hayvan §ekillerine buriinerek gorunebilir. Ev hayvanla- 
nndan bazilanm sever. Ornegin, atm kuyrugunu ormek onun sevdi- 
gi i§lerden biridir. Ancak sevmedigi ev hayvanlan da vardir. Insan- 
lar bu hayvanlann Abzar lyase tarafmdan oldurulecegini du§unduk- 
leri igin, onlan hemen satmayi tercih ederler. 

Abzar lyase, Bati Sibiiya Tatarian'mn mitolojik goru§lerindeki 
"Mai Sahibi", "Zengi Baba" gibi varliklara yakmligi ile tanimr. 

AQGOZLULUK: Aggozliiluk veya 90k yemek yemek, yedik9e de 
doymamak, mistik varliklann ozelliklerinden biridir. Bu bakimdan 
Kara9ay-Balkariann dilinde "gelecegi goren ve bilen" mitolojik obu- 
run adidir. Ba§kurd ve diger Turk halklarmm mitolojik goru§lerinde 
yer alan bu varligm adi, mecazi olarak "A9 goz" anlamma gelir. 

Mitolojik kokenli efeane ve hikayelerin kahramanlannda da ola- 
ganiistu bir §ekilde yemek yemek ozelligi goriilur. Bu, mitolojik 
kahramanlar kdn bir ayncaliktir. Buyulii bir Azerbaycan hikayesinde, 
tilsima dii§mu§ bir kahramamn ne kadar yerse yesin doymadigi ya- 
zilidir. Bu kahramamn a9ligi sadece tilsimm etkisinden kurtulduktan 
sonra giderilebilir. 

Qok yemek, mitolojik kahramanlann oviilen bir ozelligidir. Bura- 
da aynca mitolojik kahramamn dii§tugu ge9ici durum, onun obiir 
dunyadaki alacagi §ekil olarak kendini gosterir. Genellikle Turk des- 
tanlanndaki kahramanlar da 90k yemek yemeleriyle bilinirler. Orne- 
gin Koroglu gibi mitolojik kahramamn 9okyemesi, onun kahraman- 
ligimn bir par9asi gibi oviilur. Bu motif ba§langi9ta (daha onceki 
9aglarda) o kahramamn diger dunyada tilsima du§mu§ oldugunu 
gosterir. 

O. Freydenberg'e gore, a9gozluluk, mecazi anlamda oliimu ifa- 
de eder. Altay inananda, diger dunyada akmakta olan irmagm adi- 
nin "Doymadim" (Joymadim) olmasi da a9gozlulugun, oliimun 
mecazi oldugunu gosteriyor. 
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AD: Mitolojik goru§lerin temelinde, bir kimsenin veya nesnenin 
admin olmasi, onun var oldugunun ba§lica gostergesidir. Adm, §a- 
his veya e§yayla birlikte ifade edilen mitolojik dii§uncede, bir §eyin 
veya insamn admin yok olmasi, o adi ta§iyanm da yok olmasmi be- 
raberinde getirir. Eski inam§lara gore de bir nesnenin olu§abilmesi 
ve varolmasi igin oncelikle ona ad verilmesi gerekiyordu. Sumer 
mitolojisinde, onceleri her §eyin adsiz oldugu yazihr. Sonralan, Bil- 
gelik ve Su Tannsi olan "Enki", her §eye bir ad vermi§ ve boylece 
diinya yaratilmi§tir. 

Sayan- Altay Turklerinin mitolojik inangianna gore de kainat, ad- 
landirma (nominasyon) yoluyla yaratilmi§tir. Her §ey sagir ve ses- 
sizken, yer ve gok diye bir §eyyokken, ba§tan ba§a sularla kapli so- 
nu olmayan bu diinya, adlandmlarak ve ba§ka bir deyi§le anlamlan- 
dmlarak yaratilmi§tir. Qiinkii adi olmayan bir §eyin kendisi de yok 
sayilirdi. 

Azerbaycanlilar arasmda dola§an bir rivayete gore, kainattaki her 
§eyin adim, "Korkut Ata" vermi§tir. Yakutlarda ise ad verme I§levi 
Ulu Ana'nm bir gorevidir. Tiirk yaratili§ mitolojisine gore, "Ag 
Ana"nm buyrugu ile Ulgen, "yer yaratilsm!" demi§ ve yer yaratil- 
mi§tir. Sonra "Gok yaratilsm!" demi§ ve gok yaratilmi§tir. "Oguzna- 
me"deki"... Bolsm kil..." hukmii de igerik itibariyle, Musliimanlikta- 
ki yaratili§ hikayesine benzer. Islam'a gore ba§langici ve sonu olma- 
yan e§siz yedi kat yer, yedi kat gok ve on sekiz bin alem, Allah'm 
"Ol" <Kun!) demesiyle yaratilmi§tir. Adem'in yaratili§i da ona kutsal 
adlarm ogretilmesiyle ba§lami§tir. Mitolojik adlann birgogunun ayn 
ayn bugiine kadar geli§leri tesaduf degildir. Bu adlar, mitolojik sis- 
tem hakkmda fikir yiirutmek igin biricik kaynak sayilir. 

Eski mitolojik dii§iincede "Gergekligin", sozle, adla ve adlandir- 
mayla yaratildigma inamlirdi. Qiinkii bu dii§iince, adla e§ya veya ki- 
ller arasmda ozde§lik kuruyordu. Adm dogru diizgun segilmemesi, 
diizensizligin kaynagi olup, kaosa ve karma§aya yol agabilirdi. Ad 
ile varlik ig ige sayilirdi. Ad. varligin ifadesini ve mahiyetini olu§tu- 
rurdu. Varhgm kendisi de onda ve onunla ya§ayabilirdi. Ad ile talih 
arasmda kmlmaz bir bag olmasma da o yiizden inamlmi§tir. Ona 
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gore, bir kimsenin adi vasitasiyla iyilik veya kotiiluk yapilabilecegi 
de mumkun sayilirdi. §orlann goru§une gore bir kimse, obiir diinya 
variiklanndan olan "Dag Sahibfnin, onu Oz adiyla gagirmasma do- 
niip baksaydi, aklim yitirip oliirdu. Bu inam§ta adla can, birbirine 
baglidirlar. Sihirli hikayelerde bazen kahramamn adi, onun ruhunun 
yerle§tigi yeri gosterebilir. Ruhunun oldugu yer gizli kaldigi surece 
yenilmez olan kahraman, admin anla§ilmasi ve ruhunun yerinin be- 
lirlenmesiyle yenilir, olume teslim olur. 

Eski Turklerin ilk gaglarda ta§idiklan adlar, etnik geleneklerle 
bagli olmu§tur. Bir ya§ doneminden digerine gegilmesi, ad almakla 
mumkun oldugundan ve ad verme yaratmakla e§ anlama geldigin- 
den, erlik (Erlik, cehennem ve yeralti oliiler saltanatmin hakimi) er- 
demini gosteren "Er" adim aimak, yeniden dogmakla aym anlama 
geliyordu. "Dede Korkut" kitabmda buyiik Oguz beyleri, ellerini 
kaidmp §oyle dua ederler: "Bu ad, bu yigide kutlu olsun!" Qunkii 
ad, bu adi ta§iyacak Insamn varligi ve igerigiyle gaki§mak, sayih ve 
ugurlu olmaliydi. Bu nedenle gonliine ilham edilen "Korkut Ata" da 
gonliine dogan Iyi bir I§arete gore ad verir. 

Eskiden kutsal olarak bilinen adlar, gizil tutulurdu. Bu adlann 
seslendirilmesi yasak oldugundan, bu adlan ta§iyan varliklar, ba§ka 
bir adla amlirdi. Arkaik motiflerini koruyan Turk destanlannda. ga- 
buk biiyiiyen gocuklar, bir giinde bir ya§mda olan yigitler ve atalan- 
nm tek evladi olan kahramanlar, kendilerine tanndan ad isterler. §or 
destanlannda, adsiz ya§amak istemeyen kahraman, elinde kimiz 
dolu bir kapla dag ba§ma gikip kendisine ad verilmesini ister. Qiin- 
kii bu ad, onun toplumsal statusiimi belirleyecektir. Yakut gelenek- 
lerinde de ikinci gergek ad. ki§inin yay gekip ok atmaya ba§ladigi 
zaman verilirdi. Bu destanlarda, adi olmayanlann adsizliktan gektik- 
leri aalar anlatilir. 

Eski Turklerde, eger bir gocuk dogmadan oliirse, o ailede ondan 
sonra dogacak gocuga "Adsiz" adim koyarlardi. Qocugun bu adla 
daha gok ya§ayacagma inamlirdi. Orta devirler tarihinde, "adsiz" 
adiyla birgok ki§inin varligi, bu inam§m bir uriiniidur. 

BaO Sibirya Tatarlan'mn dini inanglannda kadm dnsinden olan 
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korkung bir ruha "Adsiz" (Attsis) admin ve- 
rilmi§ olmasi, ad anlayi§inm mitolojik dii§un- 
ce Igin ne demek oldugunun anla§ilmasi igin 
dikkat gekici bir ornektir. 

Ilk Selguklu beylerinden olan Tugrul, 

Qagn ve Beykun'un adlan, yiroa ku§ adlan- A 

(lir. Etnik bilimdlerin gozlemlerine gore, 11. J A \ 
ve 18. yuzyillar arasmda, Turkmen boylan- 
mn buyukleri genellikle yirtici hayvan ve ku§ 

adlan ta§iyorlardi. Bu, aym anda dogaya pjj g r A P A S 

olan yakinligm ifadesiydi. Musliimanligi ka- 
bul etmi§ olan Oguzlarda ise iki ad oluyor- 
du. Bu adlann ilki yeni Musliiman adi. digeri 
ise boy ve soy mensuplugunu gosteriyordu. 

Qiinku yabana adm ta§mmasi yabana gibi ol- 
mak, yabanaya benzemek demekti. 

Dogal mekanlara verilen adlar, dini-mltolojlk igerik ta§idigmdan, 
dag, gay ve gol adlan mitolojik Inanglara sahip bir Tiirkun goziinde, 
yalmz cograli bir ad degil, yerin sahibi olan ruhun adi olarak da du- 
§unuliirdu. Ornegin. "Alviz". bir dagm adidir. Dag sahibinin adi da 
Alviz'dir. Qiinkii dag ruhu Alviz'in kendisi de aym dagda, sahibi ol- 
dugu yerde ya§amaktadir... Yani, dogal bir yerin adi mitolojik ba- 
kimdan neyi ifade ediyorsa, aym §eyin ta§iyiasi da olur. Bir ba§ka 
anlatimla, bir ruh neyin sahibi ise onda da ya§ar. Bu yiizden, canli 
ve Insan benzeri olduklan du§iinulen bu varliklann, dualara ve yal- 
van§lara cevap verebileceklerine inamhr. Boylece ad, mitolojik dii- 
§uncede, ba§langia olan. anlamlandiran §eydi. Bu bakimdan var ol- 
mamn da ko§uludur. 



\0 

Kurt Figiirlu 
AtK <>§umu Susu 



ADAMCIL KURT: Inam§a gore geceleri kurt derisine giren kadm. 

Tiirklerin demonolojlk (§eytan) inanglannda bu varligm adma ba- 
zen "Kurt Kadm", bazen de "Adamcil" denilir. "Bizden iyiler" adiyla 
bilinen varliklardan olduklanna inamlir. Kadmlann kurt olmalannm 
sebebi, guya geceleyin ba§i agik di§an gikmalandir. Onlar giinduz- 
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leri gelip kendi i§lerini 
goriirler, geceler ise gi- 
dip insan yerler. Onlann 
kurt elbisesi bulunup, 
tandira atilarak yakilir. 

Elbisesinin kokusunu 
alan kadm bagmr ve 
sonra rahatlar. 

Bir anlamda, "Adam- Hun Donemine Ait ilahi Kurt Figurii 
al Kurt" ifadesini, Turk 

demonolojisinde, yan §eytan varliklar olarak bilinen karakter arasm- 
da saymak. Yan §eytan varliklar ise canli insanlarla ruhlar arasmda 
bir karakter olarak mitolojik karakterler arasmda yerlerini alirlar. 

AG ANA: Adma en 90k yaratili§ efsanesinde rastlanan ulu varlik, 
melekve koruyucu bir ruhtur. 

Yer. gok yaratilmadan once de var olup hayali gokte dola§tigma 
inamlan "Ag Ana", hayatm ba§langia olan ne varsa hepsine rahve- 
rerek, ya§amm dongiisiinu omuzlannda ta§iyan olarak du§uniil- 
mu§tur. O, doganin ba§lica yarana guciinii kendinde toplayarak, 
bir anlamda §uuralti ezeli sim da sembolize eder. Altay Turklerinin 
inanana gore. i§iktan bir kadm hayali olan (varligi i§iktan yogiulan) 
Ag Ana, tann Ulgen'e yaratma giicu ve ilhami vermi§tir. 

Sakalann. iyiliksever bir rah saydiklan "Umay Ana "ya "Uluk Ak 
Ine" (Ulu Ag Ana) adi vermeleri de yaratili§ efsanesine gore Tan- 
n'ya yaratma ilhami veren Ag Anaya yakmligiyla dikkat gekicidir. 
Bu ad aym anda "Umay'in "Ulu Ana" topluluguna baghligmm ve 
bu mitolojik varligin degi§mi§ hah oldugunun gostergesidir. "Ulu 
Ag Ana", "Pay Ice". 'May Ice" ve "Imay Ice" denilen ve hayir se- 
ven bir rah olarak bilinen Umay ilahesi gibi. kopup geldigi mitolojik 
kiilturiin kendisi kadar 90k eski bir inam§m izlerini ta§imaktadir. Ta- 
tarlann, Miislumanlik'a kadar olan eski inam§lan arasmda. Ulu 
Anaya baglantili oldugu du§iinulen. "Ulu Yaratan Ana" (Olo Jarat- 
kan Ana) anlayi§i vardi. Kumuklarda. "Albasti" motifinin izlerini ta§i- 
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yan mitolojik varligm admin "Ag Kadm" (Ak 
katm) olmasi da yine dikkat gekicidir. 

Kazaklarm "Goroglu'sunda Ise kahrama- 
nin anasi, "Ag Ana" (Ak Ana) admi ta§i- 
maktadir. Goroglu'nun gok oglu oldugi 
dii§unulurse, buradaki Ag Ana motifinin, 
en eski Ulu Ana veya onun farkli bir §ekli 
olan Ulu Ag Ananm degi§ik 
bir versiyonu oklugu kanaa- 
tine vanlabilir. 

"Ag Ana" admdaki "Ag" 
sozciigii Ise bu varligm kut- 
sal olduguna i§aret etmekte- 
dir. Altay §aman metinlerin- 
de ve buna benzer diger me- Yiiziine Ku(sal m gehre VerUmi§ 
tinlerde bu sozciik, "miibarek gjj- B^yuk Anne 

yiizlii, kutsal" diye de tercume 

edilmi§tir. Teleutlarda, bu kutsal ananm adi. "Ak Ene"dlr (Ag Ana). 
O. aym anda "Ene-yayagT, yani (yaratan ana) admi da ta§imaktadir, 
(bak: Ulu Ana. Yer Ana) 

AGAQ: TurkTanncilik sisteminde Gdk-Tann'nm simgelerinden biridir. 

Bu nedenle Turklerdeki aga 9 sevgisi ve saygisim higbir zaman 
tapmmak olarak gormemek gerekir. Agaca tapinma denilen olay, 
aslinda gogu zaman Oguzlarm agaca gosterdikleri saygimn bir ifa- 
desidir. 

"Bay Terek". Temir Kavak** veya "Hayat (Diinya) Agaci" deni- 
len kutsal "Evliya Agag" inam§ma, sadece Turk mitolojisinde degil 
turn diinya halklannm mitolojilerinde rastlanabilir. 

Turk etnlk-kiiltiirel gelenegine baktigimizda, onemli bir yer tu- 
tan agag miti. Tiirk dii§uncesinde yaratili§ nedeninin ba§lica motifle- 
rinden biri olarak gosteriliyor. Bu dii§unceye gore, ilk insan dokuz 
budakli bir agacin altmda yaratilmi§nr. Tiirk mitolojisinde. "Evliya 
Agag", tannya kavu§manm yoludur. Inam§a gore, yiice daglar gibi 
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bazi kutsal agaglarm Kiskin d.i gozle A 61unmeyecek kadar goklere 
yiikselir ve goklerde oldugu samlan i§ik dolu cennet alemine ula§ir. 
Cennet ise Ulu Tann'mn ya§adigi mekandir. Bu kutsal "Evliya Agag- 
lar" zaman gegtikge Tann'mn gozle goriilebilen yamna gevrilmi§tir. 
Boylelikle, "Evliya Ulu Agag" Turk du§iincesinde Tann'mn ilahi Ozel- 
liklerinin maddi diinyadaki sembolii haline gelmi§, ba§ka bir deyi§le 
onu sembolize etmi§tir. 

Tann'yi sembolize eden kutsal Evliya Agaglan'mn, Turk mltoloji- 
sindekl tammma uygunlugu agismdan birgok ozelligi vardir. Tek ve 
benzersiz olmasi, olumsuzlugii sembolize etmesi, sigmacak yer ol- 
masi v.b.. Bu ozellikler, aym anda "Ulu Goy-Tann"nm ta§idigi ozel- 
liklerdir. Bunun igin. yalmz agag kutsal bilinmi§ ve onu kesmek gii- 
nah sayilmi§tir. Boylelikle, Tann Dagi" gibi. "Evliya Agag" da Turk 
mitolojisindeki Tannalikt a Tann'yi temsil etmektedir. 

M. Ka§gari'nin, Oguzlardan bahsederken verdigi bilgilere gore, 
onlann yiiksek bir dagla yakmlikianna ve "gozlerine ulu goriinen" 
buyiik bir agaca Tankn" dediklerini soyler. Derbent yakmlannda 
yasayan Kumuklann, dokunulmazve kutsal saydiklan agaca, Tenk- 
rihan" adim vermeleri gibi gok sayida bilgiler. Tiirklerin goziinde 
Ulu Agag'm, Tann'mn ilahi vasiflanm ta§idigmi gosteriyor. Osmanli 
Imparatorlugunun kurucusu Osman Gazl'nln uykusuna girip, haki- 
miyetinin nerelere kadar uzanacagim soyleyen, hertarara dal-budak 




Dunya Agaci ve Ku§lar, 
Hah Motifi. 



salan ve budaklannm golgesi dort bir 
yam orten de agagti. Bazi kaynaklarda. 
Ertugrul Bey'in adiyla baglantilandmlan 
bu uykudaki agag motifi, Turk destan 
kulturiine de gok uygun dii§uyor. 

Sayan Altay halk kiilturiindeki agag 
motifi, yer sahibi motifiyle ihntilidir. 
Burada agag. Ulu Ana'mn ya§adigi ve 
kahramanlara memesinden siit verdigi 
yerdir. Agag, Turk halklannm gelenek- 
sel diinya goru§lerinde, insanlann bir- 
birleriyle ve dogamn insanlarla bagim 
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sembolize eder. Hakaslann ya§lilari, kaym agacmin yerin derinlikle- 
rine i§lemi§ koklerinde, yeralti dunyasmdaki atalar alemiyle bagli 
giiciin Ifadesini gorurler. Turk halklannda ulu agaglann evliya adla- 
nyla amlmasi da 50k yaygmdir. Biiyiik olasilikla Tann'nm tekligini 
simgeledigi igin, yalmz agaglar, mitolojik inam§larda onemli yer tut- 
mu§lardir. 

"Evliya Agag" mitolojisine dair edebiyatlarda, "Dunya AgacT, 
"§aman Agaa", "Bay-Terek" ve benzeri adlar gorulur. Diinya halk- 
lannm mitolojisinde "Hayat Agaa"; Altay Turk mitolojisinde "Bay- 
Kaymk"; hikayelerde ise Tamir Terek" adlan da gegmektedir. 

Dunyamn tam ortasinda yiikselen bu agaan kokleri yeraltma 
Iner. dallan Ise diinya dagimn zirvesine yiikselir. Boylece bu kutsal 
agag, dunyamn her ug katim, -gok. yer ve yeralti dunyalanm- birbiri- 
ne baglamaktadir. 

§amanist Tiirklerin en kutsal bildikleri agag. "Kaym" agaadir. 
Kutsal sayildigi igin de "Bay Kaym" denilen bu agag, biitun §aman 
.iyililerinde yer alir. Agag motif! olan Kaym. A1 taylarda §aman 
».inlerinde, dogum, diigiin ve bayramlarda, onemli unsurdu. Eski- 
lerde, a talan n hayattan bu agagla baglamrdi. Altay §amanlannm 
inancma gore, Insanlar yaratildiklan zaman ilk Kaym agaa da Umay 
Anayla beraber yere inmi§tir. §amam besleyip, buyiiten agaan adi, 
'Ara Agag'ti. Yakutlara gore, gogun en ust katmda olup, gogun 
yere aglan kapisidir. Yerle gogii birbirine baglayan Diinya Agaa'nm 
zirvesinde, iki ba§li bir kartal yuva kurmu§tur. Bu kartalm i§i. gokleri 
korumaktir. 

Hakaslar. "Imay Toyi" adim verdikleri torenlerde kullandiktan 
agaa, toren bittiginde gdtiiriip ormana dikerlerdi. Eger bu agag ku- 
mmazsa. adma toren yapilan kadimn ailede gocuklann diinyaya ge- 
lecegine inamlirdi. Hakaslann geleneksel goru§lerinde agag, aym 
/amanda "insan", "insamn cam" ve "soy" anlamlariyla da baglantilidir. 

Topragm ruhunun da yogun Kaym Agaa'nda olduguna inaml- 
mi§tir. §amanlar kendi ilahilerinde, toren ve ayinlerin ba§lica unsuru 
olan Kaym Agaa'na, "Bay Kaym" derlerdi. Kaym Agaa, Tann'yla 
kulu arasinda ilahi bir koprii gibi du§uniilurdu. §oriar da dag ve su 
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ruhlannm §erefine yaptiklan Ayinleri. Kaym Agaa'nm altinda gegirir- 
lerdi. 

Turk halklannda. agaglann bereketli olmasi veya birkag yil urun 
vermeyen agaglann urun vermesi igin, (agag korkutmak) gibi adlar- 
la bilinen gelenekler vardir. Uykuda, gigeklenen agag gormenin, 
dunyaya gocuk gelecegi §eklinde, yikilan agag gorulmesinin de 
oliimun i§areti olarak yorumlanmasi da agaglara bagli eski inam§la- 
nn bir urumidiir. 



Mitolojik inam§agore, obiir diinyada her yapragi bu diinyadaki 
bir Insana ait olan bir agag vardir. O insan, yapragi saranp yere dii§- 
tiigii zaman oliir. Bu inam§lara gore. Kadir Gecelerinde ise sular du- 
rur ve agaglar secdeye giderler. 

Turk etnik-kiilturel geleneginde, her agaan birer canli varlik ol- 
duguna inamlmi§tir. Buna gore de kutsal agaca zarar veren veya 
dallanm kiran birine zeval gelecegine inamlmi§tir. Tapimlan agaca 
ant Igilir, her yil bir kurban kesilirdi. Kugiik Asya Kizilba§lannda. kut- 
sal agaan ilahi ozellik ta§idigim belirtmek igin bu agaglara 'Dede 
Agaa" denilirdi. "Cengizname"ye gore. Cengiz, her boya bir i§aret 
olarak ayn ayn damga, ku§ ve benzeri §eylerin yaninda bir de agag 
tayin etmi§ti. 



Altaylarda, "Geng Oglan" adli hikayenin kahramam, Kayin Aga- 
a'nm altinda geceledikten sonra ad ahr. Kirgiz ve Kazaklarda ise ki- 
sir kadmlar, yalmz agaan (veya suyun) yaninda geceleyip kurban 
keserlerdi. Yakutlarda, gocugu olmayan kadmlar, 
kutsal bir agaan dibinde ak-boz bir at derisinin 
iizerine oturur, aglayip sizlayarak. Yer Sahi- 
binden gocuk isterlerdi. "Er Soko- 
toh" destamnda. Er Sokotoh'un 
ablasi sekiz budakli agag. kar- 
de§ine yenilmez gug vermek 
Igin onu emzirir. Oguzna- 
me'deki "Kipgak" efsanesinde 
de agagtan soz edilmektedir. 




Altay halk biliminde. Kaym Aga- iskitlerde Hayat Agaa 
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a'ndan inip, yeni dogmu§ gocuga adveren, insanlara yardim eden, 
»l lakalli ya§li motifler gomiek mumkiindur. Ancak, Turk mitoloji- 
miU\ agagtan dogma motifi goriilmez. Kahramanlar agag yoluyla 

< rnnet'tengelirler. 

lurk kulturiinde, kutsal agaan kugiik bir dalim bile kesmeye 
kimse cesaret edemez. Azerbaycanlilann inam§lanna gore, dede- 
1 M I ta ruhlan giiniinde , ne olursa olsun kesilemezdi. 

hube ve mezariann ba§mda olan agaglar da kutsal sayildigm- 
.i.ut. kesinlikle yakilmazlardi. Geleneksel goru§lere gore agag kes- 
mek, genellikle giinah sayilmi§ ve sadece mecbur kalmdigmda bu 
y< H iba§vurulmu§tur. 

Anadolu'daki Kizilba§ §iilerinln ziyaret ettikleri §eylerden en 
onemlisi agaglardir. Kizilba§lar, gorkemli agag kar§ismda ba§ egip, 
yilda bir kez orada toren yaparak kurban keserlerdi. Agaca tapm- 
manin bir ba§ka iradesi ise evin temeli atildigmda agaca kurban 
l.Mne gelenegiydi. Inam§a gore, agir oldugu dii§unerek, meyveli 
]ga< m altmda yatmazlar, tannsal ozellikler ta§iyan Ulu Agag'm di- 
binde de oturmazlardi. Meyve getiren agaan kesilmesi, giinah sa- 
yilrrdi. Bu agag kesildigi taktirde, Agag Sahibinin insana zarar vere- 

< rgi du§iinulurdu. 

M. Ka§gari, "Bay Yigag'i, bir yer adi olarak kayda almi§tir. Kaza- 
UMan'daki birgok dogal obje ve yere "Aulie Aka§" {Evhya Agag, 
Kutsal Agag) gibi adlar verilmi§tir. Biitiin bunlar, agacm Tiirk uygar- 
hklarmdaki yerine i§aret etmekte, onun kutsallik yoniinii bildirmek- 
le, lir. 

A§ik Pa§aoglu tarihinde, "Devletli Kaba Agag" iradesine rastlam- 
lrr. Buradaki "Kaba Agag" anlayi§i, bu §ekliyle, "Dede Korkut Kita- 
bi' nda da geger. "Kaba" sirati, agaan ululuguna, kutsalligma i§aret 
14arak goriilebilir. Agag, Azerbaycan dekoratif sanatmda ortaya ko- 
1 un orneklerin tamaminda da hayatm ba§langig sembollerinden bin 
• tlarakyeralmaktadir. 



AGAQ KI§i: Karagaylarm (ve Azerbaycanlilann) mitolojik goru§lerin- 
de, "Orman Adami" olarak yer alan, §eytani bir karakterdir. 
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I lem kadin hem de erkek dnsinden ol- 
«hio.n dii§unulen bu varligin, ormanlarda 
ya§adigina inamlmi§tir. Yiicudu ba§tan Ui§a 
sik tiiylerle kapli olan Agag Ki§i. goriintu Iti- 
bariyle, insanla maymun arasinda bir varlik- 
tir. Kotii ve mide bulandina bir kokuya sa- 
hiptir. Boyle pis kokmasi, hetonik kokenli 
§eytan gibi onun da obiir diinya ile bagli ol- 
dugunu gosterir. 

Agag Ki§i, yemek bulmak igin baglan 
bostanlan dola§ir. Bazen de insanlann attik- 

, TT . M lan elbiseleri gotiirup, giyer. Onun kopek- 
likitlerde Hayat Agaa , , , , x M , 

lerden korktuguna inanihr. Ara§tirmaalann 

bir gogu. Agag Ki§i ile ilgili minen. "Kardan Adam" hikayelerinin lo- 

kal bir versiyonu olarak degerlendirirler. 

AGAN: Turk dillerinde, "dua" anlaminda kullamlan bir sozciik. 

"Irk Bitik"te de aym anlamda kullamlmaktadir. "Eski Turk Sozlii- 
gu'nde, soru i§aretiyle, Tovbe" gibi Izah edilmi§tir. E. K. Pekars- 
ki'nin. Yakut dilinde kayida aldigi "ruhlan gagirmak" anlaminda kul- 
lamlan "Agal" sozciigiinun de "Agan" ile aym kokten oldugu du§ii- 
nulmektedir. Bu sozciik. "Dede Kokut KltabTnaa. bazi ara§tirmaci- 
lar tarafindan yanli§ olarak "goz ya§i dokmek" anlaminda olan "Ag- 
la" fiiliyle baglantili gosterilmi§tir. 

Aslinda ise buradaki "agla" fiili: "dua etmek, gagirmak" anlamin- 
da olup, "aglan'la aym kokten gelir. Bu da Arap dilindeki, "dea" 
sozciigiinden tiiremi§ olan. "dua etmek, gagirmak" gibi Tiirkge soz- 
ciigii §eklinde, Dede Korkut Oguznamelerinin dilinde de I§lenmi§- 
tir. ("Han Kazan aydir: Ogul, ogul. ay ogul! Sen gidell. aglamagim 
gokteyken, yere Indi", "Ag alnmi yere koydu. Namaz kildi. Agladi. 
Kadir Tann'dan hacet diledi.") 

A(j I : (bak: Yug) 
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AHiR ZAMAN (ZAMANIN SONU): Kiyamet, mah§er, ahret, dun- 
yamn sonu. 

"Ahir Zaman" sozciigu, Arap kokenli olup, farkli Turk halklann- 
da, ayn ayn terimler olarak kar§imiza gkmaktadir. Karakalpakga'da 
'Ahirgi Zaman"; Ozbekge'de "Ohir Zamon, Ohirat"; Quva§ga'da 
Ahar Samana" ve buna benzer terimler olarak Turk dilleri aracili- 
giyla Kafkas dillerine gegen bu anlayi§in bir kaynagi da eski Tiirkle- 
nn dini-mitolojik gdrii§leridir. Dede Korkut Kitabmda, "Ahir zaman 
olup. kiyamet kopunca..." denilir. Buradaki "Ahir Zaman" anlayi§iy- 
la, dunyadaki ya§amm, kiyametten onceki son zamanlan anlatilir, 
reni Miisliimanligi ve onunla beraber bu dunyadaki hayatin fani ol- 
(lngunu kabul etmi§ olan Turklerde, ahir zamanin geli§iyle, kiyame- 
tin kopmasi, birbirine bagli olarak du§unulmii§tiir. 

Bu donii§ler, zamanin donu§unii kabul eden dinlerde ebediyete 
kat lar devam eder. Diinyamn fani oldugunu ve zamanin diiz bir giz- 
gide akip gittigine inanan dinlerde ise hem diinyamn hem de za- 
manin bir sonu oldugu g6ru§ii hakimdir. Ancak, zamanin donu- 
ui nlii olduguna inanan dinlerde bile iginde ya§adigimiz zamanin, 
••• >i IU olan bir donii§um donemi olduguna inamlir. 

Turklerde, zamanin sonuyla Ilgili Islam kaynakli goru§ler, daha 
sonraki gaglarla aittir. Bu goru§, diger dinlerle temasta olan Turk 
iialklannda -ornegin Quva§larda- sonraki etkile§melerden ileri gelir. 
I lnistiyanlik'taki mah§er giinu ise kiyamet ve diinyamn sonu gibi 
giinler hakkinda olan goru§lerin etrafinda cereyan eder. 

"Zamanin sonu" anlayi§i Kuranda yoktur. Ancak dini hayatin 
zayiflamasi ve ahlakm goku§ii §eklinde ortaya akan i§aretlerden 
iMhsedilen hadislerde, "ahir zaman" ifadesi yer almaktadir. Ulam 
edebiyatmdaki "ahir zaman" anlayi§i, dinler tarihi ve mitolojideki 
diinyamn sonu anlayi§iyla derin baglantilidir. Ancak, onunla hig de 
aym olmayan bir anlayi§ gibi goriiliir. Elbette, "ahir zaman", diinya- 
nin sonuyla aym degil, ancak ondan pek de ayn sayilmaz. "Ahir za- 
man" anlayi§i, bu manada, diinyamn sonu hakkindaki gorii§lerle ig 
ige olup, kiyamete yakla§an son devreyi, diinyamn son giinlerini 
bildirir. Kuran-i Kerime gore ise ahir zamanin ve kiyametin ne za- 
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man olacagim bilmek. insanoglunun bilgisi di§mdadir. "O saat hak- 
kmda, 'ne zaman kopacaktir?' diye. senden soruyorlar. De ki: Onun 
haberi Rabbimdedir. Onu zamam geldiginde, sadece o yapacaktir." 
(Kuran: El ArafSuresi 187. Ayet) 

islam alimleri, birkag zaman devresinden bahsederler. Bu devre- 
ler igerisinde, hicretten kiyamete kadar devam edecek olan bir dev- 
re vardir. Bu sonuncu devreye, "ahir zaman" denilebilir. Bu devre 
kiyamete kadar surecektir. Kiyametin ise ne zaman kopacagi bilin- 
memektedir. Kiyametin kopacagi an. Kuran da "saat" sozciiguyle 
irade edilmi§, bu saatin tug kimse tarafmdan bilinemeyecegi anlatil- 
mi§tir. Son peygamber oldugu igin de Hz. Muhammed'e, "Ahir 
Zaman Peygamberi" denilmi§tir. 

Buyuklerin oldugu yerde, kugiiklerin konu§masi, zinamn gogal- 
masi ve buna benzer geleneksel Turk ahlak anlayi§ina aykm olan ne 
varsa ahir zaman i§areti gibi gorulmu§tur. Bu bakimdan, Oguzna- 
me'deki sozler, ahir zaman i§aretlerine Ornek gosterilebilir: "Atalar 
dururken, ogullann konu§masi, analar dururken kizlann konu§ma- 
si...", "kadmla erkegin aym giysiyi giymesi." Boyle bakildigmda, es- 
ki Turkler, diger dinlerde oldugu gibi. kiyameti ve diinyamn sonu- 
nu; fakirligin gogalmasi, dogal felaketlerin artmasi, gogun yanlip 
pargalanmasi, depremlerin gogalmasi, denizlerin kaynayip birbirine 
kan§masi ve benzeri §ekillerde gormemi§ler, (bak: Diinyamn sonu) 



AK-KARA: (bak: Zitlik) 

AL AVRADI: (bale A1 Kansi; A1 Kizlan; Albasti; Hal Anasi) 

AL BASMASI: A1 Ruhuyla bagli bir hastalik. 

"Karabasan" veya "Karamat" admda da oldugu gibi her tiirlii 
kotiiliik ve eziyetin, §eytanlarla ilgili oldugunu gosterir. Anadolu 
Turklerinin Inanana gore, hamile kadm gok kan kaybettigi zaman, 
hayalet gormeye ba§lar. En gok korktugu §eyler, gozuniin oniine 
gelir. Hamile kadm yalmz kaldigmda korktugundan, "A1 basar". "A1 
basmi§" kadm, baygm halde olur. "A1 Kansi" (Hal Anasi), o sirada 



32 




AL DEDE 



onun gogsiine gokiip, nefesini keser. Tam bu sirada, "Al", hamile 
kadimn dgerlni gikanp goturiir ve yikayarak yemek ister. 

"Al basmi§" hamile, korku i§inde kalirve iistiinde agirlik oldugu 
Kin sayiklar, yemez, igmez ve nefesi daralir. O olup biten her §eyi 
.lhlamaya ba§lar ama konu§amaz. "Al" basmi§ kadimn, bu hastalik- 
tan kurtulmasi i§in, iizerinde Kuran okunur, "Al OcagTna goturiilur 
ya<la buna benzer adetler uygulamrdi. 

"Al basmasi", bir ge§it korku halidir. Bu durumlar, geleneksel 
yoni§lerde §eytani guglerle ih§kilendirilir. "Al basmasi" hali de bu 
anlamda. "Al kansi". "Hal Anasi". "Al Kadim" ve benzeri adlarla bi- 
i i n . n . §eytani motifin adiylabaglantilidir, (bak: Al; Albasti; Hal) 

Al DEDE: Al-Hal Inanamn, mitolojik Ulu Ana motifinden koparak 
aldigi bir §ddl. 

Sonradan yurt hamisi, vatamn koruyucusu imajim canlandiran 
Al Dede" inam§i, bu anlamda, "Al-Hal" inam§ryla aym kokten gelir. 

I ki bir mitolojik topluluk sayilan Ulu Ana motifinden aynh§ ve 
Al I lal Ana motifinin, sonradan "Al" Dede motifine donu§mesi, 
ana kut'unun, ata kiiltune gegi§i §eklinde de agiklanabilir. O, Azer- 
Uiyran efsanelerinde, gergekten de bir vatan koruyucusudur. Azer- 
1 »ayt anin Tovuz Bolgesi'ndeki "Al Dede" ocagimn adi da bu ruhla 
i' tolantilidir. ("Aldedede olur mocuzat zuhrur"/ A§ik Ali Asker) 

Al Dede'yle Ilgili bir efsanede bir kurt, onun oglu olan Korog- 
ln'nu. be§ikh dag da sut vererek besler. Dagm yurt koruyucusu ol- 
1 luguna ve ili koruduguna dair eski mitolojik Inam§; Turk halklannm 
efsanelerinde, yenilmez yigitlerin sonradan daga donii§erek, yurdu 
yagmaalardan koruduklan §ekline d6nii§mu§tur. Yurdun koruyucu- 
su oldugu Inanan iradesi olan "Al Dede" pirinin admdaki "Al" kokii 
dr Ulu Ana'nm pargalanm ta§iyan dag ruhuna (Bu ruh, Koroglu 
destamnda All Ki§i motifinde behriyor) ve dolaysiyla da mistik va- 
tan hamisine bagliligi gosterir. Sibirya ve Yakut destanlannda da di- 
kenin koruyucusu gibi ortaya gkan ruhlann, yurt koruyuculannm 
.«Ilan. genellikle "Al" kokiindendlr. (bak: Al; Ah) 
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AL KARISI: Anadolu Turklerinin inanglanna gore, kayalik daglarda, 
cay kenarlannda, issiz yerlerde ve ahirlarda yasayan peri kizi gibi bir 
varlik. 

Diger Turk halklannda "Al", "A1 Kansi", "Albas", "Albiz". "Al- 
ims". "Hal Anasi" ve benzeri adlarla da tanimr. Degi§ken tabiatlidir. 
Soylenen her §eyin tersini yapar. Ayaklan da tersindendir. Degi§ik 
§ekillerde, en 90k da cadi §eklinde goze goriinur. 

Saglanmn dagimk ve yapi§ik olmasi ise motifin bagli oldugu mi- 
tolojik toplulugun ozelligi olan. erotik-seksiiel gostergelerle baglan- 
tilidir. Qirkin, avurttan g09mu§, giiglii kuwetli ve bazilanna gore de- 
veyle yan§acak kadar uzun boyludur. inam§lara gore, bu korkung 
goruniimlu, "Al Kansi", yeni dogum yapmi§ kadmlann yanma gelir 
ve onlan yalmz buldugunda cigerlerini yer. Onun igin de boyle ka- 
dmlar yalmz birakilmaz ve yatti klan yere Kuran ve bigak konulur. 

Al KansTyia ilgili 90k sayida mitolojik rivayet vardir. Bu metinle- 
rin ana ekseninde, bu §eytani varlikla insanoglunun kar§ila§ma sah- 
nesi yer alir. Bu kar§ila§malar, 90gunlukla insanoglunun, varligi ya- 
kalamasi ama belalardan da kurtulamamasi sonucuyla biter. 
Yakla§ik son yiizyilda ise birinin onu yakalamasmdan soz edilmiyor. 
Bu da geleneksel demonolojik goru§lerde ortaya 9ikan degi§iklikler 
a9ismdan onemlidir. 

Bazi metinlerde yazilanlara gore, genellikle kirmizi, siyah, uzun 
elbise giyen bu 90k sa9li "Al Kansi"m, en 90k sevdigi §eylerden biri- 
ni yaparken, yani atm kuyrugunu orerken yakalamak mumkiin olur- 
mu§. Onu yakalayanlar, ka9amamasi i9in, yakasma igne saplatmi§. 
Alip eve getirilen "Al Kansi", evin turn temizlik i§lerini M9 kimse 
gormeden yaparmi§. Yakasmdaki igne 9kanldigi anda da hemen 
yok olurmu§. "Al Kansi" bazen de kuyunun kapagim agp, i9ine gi- 
rerek yok olabilirmi§. "Al Kansi" genelde, bagli oldugu gruba don- 
mek i9in suya donermi§. Qunkii onun mensup oldugu varliklar gru- 
bu, orada ya§armi§. Ama artik insanlar arasmdan oldugu ve "ustii- 
ne insan kokusu sindigi" i9in, grubu tarafmdan kabul edilmez ve 61- 
duriilurmu§. 

"Al Kansi", bazen de etegine igne batmldigi anda kendiliginden 
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suya donu§urmu§. Kayboldugu zamansa tabip samanlara gore §oy- 
I lc denilmeliymi§: "Evelik, evelik, yedi derde derman evelik, yedi yil 

kaldim, neye dermandi diye sormadi Insanoglu!" Gergekte de tyi- 
le§mek bilmeyen, hasta gocuklara geleneksel tipt ilag olarak kullam- 
lan ve kurutulmu§ yapraklardan yapilan bir gorba olan evelik yediri- 
Hr ve boylece gocugun iyile§ecegine inamlirdi. Aslmda gogu zaman 
liayra yorulan "Al" ruhunun sahibi olanlann, bazi hastalik!ann ilaani 
bildiklerine de inamlmi§tir. Bir diger inam§a gore ise "Al KansT'nm 
oklugu yere biiyiik bereket gelirve bu yerdeki higbir §ey eksilmezml§. 

Bazi metinlere gore, su ile ilintisi olan hatta gati§tigmda insanog- 
luna: "Eger bu su olmasaydi, sana ne yapacagimi bilirdim!" diyen 
bu dog a ustii varlik, kiilturel olarak §amanizm goru§leriyle ilgilidir. 
Bu varligm, mitolojik kaynagi neticesinde suya olan bagligi, onun 
Sudan korktugu §eklinde yorumlanir. Anadolu Tiirkleri arasmdaki bir 
livim§a gore. "Al Kansi", silah sesinden, me§aleli insanlardan, de- 
mirden ve kirmizi renkten korkar. "Al Kansi'ndan korunmak iginse, 
-ig ve sol bileklere siyah boncuk takmak gerekir. Anadolu'nun bazi 
yorelerindeki Inam§a gore "Al Kansi", simm insanogluna soylerse, 
dnleronu hemen olduriir. 

Al Kansi'nm diger adlan: "Hal Kansi", "Al kizi", "Hal". "Kara- 
kura" ve bunun gibi adlardir. Anadolu'da bu varlik, "Al Kizlan" 
adiyla da bilinir. Inam§a gore, onlar bereket ve nzk kaynagidir. Elleri 
degdigi §ey tukenmek bilmez. Anlatilanlara gore, onlar da pey- 
gamber ve evliyalar gibi, "Iyilerden" sayilirlar. Periler ve dnler Ise 
onlardan degiller. 

Al Kizlanm yakalamak igin, at sirtina katran surdurulmu§tur. 
Hangi Al Kizi, insanogluna yakalanmi§sa, dondugiinde olduriilecek 
demekmi§. Insanlar onun olduruldugunii, gaym suyunun kirmiziya 
boyanmasmdan anlariarmi§. (bak: Al; Albasti; Alma§; Almi§) 

ALAY: Teleutiarda. korkulu ruhlardan birinin adidir. 

Bir Yakut metninde, iilkenin koruyucu ruhlan olan "AlayToyon" 
ve "Alay Hatun", digerlerinden farkk bir §ekilde, kan koca olarak 
gegmi§tir. Bu adlardaki "Alay" kelimesi de dikkat gekiddir. Pekarski 
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Sozliigu'nde, "Alay", giine§e bagli bir §eymi§ gibi, "giir i§ik sagan" 
anlammda kullamhm§tir. 

V. Radlov'un, 'Turk Topluluklari Halk Edebiyati Omekleri'nin 1. 
cildinin alfabetik siralamasmi yap an, N. Katanov, "Alay, kan alay" 
bolumiimin kar§isina §oyle bir not du§mu§tur: "Ruh, Altay'i himaye 
eden ruh, Altay'i koruyan ruh.'" 

"Alay"daki "Al" kismma gelince; soziin, "yurt koruyucusu" anla- 
miyla baglilrk ta§idigi dikkate almarak, buradaki "Afin, "Al Anasi", 
"Al Kansi", "Albasti" "Alma§", "albiz" ve benzeri adlarla bilinen mi- 
tolojik variiklann adlanndaki "Al" ile aym kokten oldugu bellidir. Bu 
bakimdan Yakut metinlerinde kar§ila§ilan ve ulkenin koruyucu ruhu 
olan, "Aliy Darhan Hatun" adli varligm admdaki "Al" kokii de dik- 
kat gekicidir. 

ALAZLAMA: Bazi Turk halklannda geni§ bir §ekilde yayilmi§ olan 
bir toren §ekli. 

"Al" sozciiguyle aym kokten olmafikri, ara§tirmacilarda, "Al" ru- 
hunun, ate§le baglantisi oldugu kanaatini uyandirmi§tir. Altay ve 
Yenisey §amanlan, torenin ba§lama zamamnda, "Alaz" diye bagmr- 
lardi. Alaz'm Sami dilindeki anlami, "Amin" demektir. 

Ba§kurtlarve Oguzlardaki "Alazlama" toreni, kimuzi bir bez par- 
gasi yakilip hastamn ba§mm etrafmda, "alaz alaz" diye dola§tmlarak 
yapilir. Bu daha gok bir tedavi §eklidir. Altay ve Yenisey Turklerinde 
ise merasim ba§layacagi zaman, §aman. Ardig veya kutsal bir ba§ka 
agaan pargasim duman igine atipyakar. 

V. Radlov'un agklamasindan anla§ildigma gore, Anadolu Turkle- 
rinde "alazlama", kizgm demirle daglamak anlamma gelir. Anadolu 
uygarliklanna dair ara§tirmalar, onun eski §amanizm ve ate§ kiiltii 
ile derin baglantili oldugunu ortaya gikarmaktadir. Burada da "Alaz- 
lama" bir tedavi §eklidir. Anadolu'nun bazi yerlerinde, "Alazlama" 
ak§am karanligmda yanan ilk i§iga bakilarak yapilar. Azerbaycan §i- 
velerinde, hastalanmak anlammda kullamlan "Alizdamak" sozii de 
"Alazlama" ve dolaysiyla da "Al" mhuyla baglantilidir. 
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ALBASTI: Turk halklanmn inanglanndan olup, demonolojik goru§- 
lerde geni§ yer tutan, §eytani birvarlik. 

Bir grup inam§larda, gergekte var oldugu du§unulen bu §eytani 
motifin, yeralti oliiler saltanati ve sular alemiyle baglantili olup, su- 
da ya§adigma inamlir. Geceleri goriinen karabasanlann onunla ilgili 
oldugu du§iinulur. Degi§ken tabiatli olmasi, onun ba§lica ozelligidir. 
Adiyla bagli birgok metindeki goriintuye gore, girkin gorunu§lu bu 
§eytani varligm, omuzlanndan geriye attigi, dizlerine kadar uzanan 
iii gogusleri vardir. Bazi mitolojik metinlerde ise onun, dunyadaki 
en giizel kadmdan bin kat daha giizel oldugu anlatilir. Inam§a gore, 
Azeit>aycan Turklerinin geleneksel demonolojik goru§lerinde anla- 
tildigi kadar kotii niyetli olmayan "Albasti", dogum ve bereketin 
koruyucusudur ve bazi gocuklan dertlerden ve belalardan korur. 

Kazaklarda, "Albasti" adi, "cadi kadin" ve "kupegiren kan" anla- 
minda kullamlir. Bu anlam, motifin en eski devrelerdeki "Ulu 
Ana"dan kopup geldiginin bir i§aretidir. Kazaklann demonolojik 
goru§lerindeki "Albastilar, kadm olsa da "Ba§ Albastilar", ba§lann- 
da kimiz kasesi kadar in gozleri olan, ba§tan a§agi demir giyini§li, 
erkek "Albastilar"dir. Yard, buradaki "Albasti" motifi, Altaylardaki 
"§ulmi§lar" gibi hem erkek ve hem kadm olarak goriiluyorlar. 

Turk dillerinde, "korkulu ruh, eziyet verid ruh, ev ani ve dogum 
sirasmda zarar veren kotii ruh" gibi anlamlarda kullamlan "Albasti" 
motifi, gok farkh adlarla kullamlmi§tir: "Albasti" (Turkmen), "Albasli" 
(Karakalpak, Nogay, Kumuk), "Al", "Albis" (Tuva), "Albasti" (Kara- 
gay, Balkar, Kazak), "Alvasti" (Uygur), "Olbosti" (Ozbekistan), "AI- 
barsti" (Kirgiz), "Abaahi" (Yakut) v.b. 

Bazi sozliiklerde, "korkulu ruh, bedbaht ruh" anlammda kullam- 
lan, "Alpas", "Alpasta" sozcuklerine de rastlamak miimkundur. Bu 
mitolojik varligm adi, N. A§marin Sozlugii'nde, "Alpas", "Alpasta", 
"Alpasti" olarak gegiyor. Yazann verdigi bilgiye gore, bu ruh geldi- 
ginde, geng erkeklere, kiz goriiniimunde, geng kizlara ise erkek 
olarak goriinur. 

Biiyiik olasilikla Altay dil birhgi gagmda, Mogol dillerine girmi§ 
olan, "Alma§" sozciigii de Halha-Mogolcada cadi, kup kansi, anla- 
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minda kullamlmi§. Yazili Mogol dillerindeki, "kupegiren kan" an- 
lamli, "Alma§ Emegen" de yine bu anlayi§la baglantikdir, (bak: Alma§) 

"Albasti", mitolojik goru§lere gore, yeralti ve oliiler diinyasimn 
da temsilcisi olup, sular sattanatryla baglantilidir. Eski Bulgariardaki 
bir grup kaynaga gore, yeralti diinyasimn ruhu ve sahibinin adi: 
"Alp-AlbastTdir. 

Tacik dillerindeki "Albasti-AlbastT da Turk men§elidir. Buna pa- 
ralel olarak, Afgancadaki, "Modariol" sozciigii, "Albasti" ve "A1 
AnasTnm bu dillere gevrilmi§ halidir. "Albasti" veya "Al" ruhunun 
adi, Turk dillerinden Kafkas dillerine de gegmi§tir. Dagistan halkla- 
nndan olan Avarlann kiiltiiriinde, dizlerine kadar sallanan gogiisleri 
olan ve "Alba§ti" denilen mitolojik bir karakterden, bir orman kadi- 
mndan bahsediliyor. Bu "Albastfnm "orman hamisi", "orman sahi- 
bi" i§levlerinden kalmadir. Bu sozciik, "K'ulbasti" §ekliyle, ifrite, da- 
gmik sagli, bigimsiz goriinu§lu, dn ve §eytan anlammda, Adigey- 
Qerkes dillerinde ve "AlmesOn" §ekliyle de Kabardincede kullaml- 
mi§tir. 

Fln-Ugor halklarmdan olan Mailler ve UdmurtJar, Volgabo- 
yu'nda ya§ayan Turklerden alip, "Albasta", "Alvasta", "Albasti", 
"Arvasti" §ekline getirdikleri bu motifi, korkulu ruh, kotii niyetli ruh, 
anlammda kullamyorlar. Bu sozciigiin, Turk dilinden gegtigi bir ba§- 
ka dil de Rusgadir. Bu sozciik, Rusgada, kiigiik bir degi§iklik gegire- 
rek, su perisi anlamma gelen, "Albastiy", "Lobastiy". "Lopastiy", 
"Albasta", "Lobasta", "LopasO" §ekillerinde kullamlmi§tir. Slav ko- 
kenli olmayan "Lobosta", Rus dilinde: "boyu yerden goge kadar 
uzanan, yapi§ik sagli, iri ba§li, egri biigrii parmakli uzun elleri olan 
ve di§leri gicirdayan, solgun renkli" mitolojik bir varlik anlamma ge- 
liyor. "Lobosta", kasirga koptugu zamanlarda ve §iddetli karyagdi- 
gi donemlerde, kara bulut gibi ortaya gkip. kulak yirtia bir sesle 
giilmeye ba§lar. Onunla kar§ila§mak. Oliimle sonuglamr. 

Slbiryamn birgokTiirk dilinde mevcut olup, azicik bir degi§imle 
Rus diline. Karkas ve Iran dillerine de gegen "Al" koklii "Albasti", 
almdigi dilde oldugu gibi. kadm gorunumiindeki §eytani varligim 
koruyup saklami§tir. 
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Bazi metinlerde, onun adma "Cin Albasti" olarak da rastlamak 
mumkiindur. A. Divayev'ln kaleme aldigi metinde "Albasti", - 
herhalde, bolluk ve iiretim tapim§iyla ilgili olarak- yetmi§ memeli 
varlik olarak tasvir edilmektedir. Kazak metinlerinde, korkulu ve za- 
rarli ruhlar kategorisine ait olan "Albasti", bazen alnimn ortasmda 
bir tekgozii olan. igreng g6riinu§lu varlik gibi tasvir edilir. O, inam- 
§a gore, gocuklan kagnp. onlara memesinden siit verir ve boylece 
onlan olduriir. 

Farkli Turk halklanmn demonolojik hikayelerinden anla§ildigi gi- 
bi, "Albasti'lann, hakimleri de tek gozlii varliklardir. Kazaklarda, Is- 
lam'a kadar kl inan lslan na gore, "A1 basti "yi gorse gorse "Aruah'lar. 
yard ruhlan olan insanlar gorebilirdi. §an Km Destam'nda "Albasti" 
aym zamanda, §ehvete olan aggozliiliiguyle de tamtiliyor. Bu Ozel- 
lik onun, bolluk ve iireticilik hamisi olan mitolojik topluluga olan 
bagliligmdan geliyor. §eytani bir varlik gibi, "AlbastTnm da §ehvet- 
teki aggozliilugu, mitolojik sembolizmler bakimmdan onu, bolluk 
ve hayatm dongiisunii saglayan varlik yapiyor. Yakutlarda bu ozel- 
lik, ba§ §amana ait gosteriliyor. Ba§ §aman, §ehvet dii§kunlugunun 
ve §ehvani duygulann koruyucusu sayiliyor. 

Genellikle "AlbastTnm hem koruyucu ruh olup hem de bunun 
aksine oliim getiridsi olmasi, bu motifin bagli oldugu mitolojik kii- 
meden gelmektedir. Ba§ka bir inam§a gore, "Albasti. Arvasti" uzun 
boylubir kadma nazar ettiginde, o kadimn karmndaki gocukolurdii. 
Ulu Ana veya Ilahe Ana'nm degi§iklik gegirmi§ motif! gibi, onun da 
birbirine aykm ozellikleri vardir. Hem hayat veriddir hem de oliim 
getirici. Bu mitolojik kiimenin ugradigi degi§imin dogal bir sonucu- 
dur. Kirgiz -Kazaklarda, "AlbastTnm siyah ve san olarak lid §ekli var- 
dir, inam§a gore san "AlbastTIar mollalarm okumasryla def olup gi- 
derler. Siyah "Albasti'yi ise ate§li insanlardan ba§ka kimse gore- 
mez. Bir san kiz olan bu ruh. yeni dogum yapmi§ kadmlann cigerini 
alip goturiir ve suya atar. Bahalar veya ate§li insanlar onu yakala- 
yip dgeri tekrar yerine koydururlar. Bazi inam§lara gore, dogum si- 
rasmda, "Albasti"nm olmasi gerekliydi. Bu da onun koruyucu ruh 
oldugu g6rii§unu daha da giiglendiriyor. 
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Kazan Turklerinin inam§lanna gore "Albasti", §er Isteyen bir rah- 
tur. Yolculan yolundan etmek onun yaptiklanndan biridir. Nogayla- 
ra gore ise o. en 50k hanger kimndan korkar. Altaylann inanglannda 
da "Albasti", yeralti diinyasiyla bagli olun kotuliik verici ruhlardan- 
dir. Bu ruhlar yeralti diinyasmda cehennem ve yeralti oliiler saltana- 
timn hakimi olan, "Erlik"in hizmetine girerler. Tdeutlann, gelenek- 
sel goru§lerine gore, "Eriik"in hizmetinde olan ve "Almi§" adi ta§i- 
yan korkulu ruhlar da "Albasti" motifine baglidirlar. 

Fergana Ozbekleri "Albasti'yi, peri§an, saglan dagimk bir koca- 
kan goriinumunde dii§umirler. Saglarmm uzun ve dagimk olmasi, 
bir yandan bu varligm dogamn ba§langiana dayandigim i§aret 
ederken, diger yandan da hayat verid oldugunu ve seksuel -erotik 
belirtiler- ta§idigim gosteriyor. Saka Turklerinde, onu hatirlatan mo- 
tifin adi, "AbasTdir. "Iggi" ve "Ayii" ruhlannm tersine, bu ruhlar ko- 
tu ve aggozliidurler. Aggozliiliigun, Ulu Ana ve Yer Anamn bir 
ozelligi oldugu du§iinulurse, bu onun da Ulu Ana kumesine dahil 
oldugunu gosterir. 

"Al" sozcugii, bu ruhun ate§ lie bagli oldugunuda gosteriyor. 
Ornegin, Yakutlarda aile ocagimn ate§ine "Al Ate§" denilir, ara§tir- 
malaragore, bugiinkii inam§lardan farkh olarak, onun eski gaglarda, 
kotii bir rah degil, daha gok koruyucu rah olduguna dair fikirler de 
vardir. 

"Albasti" motifinin koklerine gelince; onun Akadcadan geldigi, 
pek dogru bir dii§iince degildir. Akadcadaki, "Lamastu" §eklinin 
"Albasti'ya ddnu§mesinin miimkun olmadigi, bilimsel metinlerde 
de gegmektedir. V. Hains'e gore. "Lamassu", Asur ve Babillerde. 
yeni dogmu§ gocuklann olumiine sebep olan, Igreng §eytani varlik 
anlamma gelmektedir. 

Bu sozcugiin, Iran kaynakli eski Al Tannsi (?) ve Turk dillerindeki 
"Bastu" (korku basmak), sozcugiinden dogdugu olasiligi da Arap- 
gadaki Allah sozciigundeki "Al" kokiinden gelmesi veya eski Yahu- 
di dilinde tann anlamma gelen "El" kokiinden gkmasi yahut yigit, 
cesur anlamma gelen "Alp" sozciiguyle ili§kili gosterilmesi hatta 
renk bildiren bir sirat olarak gosterilmesi, bu motifin mitolojik anla- 
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mim agklamaktan uzaktir. Bazi ara§tirmacilar, bu adm birinci kismi 
olan "Al"i sehven. Iran veya Kafkas kaynakli, ikinci kismim da Tiirk- 
ge kaynakli gosterirler. Bu ara§tirmacilar, ikind kisim iginse higbir 
yorum yapmami§lardir. Sadece. "Al" hecesiyie birlikte anlam tandi- 
n labilen "basti" tarafi, gogu zaman oldugu gibi, yine sadece kelime- 
nin §ekline bakarak yorumlaniyor. Bu soziin gegirdigi degi§iklikler 
ve onun. Al-masi > Almas(l) > Albas(i) > Albasti §ekline gelmesi 
daha mantikli bir yakla§imdir. Burada korkulu ruh, §eytan ve dn an- 
lamma gelen "Al" kokii ile Tungus-Macar dillerinde en eski dini- 
mitolojik motif olarak kalan "Masi" kullamlmi§tir. "MasTnin, ruh an- 
lamma yakin bir anlam igermesi, bu sozun kokuniin eski Turk dille- 
rinde aranmasi gerektigini ortaya koyuyor. 

§iiphesiz. "Albasti" admin Ikind hecesini "ba§li" gibi degil, ona 
daha yakm anlamlan olan sozciiklerle agiklamak daha uygun olur. 
Ornegin, Akadlardaki, "Karibatu" ruh admin "batu" kismi veya "La- 
bas tu" ruh admin "bastu" kismi yahut eksi On Asya'da kullamlan 
"Bag-ma§tu" admdaki "ma§tu" kismiyla agiklamak daha saglam so- 
nuglar almmasim saglar. Bu da adm "Al Ruhu" igerigi ta§idigi fikrini 
perginleyecektir. Bu bakimdan klasik Azerbaycan §airlerinden M. P. 
Vakif in §urindekl, 'Ya hurisin ya meleksin ya basti" misrasmin, "bas- 
ti" sozcuguniin mhla olan anlamda§ligi, boyle bir yorumun yani 
ma§tu > masti > bastu > basti, olarak yapilan degi§imin dogru ola- 
bilecegini gosteriyor. 



ALBIS-ALVIZ: (bak: Almas-Almis) 

ALDACI: Komandinlerde oliim melegine verilen ad. 

Inam§a gore, cehennem ve yeralti oliiler saltanatimn hakimi olan 
"Erlik", kendi mhi an olan "AldacTlan, yeryuziine gonderir. "Aldaa" 
mhlar insanlann mhlarmi alarak onlann hayatma son verirler. Boyle- 
ce oten insanlann mhlarmi, bu "AldacTlann goturdiigiine inamlir. 
Ara§tirmacilara gore, oliimu dogal bir sonug olarak degil de kotii 
mhlann etkisine baglayan eski Turklerdeki "Oliim Melegi" inana, 
yabana dillerin etkisiyle olu§mu§tur. 
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ALEMtN WnGl VAKlT: Azerbaycan halk inanislannda, ki§m sonu 
veyazm ba§langi§ amm gosteren mistik birzaman. 

Mitolojik gorii§lerde, alemin yatma vakti yilin son gar§ambasma 
denk du§er. Bu goru§lere gore Nevruz Bayrami'na agilacak gecenin 
giinduze donii§tugu anda. irmaklar, dereler, gaylar yani akarsular 
bir anligma durur, sonra tekrar akmaya ba§larlar. "Alemin Yattigi 
Vakit" denilen bu anda. canli ve cansiz alemde ne varsa hepsi bir 
anlik uykuya dalar ve hemen uyamrlar. Ba§ka bir deyi§le oliip dirilir- 
ler. O anda kim ne dilerse olur. Bu inam§a gore, yilin degi§tigi anda 
sular da degi§ir ve bir anda durulup, gozya§i gibi akmaya ba§larlar. 
Halk inam§ina gore, biri bu Sudan goturiip, ornegin, hamur yogu- 
rursa. sudaki ufak ta§lardan getirip, yag kiipune, ekmek kabma ve- 
ya evin ko§e bucagma koyarsa ekmek bol olur. 

"Alemin yattigi vakit" denilen o bir a nlik vakit, aslmda yaratili§ 
zamamndan beri turn zamanlan iginde banndiran bir zamandir. Bu 
anlamda, yaratili§m tazelenip yeniden canlanmasmi sembolize 
eder. Boyle bir zamamn her geldiginde, dunya sanki yeniden yara- 
tihr ve buna gore de yaratili§m ba§langig amm, yaratili§ amm sem- 
bolize eder. "Alemin yattigi vakit" denilen o bir anlik zaman, ba§- 
langigta gergekle§en, kaostan evrene ebedi gegi§in, bir amm ken- 
dinde saklami§tir ve bunun igin de doganin sonsuz Olup-dirilmeler 
zindrinde, edebi ya§ayi§i canlandiran bir semboldiir. Yani "alemin 
yattigi vakit**te, eski ne varsa bir anda uykuya dalip, uyanmasi, ba§- 
ka bir deyi§le, olup dirilmesiyle, hepsinin adi sembolik olarak def- 
terden silinir. Bu anlayi§, doganin ve yaratili§m devamliligma dair 
eski du§iinceden gelir. 

"Alemin yatbgi vakit" inam§mda, doganin, oliip dirilecegi anla- 
yi§i hakimdir. Bu anlamda, oliip dirilme anlayi§i lizerine kurulu olan 
TurkTanncilikg6ru§lerinin izlerini ta§imaktadir, (bak: Nevruz) 

ALEYBANI: Oldukga uzun boylu, beyaz tenli ve gplak olarak dii§u- 
niilen kadm dnsinden mitolojik birvarlik. 

Bu varlikla ilgili bati inanglara sahip olan bir surii Insana gore, 
onlann ikind veya iiguncu babalan, "A1 ey bam "yi tutabiliriermi§. Gu- 
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ya onun gogsiine igne saplandigi zaman artik higbir yere kimilda- 
yamazmi§. 

Bu §eytani varligm adi, Azerbaycan Turk §ivelerinde, "Eleybam" 
seklinde de gegiyor. Mitolojik i§levleri ve yapisal-anlamsal ozellikle- 
ri onun, Al-Hal Anasi motifinin versiyonlanndan oldugunu gosteri- 
yor, (bak: Al; Kuleybam-Kulyabam) 

A1 HAL: Turk halklannm demonolojik goru§lerinde geni§ yer tutan 
ii. dag ve yer objeleriyle baglanan mitolojik bir varlik. 

Al ruhu, dizlerine kadar sallanan gdguslerini, omuzlarmm iistun- 
den geriye atan, kan§ik sagli, acayip gorumi§lu bir kadm olarak dii- 
§uniilur. Ortak bir inam§a bagliligi yansittigi igin de biitiin Turk halk- 
lannda i§levsel ve mitolojik koken itibariyle benzerlik gosterir. Ba- 
zen ku§ kiligmda da zannedilen "Al", gogu zaman karanlikta kadm 
§eklinde gorunen, belirsiz bir yiizdur. Ancak Insanlar agismdan, o 
gergekte de vardir. Bu ruh Turk hal klan arasinda. "Albasti", "Al kan- 
si" A I D I z " , "Albis", "Almi§". "Abaasi" ve benzer ruhlar olarak bili- 
nir. Kazak, Tatar ve Sibirya Tiirklerinde, "Albasti" (Jalbasti) adim ta- 
§ir. O, Tuva mitolojik metinlerinde ise tek gozlii olarak tammlamr. 

"Al Anasi", karanlikta beliren, gorkemli, acayip bir peri §eklinde 
gelip, dogum yapmakta olan anneye veya dogmakta olan gocuga 
zarar verir. Kadmlan, "Al Anasi" denilen bu mitolojik varliktan koru- 
mak igin, aynca adamlar olurdu. Bu adamlara Anadolu Turkmenle- 
rinde yine "Al" sozciiguyle aym kokenden olan "Alg" denilirdi. Qe- 
§itli yerler ve ge§itli zamanlarda yazilan mitolojik metinlerden de 
anla§ildigi iizere bu ruhun, etnlk-kiiltiirel geleneklerde gergekten 
var olduguna inamlmi§tir. Ancak bu inam§, artik zayiflamaya yiiz 
tutmaktadir. (Bu mitolojik motife hikayelerde ara sira rastlanmasimn 
bir sebebi de onunla ilgili inam§lann azaldigi ile baglantili olsa gerek) 

Al ile bagli Inam§a gore o, sadece Istedigi zaman insanlara go- 
riinur. 

"Gavur Al", gocukian kagnp kayadan atarak oldiirur. "Miislii- 
man Al" ise insanlar dara dii§tugii zaman yardima gelir. Inam§a go- 
re "ATi tutmak, dunyanm en biiyiik servetini elde etmek demektir. 
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Qiinkii onun oldugu yer, bereketin kaynagi sayilir. Kaldigi evde, do- 
kundugu ne varsa tiikenmez olur. Onu ele gegirmek igin demir bir 
§eyleri yakasma saplamak gerekir. O, bu saplananlan gkanp atma 
giiciine sahip degildir. 

"Al", bazi inam§larda zayifliktan kemikleri goriinen kadm gorii- 
nii§iinde zannedilir. Bu gdriinii§, onun oliiler saltanatma bagliligin- 
dan kaynaklanmaktadir. "Al", en gok yeni dogum yapmi§ kadmla- 
nn gozlerine goriiliir. Dogum sirasinda olen kadm varsa da bunun 
sebebi "Al" ruhu olarak goriilur. Kazaklar ve bir olgiide diger Tiirk 
topluluklannm inanglanna gore, "Al" ruhunun korktugu tek insan, 
demirddir. Onun igin de hamile kadimn yamnda, demirciyi temsi- 
len bir erkek durup dogum sirasmda demire vururdu. "Al" ruhu- 
nun, demir e§yalardan korktuguna inanan Ba§kurtiar da oliiniin 
gogsiiniin iizerine bigak, makas ve gekig gibi §eyler koyarlardi. Ina- 
m§a gore, "Al" ruhunun korktugu bir ba§ka §ey de at ve mavi bon- 
cuktur. "Al" ruhu kovuldugunda, bo§ gonderilmezdi. Bo§ gonderi- 
len "Al" ruhu, intikam Igin geri gelecekti. 

Al ruhu, Turkmenlerin geleneksel demonolojik goru§lerinde de 
korkung ve igreng goriintusunii her zaman degi§tiren, mitolojik bir 
varlik olarak gosterilmi§tir. Turkmenlerin "Al" motifi, "sahipler" ve 
"dnler" hakkmdaki g6rii§lerle tamamen ilgilidir. Onunla kar§ila§an 
insan, aklmi yitirip, deli olabilir. 

Al motifi, kom§u halklann demonolojik g6rii§lerinde de etkisini 
gostermi§ ama i§levsel agidan smrrh (galrm§tir, ornegin, Ermenilerin 
§eytani varlik olarak gordiikleri "Aik" motifi, Tiirk mitolojisindeki 
"Al" motifinin etkisiyle §ekillenmi§tir. Bir gorii§e gore Tann, Hz. 
Adem'i yarattigi zaman, ona arkada§ olsun diye, "ATi da yaratti. 
(Metinde, bu adm "Aik" degil de aslina uygun olarak, "Al" diye 
gegmesi, rastlanti degildir.) "Al", ate§ten ve tekgozlii olarak yaratil- 
di. Adem ise etten, kandan yaratilmi§ bir varhkti ve bunun igin de 
"Al" tarafmdan sevilmedi. Tann, onlann bir yerde ya§ayamayacakla- 
nm gordii ve bunun Igin de Hawa'yi yaratti. Al, o zamandan beri 
de Havva'yla dii§man oldu ve ondan dogacak olanlann ba§ina bela 
kesildi. Bu dilde, bu varligin adi, "derin ugurum" gibi anlamlandml- 
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mi§tir. Bu motif hakkinda yazan tarihgiler, onun hangi etnik-sosyal 
• .istemden almdigi konusunda, susmayi terdh ediyorlar. • 

"Al" motifinin adi. Giircii dilinde "Alkali"; Tah§ dilinde "Ala jen": 
U'zglcede "Alpab"; Qegen ve Ingu§lann dilinde Ise "Almaz" seklin- 
de kullamlmi§tir. "Al Kansi" ruhunun 
adi, Osetinlerde kiigiik bir degi§iklikle, 

"Alardi", Ingu§larda ise "Kalerdi" olarak 
kar§imiza gikmaktadir. Iran tarihi hakkin- 
da yazanlarm hep si, bu motifin Turk 
men§eli oldugu konusunda hemfikirler. 

Bu §eytani varligm adi, Pamir grubu dil- 
lerine de Tiirkistan dilinden gegmi§tir. 

"Al Kansi" ibadetiyle bagli olarak. 

"Al" motifi konusunda, zaman zaman 
Tann sozciigu bile kullamhm§tir. Bu Ise 
link dini-mitolojik diinya gorii§unun, Ig 
dinamigi bakimmdan, dogru degildir. 

"Al", bir olasiliga gore, eski Turklerin Ina- p 3 z • " * Ki,r s TM> 

ni§ sistemlerinde, "Dogum llahesfnin adi olmu§tur. "Al" motifinin 
adi, §amanizmin de izlerini banndiran bir anlayi§ olarak. Uygur- 
ca'da. "Korkulu Ruh" anlammda kullamlmi§tir. 

Inam§a bagli sozciigiin koklerinin On Asya uygarliktannda aran- 
masi, her zaman igin daha uygun gorulmu§tur. Elam mitolojisinde, 
kadm dnsinin koruyucusu olan, "Lamastu" admda bir ilaheye rastla- 
myor. Bu ilahe. Elama dii§man olan Akkadlarda ise en korkulu kotii 
ruh olarak kabul edilir. Siimerlerde, "Al" tannsi, insanlann gogsiine 
zarar veren, bela yayan bir varlikti. (Tungus-Mancur dillerindeki, 
"Koks" anlamma gelen, "Alacan" sozcugiiniin de aym bolgeye alt 
oldugunu dii§unmek miimkundur). M. O. 1.000 yilin ba§langicma 
alt olan Hint efeunlanm Igeren, "Atharvaveda"da, yeni dogum yap- 
mi§ kadmlan. indten ruhtan korumak Igin okunan duada, bu ruha 
"Alin§a" adi verilmi§tir. Atharvaveda uzman lan, Hint-Avrupa ko- 
kenli saymayip, kom§u bir dil ailesinden geldigine inandiktan. Alin - 
§a'nm (duadaki §ekliyle), i§levsellik bakimmdan "Al" ibadetiyle ya- 




Cadir Motifi, 
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kinlik ve gaki§masmi goz online alarak, birbirine bagli oldugu dii- 
§iincesini savunuyorlar. 

Alman dilinde de "ruhlann ortaya gikmasi" anlamma gelen "Al- 
ben" ve buna benzer birgok mitolojik sozciik vardir. Bu sozciiklerin 
de "Al" ruhuyla baglantili olabilecegi §imdilik olasilik dahilindedir. 
Tiirkologlar, Yakut dilindeki "Alki§", Quva§ dilindeki "ilhan", ve Ma- 
car dilindeki "Atvilak" (yeralti saltanat) gibi sozciiklerin anlamlanni, 
"Al" kokiiniin mitolojik anlamiyla ili§kilendlriyorlar. Dogrudur, "il- 
han'm Quva§ga'dakl anlami, eski Tiirkge'deki, "Al" kokiinden tiire- 
tilmi§; "Alka"nm. "dua etmek" §eklinde olan anlamiyla tarn ters 
olup. "lanet okumak" anlammdadir. Zira, aym mitolojik anlama, ay- 
m §eytani varliga, ayn etnik-sosyal sistemi ya§atan kiiltiirlerde, bir- 
birine ters mitolojik anlamlar yiiklenmesi, uygarligm varligimn ge- 
rektirdigi ko§ullardandir. 

Altay mitolojisinde, "Eriik'in ya§adigi yer" anlamma gelen, "Ali§ 
d'er" sozciigiiniin de asli, "Al" sozciigiine dayamr. §amanizmde 
ruhlann §erefine dikilen ve Altaylarda "Yalama" olarak adlandmlan, 
bayraklann adi ise "Al" ruhunun adiyla Ilgilidir. Altay Tiirk destanla- 
nnda, ilahi kokenli korkung kurtlara, "Al Biirii" adi verilirdi. Bu ad, 
§eytani "Al" ruhunun, kurt motifiyle yakmligi bakimmdan da ilgi ge- 
kiddir. Azerbaycan hikayelerinde dervi§ adi olarak kar§imiza gikan 
"Al" ve aym §ekilde §ivelerde kar§imiza gikan, hasta anlammdaki 
"Aliz" sozciigii, bu bakimdan istisna degildir. Azerbaycan Tiirkge- 
sinde, "Al" inam§mm izleri, "Al apardi", "Al vursun", "Al anasi", 
"Hal anasi", "Al Kansi" ve benzeri iradelerde de korunup saklan- 
mi§tir. Mitolojik anlamli "Al" motifinin bu dildeki azligi, gergekte Is- 
lam dini etkisiyle Izah olunabilir. "Al" ruhunun admin turn sessel 
versiyonlannm (Lamastu, Lama§tu, Lamassu), Akadca'daki, ruh 
admdan geldigine dair gorii§e bakmayarak, onun bu uygarliga ve 
bu dii§iinceye yabana oldugu gosterilmi§tir. Mogol. Kafkas, Fin- 
Ugor, Fars, Tadkve Rus dillerine gegen "Al" koklii sozciigiin, Arap 
dilindeki "Allah" ve eski Yahudi dilindeki 'Tann" anlamli "El" ko- 
kiiyle ilgili gosterme fikriise bilimsel temelden yoksundur. 

Sozciigiin sessel agidan degi§ebilmesi, "Al" kokiiniin, yal, yil, il 
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w il gibi ses versiyonlanmn ortaya gikmasmi mumkiin kilmi§tir. Bu 
anlamda, bir grup sozliiklerde, "kiipegiren kadm, ifrite" gibi anlam- 
landmlan "ATm Arap kokenli olarak gosterilmesi dogru degildir. 
19. yiizyilda, Turkmenlerin Ahil vilayetinde, bir "A1 bakia" vardir. 
Bu ad, "Bakia" kadar, "Al" anlayi§imn da §amanizm ile bagliligimn 
bir ifadesidir. 

Yalk oyunlanmn tarihsel anlami da onun eski "Al" ruhu ve "Al" 
ibadetiyle bagliligmdan haber verir. Yalli oyun admin, Turk halk Ina- 
m§lannda, in sarkik gogiislerini omuzlannm iizerinden arkasma at- 
mi§ kadm gibi du§uniilup, "Al", H Albas N (ti) ve "Al Kansi" olarak ad- 
landmlan mitolojik varligm adiyla ili§kilendirilme fikii, bu bakimdan 
dikkat gekicidir. Yeri gelmi§ken. Nevruz, mahsul bayrami ve kitlesel 
§enlikler zamam oynanan "Halay" oyununun adi da Al/Yal lie aym 
kokten gelir. Azerbaycandaki Gobustan Kaya Resimleri iginde rast- 
lanan, 'Yalli" dans sahnesi ise uygarlik ara§tirmaalan tarafmdan II- 
giyle kar§ilanmaktadir. Onlar, ilahi gug ve ana ecdadma ibadet gibi 
kabul edilen bu sahnenin goruntiisumi, bereket sembolu sayilan ka- 
dm ana goriintuleriyle ilintilendirmektedirler. Gobustan'm M.O. 7. 
ve 6. yuzyillara ait kaya resimlerinde, iri gogiislu, iri kalgali, kalm ba- 
cakli ve dinsel torendeki yeri Itibariyle turn bedeni ortiilii olan kadm 
goriintulerine rastlamr. Bu kadm goruntiileri de bolluk ve bereket 
sembolu sayilir. Turn bunlar, Yalli oyununun, "Al" ibadeti lie baglili- 
gimn ifadesi olup, onun eski ibadet anlammdan gelir. 

Inam§lardaki "Al Tann'nm, ululugunu yitirerek algalmasi, ibade- 
tin ve saygimn yerini, "kin ve korkunun" almasi ve sonugta demo- 
nolojik sistemde, "Al" tannnm a§agi seviyeli "Al" ruhuna -Hal kadi- 
nma- donu§tiigune dair fikir, "Al" motifinin mitolojik sembolizmini 
tam olarak ortaya koymaya olanak vermiyor. 

Aslmda "Al" motifi, farkli yonleri (i§levsel pargalan) goz oniine 
almmadan, en geni§ anlamiyla du§unuldiigunde, olumlu ve olum- 
suz gostergelerle yiikliidur. Bu olumlu ve olumsuz I§aretler surekli 
degi§mi§tir. Bazen birbirine gegmi§ halde, bazen de bir biitiin ola- 
rak mitolojik topluluklara ta§mmi§tir. 

Bu motifin farkli yonleri (i§levsel pargalan), dinamik bir §ekilde 
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igeriden birbiriyle bagli olmu§tur. Bu da motifin, yenilene yenilene 
var oldugunu, surekli bir yaraticilik Igerisinde olmasim ve nihayet 
etnik-sosyal kiilturdeki variigim ve surekliligini saglami§tir. 

"Al" ruhu. ara§tirmalarda. "Ocak ve Ate§ Tannsi" olarak da yazi- 
lir. "Al" sozciigii, Saka Turkgesinde, "Ate§ Ruhu" anlamma gelir. 
Turk mitolojisinde zengin bir yeri olan "Al Ruhu'nun adi ve i§levsel 
yonlerine. Azerbaycan Turk inam§lannda ve demonolojik goru§ler- 
de rastlanabilir, izleri Sumerlerde bile bulunan "Al Ruhu" farkli an- 
lamlanyla (Albasti, Alma§, Almaz,..) Turk dillerinden, Kafkas ve 
benzeri dillere gegmi§tir. 

Bu anlamda motifin tarihi yapismdan gelen birgok ozelligin hala 
ya§amasi, "Al" inam§lannm, biitiin i§levleriyle, Turk halklan tam§ik 
oldugunu gosterir. Aym §ekilde. Turk mitolojik fikirlerinde, halk bih- 
minde ve halk sanat orneklerinde derin Iz biraktigi gozlemlenir. Ya- 
§1 bin yillarla olgulebilen Yalli Oyunlan da rituel olup. "Al" ruhu onu- 
runa duzenlenen bir toren dansi gibidir, (bak: Albasti; Alma§; Ah Ki- 
§i, Hal Anasi) 

AU KI§I: Mitolojik kaynakli unsurlarla dolu, "Koroglu" destamnda 
rastlanan birvarlik. Dag Ruhu. 

O, destan kahramam Koroglu nun atasidir. Mitolojik kaynakli. 
"Kirat"i. Koroglu"na hediye eden de aslmda odur. Eski mitopoetik 
(§iirsel mitoloji) dii§uncede. Dag Ruhu'nun, kahramana §arki soyle- 
me ve a§ikhk yetenegi verdigine Inamlirdi. Koroglu da Dag Ruhu, 
Ah Ki§l'nin soziiyle, Ko§abulak'm suyundan iger ve ona tann vergisi 
olarak a§iklik verilir. 

All Ki§i, ilk gaglarda, kor olarak dii§unulen dag ruhu ve mistik 
koruyucudur. Ancak Koroglu Destam'nda da goriildiigu gibi. Ah Ki- 
§i'nin kor edilmesi ve Koroglu'nun da "kor edilmi§ ki§inin oglu ol- 
masi", eski mitolojik hikayenin unutulup, geleneksel gdrii§ ve dii- 
§iincelerden silinmesi sonucunda, sonraki donemlerin etkisiyle ge- 
len yamlsamadir. Yard. All Ki§inin korliigii, dogal alarak uygarlik ta- 
§ryialan tarafmdan tarn olarak anla§ilamadigmdan, adlann goriinur- 
deki benzerligine dayanarak, sonralan bu karakter oyle yorumlan- 
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mistir. At gobam olan (aslmda at siiriisii koruyucusu olan) All Ki§i, 
giiya girkin atlar yiiziinden kor edilmi§tir. Halbuki burada, atlann da 
§eytani dogalan oldugu I§areti vardir. Qirkin goriinen bu atlar, aslm- 
1 la obiir diinyaya ozgii atlardirve smavdan gegtikten sonra gergek- 
I e n giizel atlara donii§iirler. Bu demektir ki All Ki§i'nin kor olmasi- 
nin atlarla baglantili goriilmesi, yiizeysel bir gorii§tiir ve bu baglili- 
gm kokleri gok derinlerdedir. 

Buna benzer bir motif, "AJpami§" destanmm Ozbek versiyonun- 
da kar§imiza gkiyor. Buradaki kahraman, kanatli atlar yiizunden kor 
1 lilmi§tir. Sihirli atlarla, korliik arasmda mitolojik dii§iinceden kay- 
nagim alan bu baglilik, farkli metinlerde ya§amaya devam etmi§tir. 
All Ri§i motifi, destan kahramam Koroglu'nun smavdan gegmesi 
e§mesiyle de baglidir. Raslano degildir ki. mucizevi bir §ekilde 
kordan dogacagi haberi, Turkmen " Koroglu "nda da agik oldugu gl- 
1»l bir ba§kasma degil, gelecek kahramamn babasma hem de uyku- 
1 la veriliyor. Qiinkii gegit toreniyle ilgili ne varsa o, hepsini bilir. Hig 
§uphesiz bu motif, kendi kokleri itibanyla, bu torenlerin koruyucu 
motifine de baglidir. Onun, mitolojik gizgilerini yitirip, kutsalliktan 
uzak kalmasi ise sonraki olaydir. Ancak, goriinmeyenlerle ilgili gizli 
bilgilere a§ina olmasi, onu kutsal diinyayla baglantili, mitolojik bir 
variik olarak gormeyi gerektirir. O. koruyucu mh oldugundan, her 
tulde, atm kanat baglamasi igin dinsel torenin hangi ko§ullanna 
uyulmasi gerektigini iyi bilir. 

Ah Ki§inin korliigii, mitolojik semboller agismdan, kutsal sinav 
torenlerinin ana igerigini olu§turan g6rii§lerden ayn du§uniilemez, 
Normal oliimlulerin bilmedigi bilgiler. "Suret" alemini gorme- 
yen ve sadece "Anlam" aleminden habercUr olan Ah Ki§iye agiktir. 
Qiinkii, kendisi de bu alemle ve dolayli olarak da obiir alemle, yani 
mhlar alemiyle baglantilidir. Koroglu da yasak bilgilerle dolu bu 
alemle olan baglihgimn bir gostergesidir. 

Smav merasimlerinin ba§lica karakteri olan bu variik, yeralti olii- 
ler saltanati veya atalar aleminden gelebilir. Koroglu'nun, korda 
dogmasi da bunun bir I§aretidir. Bu i§aret, "Neofifin ruhen ve cis- 
men tazelenerek yeniden bu diinyaya donii§ii Igin, sembolik olarak 
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gegici olumiinu, yani obiir diinyada oldugunu bildirir. Tam o za- 
manda da Neofit'in oniinde kutsal bilgilerin kapisi aglir ve bir anda 
her §eyi bilir gibi olur. Turn bunlar destanda, aslinda bir ata veya 
manevi rah roliindeki All Ki§i'nln, Ko§abulak, Qenlibel, Kirat, Misri 
Kilig v.b. hakkmda Koroglu'na verdigi bilgiler olarak yer aliyor. 

Epik hikayelerde kahramana sihirli yardima gugler bah§eden ka- 
dm veya ihtiyar bilgig motifine de yakmla§iyor. Hayatm ddnu§umlu 
oldugu du§uncesinden gelen bu motif, bolluk ve bereket fikriyle 
bagli olarak, en derinliklerinde, kadm-ana gizgileri ta§imakta ve or- 
man sahibi olarak hayvanlarm koruyucusu §eklinde ortaya gikmak- 
tadir. 

Boylece, Ah Ki§i'nin kbrliigu, onun torenlere bagliligmdan gelir. 
Toren koruyucusu motifi ise yeralti bliiler saltanatma bagli ve kor 
olarak du§iinulen mitolojik varlik idi. Yeralti karanlik dunyayla bag- 
lantih mitolojik variiklann ve §eytani giiglerin bir ozelligi de korliiktiir. 

Mitolojik kahramamn genglikteki "Rov§en" adim, "Koroglu" ola- 
rak degi§tirerek "karanliktan dogulan" imajim veren, aym zamanda 
onu. verdigi fiziki gug ve bilgilerle, sinav torenlerinde oldugu gibi 
yeniden yaratan da yine Ah Ki§i'nin ta kendisidir. Bir tek mitolojik 
kahramana ad vermesi bile, onun "bu dunya Insam" olmadigim 
gosteriyor. 

Dag Ruhu da gogu zaman kor ve ya§li olarak du§uniilmu§tur. 
Altaylann inam§ma gore, daglann zirvesinde ya§ayan Dag Ruhu. 
aygir atiann komyucusudur. Ah Ki§i de QenlibeTde ya§ayip, at siirii- 
lerini korar. Ah Ki§i'nin Dag Ruhu oldugu. "Koroglu"nun eski bir 
versiyonundan da anla§ilryor. Burada kahramam diinyaya getiren 
varligin adi, "Cembif'dir. (Qenlibel'in degi§ime ugrami§ §ekli). 

Turkmen ve Ozbek destanlannda. "Atadan babadan dnsim Ko- 
roglu" diyen kahramamn, babasimn degil dedesinin kor olmasi, §a- 
manizmdeki anlamiyla degerlendirilirse, "manevi atasi" (ecdadmm) 
korliigune i§aret ediyor. 

Adm "At" kokunden geldigi dogrudur. Lakin Ilk mitolojik an- 
lamlandirmaya gore, "Ate§" ve "Alev" sozciigiindekl "Al" kokiine, 
dolayisiyla da giine§e, i§iga baglanmi§tir. Ah Ki§l'in, mitolojik "Al 
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Anasi" motiflyte aym kiimeden geldigi dii§iincesi ispatlanmi§ sayi- 
labilir. M. Seyidov, "AI Ki§i" nx>tifinin koklerini ara§tinrken. "AI-AI 
Kadm" ve onun ba§ka Tiirk halkianndaki, "AI Kansi". "Albasti". "Al- 
ki§", "Almi§", "Almaz" versiyonlanndakl "AI" kismiyla, Al+bir ki§i- 
nin admdaki "AI", aym koktendirler. "AI Anasi" sureti. All Ki§i moti- 
linin ilk §ekildir. Yard, aym bir kiimeden koparak aynlan ve sonradan 
farkli koruyucu ruhlara gevrilebilen mitolojik varligin kokii, ba§lan- 
gi§ta aymymi§. Burada sadece, bolluk, bereket ve hayatm durmak- 
M/m devamliligi fikri -bu fikir kendi ba§ma, oliimsiizliik, oliip- 
< inilme, oliimden kaqma ve oliimle miicadele gibi motifleri de bir- 
le§tirir- daha onemli oldugundan, kadm-ana i§aretinin ustunliigun- 
den soz edilebilir. 

Ulu Ana'nin adlanndan biri alan "AI" adim, All Ki§i orneginde ol- 
dugu gibi, Dag Ruhu'nun ta§imasi, Ulu Ana'nm iilke koruyucusu ol- 
dugu iizerine kurulu eski goru§lerin ve dagi, yurdu sembolize etti- 
gine bagli inan^ann sonucudur. Eski ve mitolojik dii§uncede, dag 
yaradili§in ba§langici ve diinyamn yiizeyi olarak du§unulmu§tur, 
kirk halk biliminde, iyilik sever Dag Ruhu'nun, "Albin" adim ta§i- 
masi. Dag Ana'nin admin "AI" kokunden gelme "AMz" olmasi, V. 
I luyuflu tarafindan yaymlanan Koroglu Destam'nda dagm admin yi- 
ne "AI" kokenli "Alviz" olmasi, kaynaklarda Kafkas Dagi'nm admm 
"Yalbuz-Albuz" olarak geQmesi ve ba§ka bir9ok yerdeki veriler, "AI 
Ruhu'nun, "Dag Ruhu" oldugu gorii§unu Ispatlamaktadir. 

Sibir- Yakut destanlannda da ill key i kon/yan ruhlann ve yurt ha- 
milerinin adlan, "AI" kokunden gelmektedir. 

All Ki§i motifi, bu anlamda -dolayli yoldan da olsa- Ulu Ana mo- 
tifine baglamr. Toren hamisi motifi de aym kiimeden kopmu§tur, 
(bak: Ah, Ulu Ana) 

ALI KULTU: Bu Inan9, Miisliiman Tiirk halklannm efsane ve rivayet- 
lerinde derin Iz birakmi§tir. 

§iiphesiz, "Hazreti Ali" kiiltiiniin olu§umunda mitolojik yapilan- 
malar onemli bir rol oynami§tir. Bu, eski Tiirk inanana olduk9a ya- 
kinla§an Alevi inan9lannda a9ik bir §ekilde goriiliir. Go9ebe Tiirkler- 
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Uzerine Ali Yazilmis Madalyon. 

(Bakii. Sirvansahlar Sarayi. XfV-XV. YUzyil) 

den Kargaylann goziinde, "Hazreti 
Ali"nin, "Muhammet Peygamberden 
de iistiin tutulmasi bir rastlanti degildir. 
Peluo'nun kamtlanmasi zor gorunen 
gdru§iine gore, Tiirklerde islamiyet'ten 
once "All" adi vardi, islam'i kabul eden 
Turkler daha sonra bu adi "Ali'ye gevirdiler. 

Turk mitolojisindeki "Hizir" motifinin i§lev- 
lerinin bir kisminm, bazi rivayetlerde "Ali'ye verildigi agikga gorii- 
liir. Hatta ban Alevi rivayetlerinde. "Ali"nin adlanndan biri de "Hi- 
zmdir. Alevi-Bekta§i §airlerinin §iirlerinde, "Hizir"m adi "Ali" ile aym 
yerde kullamhr. Bazi Kizilba§ rivayetlerine gore "Hizir", "Hazret! 
Ali'nin olurnii dolayisiyla "Ehl-i beyt'e ba§sagligi dilemi§tir. "Hizir" 
ve "Ali" motifleri arasindaki bagliligm ba§ka bir iradesi de Tebriz ve 
Azerbaycan'daki bayram adlannda kendini gosterir. 




Tebriz'deki Turk a§iretlerinin "Nebi Bayrami" dedikleri Hizir Nebi 
Bayrami'nm adma Giiney Azerbaycan'da "Ali Hayder Bayrami" de- 
nilir. Hizir ve "Hazret! Ali" kultleri arasinda, mitolojik g6rii§lerden 
gelen bagliligm bir ba§ka iradesi de Pir Sultan'a isnat olunan bir §iir- 
de, "Bin bir adi vardir, bir adi Hizir" §eklinde kendini bulur. Bu soz- 
ler aynen "A§ik Garip" destanmm Turkmen versiyonunda (§ah Se- 
nem ve Garip) da Hizir Peygamber lie aym yere konulan "Ali" hak- 
kmda da soylenebilir. 

Turkmen "Koroglu"sunda, "Hazret! Ali", kahramamn dilinden 
anlatilir. Azerbaycan a§k hikayelerinin kahramanlanna da buta ve- 
ren, onlan hak a§igma geviren de gogu zaman "Hazret! Ali"dir. In- 
san, ister dervi§ olsun, ister nur yiizlii bir ihtiyar, kirklar olsun veya 
Hizir, turn durumlarda. "Hazreti Ali" kiiltiiyle baglidir. Darda kalan 
a§iklan da gogu zaman o kurtanr. "Dede Ali Asker"e verginin sade- 
ce "Hazreti Ali" tarafindan verildigini anlatan rivayetler de vardir. 

"Hazreti Ali" kultiimin izleri, efsanelerde de ya§amaktadir. Bazi 
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l-Kmrlcir gore, "Hazreti Ali" o kadar gugluymu§ W yaslandigi ka- 
sirtimn izi kaiirmi§. Insanlar daha sonra bu izleri ziyarete gider 
vr oralara dokunarak dua ederlerdi. 

Kutsal b ilin en Nevruz giiniinun, "Hazreti Alfnin dogdugu veya 
tahta aktigi gun gibi, kaleme alinmasimn ardmda, bayrama dini bir 
hava verme isteginden 50 k, o guniin en aziz giin oldugu inanam 
llade eden eski gelenekve "Hazreti Ali" Inana vardir. 

Gogebe Turk halk inam§lanm ya§atan Anadolu Alevileri, gogebe- 

1 <anli simgesi bildikleri turnayi, aym zamanda "Ali"nin simgesi 
• • aynli§lardir. Bu yuzden de Pir Sultan Abdal, "Hazreti §ah'm avazi- 
luma denen bir ku§tadir" der. Yedi ya§indayken, okla dagi vurup 
uguran goojga, "Alpami§" adi veren, dini sirtma surdiigii gocugu 
ok tatmaz, kilig kesmez yapan yine "Hazreti Alfdir. Ba§ka destan- 
la» la aym i§levi, Hizir, dervi§ ve Kirk Erenler yerine getiriyorlar. 

I lak suflzmindeki 'Tarikat Ali'den kalmi§" formiilu, "AH yolu"na 
itilen antta korunmu§tur. IrakTurkmenlerinde de Per§embe giinleri- 
ne, Ali Gunii" adi verilir. Ali'nin "Allah sevimlisi, Tann dostu" gibi 
'Yeli Allah" olarak tamnmasi, daha sonralan onun bu vashmn evli- 
yalik anlami kazanmasma da yol agmi§tir. Bu nedenle §iilere gore, 
"Alfnin bir vasft da "§ah-I Vilayet", "§ah-I Evhya" olmu§tur. Birgok 
keramet sahibi gibi unlenen "Erenler Sultam, AH", Miislumanlara 
gore gergekten de tam bir evliya vasft kazanmi§tir. Ehl-1 Beyt'e olan 
M*vgi. halk inanglannda ve yabana edebiyatlarda Hizir'm i§levlerini 
kendi uzerine toplayan bir "Ali" tipini yaratmi§tir. Bazi ara§tirmalar- 
da. "Hazreti Ah" inananm Alevilik'teki yeri, "mitolojik ozelhkli bir 
teoloji" olarak tammlanmi§tir. Alevilik'teki "Hazreti Alfnin. tarihteki 
"Hazreti Ali'den farldi olarak kutsallik dolu yeri, ara§tirmalarda bir 
de 14. yuzyilin buyuk ki§iligi olan "§ah lsmail"in adiyla ilgilidir. 

ALKI§ (DUA): Soziin gekim giicune inanan, soze eski tarihlere bag- 
lilik duygusunu veren, eski mitolojik ozellikli metin tipi. 

Kendine has bir tur olan dua metinlerinin kokleri mitolojik du- 
§uncenin ilk evrelerine dayamr, dualardaki anlatimlar mecazi gibi 
gorunse de aslmda mecaz olmayan soziin bir nev'i yaratilmasi ve 
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diinyaya getirilmesi gibi bir giicii olduguna dair, eski uygarliklardaki 
en arkaik mitolojik goru§lerin bir iradesidir. 

Mitolojik sihirli dunya gorii§unde, soz, onun I§aret ettigi cismi 
tam olarak anlattigi zaman dua sayilirdi, dua metinleri, bu anlamda, 
mitolojik goru§ler butunliigunii ortaya gikarmasi ve tarihsel unsurla- 
nn anlamlarmm agiklanmasi bakimmdan giivenilir kaynaklardir. 

Ba§hca gizgisi, Tann'ya ve dogal giiglere yonelmek ve ulu varlik- 
lara yalvari§ olan dua. dinsel torenlerle bire bir baglidir ve onun te- 
mel unsurianndan birini te§kil eder. dua metinlerinde, soziin gucu- 
ne dair derin bir inang var. Bu inang, higbir ko§ulda, dogayi anlama- 
daki acizlikle agiklanamaz. Qunkii mitolojik gelenek ta§iyicisi olan 
insamn, dogal olaylar hakkmdaki bilgisi, bu guniin insanmm bilgisin- 
den kat kat daha iistiindu. 

Dede Korkut Oguznamelerindeki, Oguz beylerinin duasmm 
dua. bedduasimn da beddua oldugu, "01 Zamanlar"dan bahsedili- 
yor. Qiinku eski Inanglarda soz, tammladigi asimden ayn degildi. 
Ve soziin kendisi de cismani olarak algilamrdi. Buna gore de dua- 
da, sozden cismin kendisine dogrudan gegi§ goriinmektedir. 

Yakutlarda Isiah Merasimi yapildigi zaman, duasi, i§ikk ruhlann 
adma ya Ag §aman ya da gok saygi deger bir ihtiyar okurdu. Altay- 
lar, satmak igin topladiklan §ifak bitkileri satacaklan zaman, §arki 
soyleyip, dualar tutarak, bu bitkilerin, hayat verid giicunun artacagi- 
na inamrlardi. 

SakaTiirkgesinde, duamn eski anlamlanmn. efeun ve yemin ola- 
rak korunmasi, zaman zaman ara§tirmaalann dikkatini gekmi§tir. G. 
Vamberi bu sozciigii, yon belirten "Al" zarfi ile baglantili du§uniir- 
ken, diger dil bilimdleri, degi§ik anlamlan olan "Al" fiilinin kokuyle 
bagli gormu§lerdir. F. Agasioglu'na gore Yakut dilindeki "Alki§" (ef- 
sun ve yemin) ve Quva§ dilindeki, "Ilhan" (beddua), daha gok mito- 
lojik varlik bildiren "Al" anlamiyla ilgilidir. O, "alki§" sozcugiinun, 
mitolojik varlik bildiren "Al" sozcugiinun versiyonu olabilecegine 
i§aret etmi§ ve bu bakimdan dikkati. Macar dilindeki "alka" ve ben- 
zer sozcuklere gekmi§tir, (bak: Ant; Efsun; Soz) 
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ALLAH: Mitolojik- dinsel sistemlerde, bilinen en ulu giig ve olaga- 
nustii varlik. 

Yegane ezeli ve ebedi varlik olarak, akla, duyguya ve dii§unce- 
ye sigmaz. Eski mitolojik sistemlerde, "Allah" anlamimn gergek ifa- 
. l.-sine hig rastianamaz. Birgok mitolojik metinde, yaratili§ nedeni- 
nin O'nun adiyla baglantili gosterilmesi de sonraki gaglann etkisiyle 
v is«kle§mi§tir. Qunku yaratili§ nedeni, her zaman ilk yaratia sayi- 
lan olaganiistu bir gug ile baglantili gosterilir. Boyle biryaratici giicii 
• *adete. "Allah" temsil edebilirdi. "Allah" veyaTann'nm kaynagi so- 
iusu. din tarihi ve mitolojiye dair ara§nrmaiann defalarca konusu ol- 
mu§tur. 



Viyana Etnografik Okulu onciilerinden, V. Simit, hem Avrupali- 
lann hem de onlann ikrahla, "geri kalmi§" diye adlandirdiklan halk- 
lann inanglannda, ulu varlik olarak, "Allah"m eski motifinin oldugu- 
nu kamtlamaya 9 ali§mi§tir. Ancak bu inam§lar tarih boyunca degi- 
§ikliklere ugradigmdan, hangisinin kokte ve kaynakta degi§iklige 



ugradigim, hangisinin ilk haliyle 
mak oldukga zordur. Tarih ve 
/aman. uygarliklann din anlayi§- 
lannda da kagmlmaz etkisini 
gostermi§tir. 

Y. Krimm ve M. Muller gibi 
mitolojik ekoliin temsildleri Ise 
"Allan"i genellikle dogal giigler 
ve olaylann sembolii sayiyorlar- 
di. Ancak bu akim, etnografi bi- 
liminin aggagikardigi faktorlerin 
kar§ismda, 19. yiizyilm sonlann- 
da etkisini yitirdi. 

Uygarliklar tarihinde, evrim 
teorisini savunanlardan E. Tay- 
lor. C Lebbok ve Y. Lippert. 



bugiinlere kadar geldigini sapta- 




ba§ta "Allah" olmak uzere, turn s eyn 5 A Turbesinde Allah Motif i 
ulu kutsal gliglere inanan olu§- (Erbil. XVI. Yiizyil Nakislanndan) 
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masim, dinsd-mitolojik goru§lerin en son a§amasi olarak goriirler. 
Bu teorinin bir ba§ka §ekli de "Allah" anlayi§im, atalara (ecdat), bag- 
lamak olarak ortaya gikti. Daha sonraki yillarda, "Allah" motifinin 
olu§masiyla ilgili C. Frezer, Q. Uzener, Z. Freyd, E. Durkhaim ve ni- 
ce bilim adami tarafmdan 50k sayida teori ve fikir ortaya aoldi. Or- 
negin, Emil Durkhaim, "Allah" anlayi§inda, insana etki yapan ve et- 
ki yapagi igin de anla§ilmaz olan toplumsal giiglerin varligim gorii- 
yordu. 

"Allah" motifi ileri sayilan dinsel-mitolojik sistemlerde, kendi an- 
lamsalligi iginde 90k karma§iktir. Bazi sistemlerde ise genellikle bu 
konuda, belirgin bir gorii§ yoktur. "Allah" hakkmdaki gorii§lerin or- 
taya gikmasmdaki kaynaklardan biri, eski cemiyetierdekl, gegi§ to- 
renlerinden bilinen, koruyucu rah motifi sayilmaktadir. Ancak bu. 
herkesin kabul ettigi bir fikir degil, sadece bir varsayimdir. 

Gokturk metinlerinde de yeri, gogii ve turn insanligi kimin ya- 
ratmi§ oldugu agikga soylenmem ektedir. Sadece. "Gok ve yer yara- 
tildigi zaman, ikisi arasinda da Insanoglu yaratilmi§tir" denilmekte- 
dir, (bak: Tann) 

ALMA§-ALMI§: Bazi Turk halklannda -ornegin Kumand ini erde- es- 
ki "Al" inam§ma bagli, korkutucu, §er bir ruhun adi. V. Kordlevs- 
ki'nin yazdiklanna bakilirsa, mitolojik inanglar aleminden gelen bu 
varhk, Aliallahi (§iilerin ilk imami olan Ali'ye, "Allah"a has bir a§kla 
tapanlara verilen bir ad) Karakoyunlu Turkmenlere ait bir rivayette, 
Tann katmdaki meleklerden birinin adi olarak gegmektedir. 

Bu anlamda "Alma§", goklerin yuksekliginde var olduguna ina- 
mlan meleklerden biridir. Bu sozciik, biiyuk olasilikla Altay dil birligi 
gaglannda kullamlan Mogol dilinde, "Kiipegiren Kan" ve "Cadi Ka- 
n" anlamlannda gegmektedir. Halha-Mogolca'da bu sozciik "Cadi 
ve Kiipkansi" anlamlannda kullamlmaktadir. Yazili Mogol dilindeki, 
"Kiipegiren Kan" ve "cadi" anlamma gelen "Alma§ Emegen" ve 
Kalmukga'daki, "Alma§ Erne" de yine Tiirk kaynakli "Alma§" ile ilgi- 
lidirler. "Alma§" admdaki mitolojik varhk. Mogol halklannm kahra- 
manlik kUtiinde. rii§tiinii tamamlamami§ ve tek gogiislii dii§iinii- 
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liir. Bu da onun Iglik degi§tirebilen motifler silsilesine dahil oldugu- 
nu gosteriyor. 

V. Radlov, Turk Lehgelerinin Sozlugu"nde, "Almi§*' §ekliyle 
kaydettigi bu sozciigun biranlammi, "Eriik'ln (yeralti diinyasimn sul- 
tam) hizmetinde olanlar, korkutucu ruhlar" olarak yer vermi§tir. Bir 
diger anlammi ise "rivayete gore, uzun zamandan beri, Altay'da 
ya§ayan, viicuttan tiiyle kapli olan insanlar" diye kaydetmi§tir. Ana- 
dolu'daki Turkmen Oymaklan arasinda "Su Perisi"; Ba§kurdlu, Ka- 
zanlilarda "Su Anasi"; Altay ve Yenisey Tiirklerinde "Su EzT (Su Sa- 
hibi) olarak bilinenler de yine "Almi§" adim ta§imaktadir. 

A1 mas-Almi§, degi§ken §eytani varligm adma. Ortak "Al" inan- 
ciyla bagli oldugu Igin, diger Turk halklannm inanglannda da aym i§- 
levsel-anlamlilik ozellikli motifllerie Albas, Albis ve benzeri §ekiller- 
de rastlamr. 

§orlann mitolojik inanglannda. "Albas", Su Sahibi'nin adim bildi- 
rir. Kizil renginde, uzun saglan olan bu su anasimn, kizil renginde bir 
de taragi vardir. Kim bu taragi eline alirsa, ruhu bedeninden gikip 
01urmu§. Tuvalarda, "Albas"m, evlenmeyen bir kadmdan dunyaya 
geldigine inamlir. Kumsal ve kayalarda ya§ayip, kegi gibi bagiran 
"Albas" adli bu varkklarla ilgili inanan, Hint-Aiman halkianndan 
Turklere gegtigi fikri yanli§tir. 

"A!bas"lar, Karahol'da ya§ayan Turk hal Harmdaki efsaneye gore, 
avm ugurlu gegmesine yardim ederler. "Albas", avalaria nikahsiz 
ya§ar. Inam§a gore, bu "Albas'lar, sirtJanna atti klan gok M ve uzun 
goguslerinden avalara siit verir. Kaburgalanndan kestikleri etleri 
onlara yedirirler. Nogaylann geleneksel inanglanndaki mitolojik ka- 
rakterlerden bahseden ara§tirmaalar, §eytani bir varilk gibi. ilk once 
kadm gorunu§lu olan "Albaslf lann gogalmasmi §oyle anlatirlar: 
Oliimuniin geldigi saati hisseden "Albasli", kendini yaralar. Bu ya- 
radan akan kan, daha sonra onun gocuguna d6nii§ur. Soylemeliyiz 
ki diger Tuik hal klan nda bu anlayi§m benzerine rastlanmami§tir. 

Quva§ dilinde bu varligm adma. "Alpassem" olarak rastlamr. 
Ara§tirmaalar, bu sozcukle Al pasta- Al basti sozcukleri arasinda do- 
gal olarak baglilik goriiyorlar. V. Radlov'un derledigi "Altay Yaratih§ 
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Destani"nda, bu kotii ruhun adi, "Albis" olarak gegmektedir. Tuva 
halk inam§lanna gore bazi §amanlann asil kokii. "Albis" ruhlanndan 
gelir. Tuva Tiirkgesinde, "Albis" sozciigii, Rus dilindeki, "stepnaya 
deva" anlammda kullamlir. Bu da "Albis" ve aym mitolojik anlamm 
ta§iyicisi olan "Kuiyabanr lie aym anlam irade ediyor. Bununla bir- 
likte, sozii gegen dilde, "Albis" kokiinden gelerek, sozciigiin eski 
mitolojik anlammi koruyup saklayan, "Onler, §eytanlar" anlammda. 
"Albis", "§ulbus" sozciigii ve "Deli olmak, dni tutmak" anlammda 
da "Albista" fiili mevcuttur. 

Uryanhay samanlanna gore, i§levleri sadece insanlara zarara ver- 
mek olan iig kotii ruh vardir ve bunlardan bin de "Albis" ruhudur. 
Q. Potanin'in kayitlanna gore "Albis". §amanlann ulu soyudur. Mi- 
tolojik "Albis" motifinde, koruyucu ve atalann mh gizgileri de ken- 
dini gosterir. Altay halk bilimi metinlerine dayanarak, TolOslerin ata- 
lannm "Albis" oldugu soylenir. Altaylann veTuvalilann dini gorii§le- 
rinde, "Albis" (bir hastalik olarak bilinen, ancak aslmda bir vergi ver- 
me olayi olan bu §aman azan), ancak erkek veya kadmlann viicu- 
dunda ya§ayabiliyordu. O zaman da o Insamn akli ba§mdan gider- 
di. Ama gevredekiler onun gildirdigim dii§iiniirlerdi. "Albistaar" adi 
verilen bu hastaligi, sadece "Albis Ham" denilen §amanlar tedavi 
edebilirlerdi. Kendine has bir hastalik olan "Albistaar", erkeklerde 
20-25 ya§lan nda, kadmlarda ise 13-18 ya§lan arasinda goriiliirdii. 

"Albistaar" sozciigiiniin kokii, §eytani dogaya sahip mitolojik bir 
varlik olan "Albis'a dayamr. Ayn bir mhlar kategorisi olu§turan "Al- 
bislar", §aman dualarmda da san kizlar olarak geger. §aman soy- 
lemlerinde, samanlara siit veren "Albis", mitolojik Ulu Ana'nm 
sembolik motif! sayilir. Qiinkii o, §aman halk biliminde. Ulu Ana'nm 
izlerinin ta§iyicisi gibi ortaya gkar. §amam, ruhlar alemiyle baglanti 
kurmaya hazirlayan. Ulu Ana'nm izlerini ta§iyan yeralti diinyasi kiz- 
lan da yine bu "Albistilar"dir. Bu anlamda, "A1 taslarm §aman lan 
emzirmeleri mitolojik bir gergektir. Ilgingtir ki sevgi destanlannda 
da gelecegin a§iklanna -kahramanlanna- "buta" verilmesi olayi, 
ara§tmnalarda. §amanlann. "Albislar" tarafmdan emzirmeleriyie kar- 
§ila§tirilir. 




ANANKLAR 



Mitolojik Ulu Ana. Turk epik geleneginde zaman zaman Dag 
Kuhu motifine donu§ebilir. "Albis" motifi de bu Dag Ruhu'mn tzleri- 
ni ta§ir. Yakut un yazdigma gore, eski zamanlarda "Kaf Dagi"na "u- 
burz" denirdi. Bu ad hig §iiphesiz, dag ruhu olarak bilinen. "Albis" 
. n tinrn Albiz-Arviz-Yalbiz §ekillerindeki sessel versiyonu veya deror- 
m.jsyona ugrami§ halidir. Azerbaycan Turk halk bilimindeki "Dag 
Ana" motifinin de "Alviz" adim ta§imasi, rastlanti olamaz. Oguzna- 
rnenin, "Yad firi§teden (melekden). bili§albizyegriir!" masaltndaki, 
albrz sozciigii de yine eski Turk mitolojisiyle bagli olup, "A1 Kansi", 
Albasti" ve §er ruh anlammda kullamkr. Edirneli Nazmi Divam'nda, 
y^ytan sozii yerine, "Albiz" denilmektedir. Motifin bu haliyle de ta- 
§idigi anlam bakimmdan bir uyum vardir, (bak: Al/Hal: Albasn) 



ALPER TONGA: (bak: Efrasiyab) 

AMBAR-ONA: Ozbekler ve Harezm Vadlsi'nde ya§ayan diger 
lulklann mitolojik goru§lerinde, kadmlan ve onlann ugra§lanm ko- 
ruyan varlik. 

"Ambar-ona" eski tarihlerde. Hakim Ata'nm, onun oliimunden 
sonra da Zengi Baha'nm e§i olmu§tur. Harezm di§indaki uygarliklar- 
da bu motifle ilgili bir gorii§ yoktur. 

"Ambar-ona" motifinin olu§umuyla ilgili bir olasiliga gore, bu 
motifin kaynagi, Avesta'daki Bolluk Ilahesi olan "Anahife dayamr. 
Ik>lluk Ilahesi hakkmdaki tipik tammlamalar da bazen onun adiyla 
baglantili olarak du§iinulur. 

§aman kadmlar, mamacalar ve bahia kadmlar bile zaman za- 
man bir koruyucu ruh olarak yardim etmesi igin "Ambar-ona"ya 
ba§vururlar. 

"Ambar-ona"mn §erefine yapilan ve su torenleriyle baglantili bir- 
gok merasim var. Hatta bazi merasimlerin varligi bile sadece "Am- 
bar-ona" adiyla baglantilidir. 



ANANKLAR: Harezm Ozbeklerinin Islama kadarki inam§lannda 
mevcut olan mitolojik varliklar. 
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Ananklar. goze goriinmezler ve nasil bir goriintuleri oldugu 
hakkmda da birbilgi yoktur. Adlannm gogul olarak kullamlmasi, on- 
lann birden daha fazla olduklannm gostergesidir. Inam§a gore, 
Amuderya ve ona bagli gaylan dolduran bu ruhlar, sulann aki§ina 
hiikmederler. Qaylann hizli veyayava§ akmasi ve seller onlann iste- 
giyle olur. Efsanelere gore, giiglii bir din adamimn on lana garpi§tigi 
vakitlerde, onlar selleri olu§turur. 

Ananklan kimse gorememesine ragmen, onlar her §eyi goriip 
haberdar olurlar. Inam§a gore, kutsal Insanlardan birkagi -ornegin, 
Harezm evliyalanndan Sultan Hubbi- ve gizli kutsal giiglere sahip 
olanlar, Ananklara kar§i akip, onlan kendi tabiiyeti altma gegirebilirler. 

Tiim bunlarla birlikte, Anankiann "Allah" tarafindan sevilen var- 
liklar oldugu hakkmda da goru§ler vardir. Bu gorii§lere gore onlar, 
insanlara yarar getiren varliklardir. Tiim gevremiz bu varliklarla dolu- 
dur. Onlar gollerde de goriilebilirler ama inam§agore, ne olursa ol- 
sun suyla olan baglantilanm koparmazlar. Ornegin. inam§agore, bi- 
risi golde yolunu kaybedip, susuzluktan oliim a§amasma gelmi§se. 
Ananklar onun yardimma giderek suyla doyururlar. Ananklar hak- 
kmdaki inam§lann, ta Orta Asya inanglannm en eski donemlerine 
kadar geriye gittigine dair fikirler vardir. Bu donemlerde doga, ruh- 
larla birlikte bir alem olarak du§unuliir. 

Azerbaycan Turklerinin geleneksel goru§lerine gore, suda ya§a- 
digma Inamlan ve geleneksel birgok olay gibi batil inang olarak go- 
riilen Erenlerin, Ananklar ile aym kiimeye ait olduklan dii§unulebilir. 
Erenlerve onlann "Su Ruhu'yla bagliligi, Azerbaycan Turklerinin di- 
lindeki bazi soylemlerle de ilk mitolojik i§levini korumu§ gdruliir: 
"Suya soyle, duysun, Eren yardimma ko§sun". "Yalan soylersen, se- 
ni suyun Erenleri vursun." (bale Eren; Kayberen) 

ANDIR: Ara§tirmacilar, Avesta'daki eski Turk sozciikleri arasmda. 
"Andir" sozciiguniin bulundugunu yazip, onu "Cehennem Hakimi" 
gibi anlamlandmriar. Bu da sozcugiin bugiinkii anlamiyla uygunluk 
gostermektedir. Anadolu Tiirk §ivelerinde, bu sozcukle aym koke 
sahip, "ender kalmak" deyimi vardir. Bu deyim, beddua niyetiyle 
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ANT 



"«U§un", "gozii korolsun", "kahrolsun" ve "lanet olsun" anlamlann- 
da kullamkr. Azerbaycan Turklerinin dilinde, bu deyimin kar§ikgi, 
"andira kalmak" §eklindedir. 

Azerbaycan Turk dilinde, mecazi anlamda Iri, kara ve girkin in- 
-m hakkmda kullamlan, "Enter" sozuniin kokiinii "Andir" ile bag- 
Lmiili du§unmek, §imdilik sadece bir olasilik olabilir. Ancak bu soz- 
- uklerin her ikisinin de aym kokten gelmesi, mantikli goriinuyor. 



ANKA: Dogu halklannm mitolojik dii§uncesinde ismi olup, dsmi 
olmayan biiyuk bir ku§. 

Mitolojinin, tasavvura da kazandirdigi sembol- 
varliklardan biri. Adma bazen "Simourg", bazen "An- 
ka", bazen de "Semender Ku§u" denilmi§tir. Eski dii- 
^ §iincelere gore, "Anka" sigmak olarak "KaF dagimn 
kayalanndan birini segerdi. Efsaneye gore, biri "Elb- 
ruz" dagmda (Zumriit Ku§u), digeri ise "KaT dagm- 
da (Anka Simurg) ya§ayan Iki ku§un adini. Irak'm 
Kerkiik dolaylannda ya§ayan Tiirkmenler, "Zumriit -ii 
Anka" diye birlikte kullamrlar. 

Yiizu Insan yiizune benzeyen "Anka", uzun boyunlu bir 
ku§ olarak betimlenmi§tir. Rengarenk tiiyleri vardir. An- 
ka" nin ya§adigi yer, adma bazen 'Bay Terek" bazen de 
"Bay Kavak" denilen, yerden goge kadar yukselen Dunya 
Agaci'nm zirvesiydi. 




Mitolojide, maddi temellere dayanan birgok anlayi§, daha son- 
ralan mecazi gomlekler giydirilip sembolize edilerek, tasavvura da- 
hil edilmi§tir. Ve normal gozle goriinmeyen, gizli olan ne varsa, 
"Anka'yla kar§ila§tmlmi§6r. sofizmde o. temiz a§kla kiyaslanarak, 
hakkm gergegini anlamlandiran manevi bir deger kazanmi§tir. 



ANT: Eski mitolojik g6rii§lere bagli olup, soziin kutsal giiciine ina- 
m§i ve eski baglilik duygusunu veren mitolojik yapili metin tipi. 

Sozle, onun bildirdigi obje arasmda biiyiik bir fark olduguna 
inanmayan, bunun igin de sozle cismi bir arada goren eski dii§iin- 
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ceyi iQerir. Bu anlamda, eski dii§unceden otiirii, ant i§areti de obje- 
nin kendisi gibi algilamp, nesnellik kadar gerQek ya§amrdi. 

Iskitler hakkmda bilgi veren tarihi kaynaklara gore, onlar ant I9- 
tiklerinde, ant iQen taraflar, kendi bedenlerini haffiije yaralayip, kan- 
lanm bir kaba akittiktan sonra siiahlanm o kana batirir, andin sozleri- 
ni tekrar ederek, bu kaptaki kandan i9erlerdi. Ant i9tikleri zaman, 
"...kilicima dola§m, okuma saplanm..." gibi sozler soyleyen Dede 
Korkut Oguzlan, kara 9elik kili9lanmn altmdan ge9en giinahkarlann 
giinahlanm affederlerdi. M. Ka§gari Divam'na gore, Kirgiz, Yabaku, 
Kip9ak ve ba§ka boylann insanlar, ant i9tikleri zaman kilici 9kanp. 
one koyar, "Soziinde durmazsan, I0I19, kanina boyansin!" derlerdi. 

Azerbaycan'da sancagin dibinde kilica i9ilen ant, Kurana i9ilen 
antla e§deger sayilirdi. Ant i9menin, Turk epik gelenegindeki bir 
ba§ka §ekli de -Baskurt halk destanlannda oldugu gibi- yer kazmak 
§eklindedir. Burada yer kazmak, sembolik olarak mezar kazmayi tra- 
de eder. 

AINTTROPOGONIK MlTLER Ilk yaratili§la ilgili olu§mu§ mitolojik 
metinler silsilesinden olup ilk Insamn, 
boylann, soylann nasil ortaya 9ktigim an- 
latir. Mitolojik zamanla baglantili bu mit- 
lerde, ilk insandan, ilk oliimlu olarak bah- 
sedilir. Qiinkii onun oliimuyle, insanligm 
mitolojik 9agi da kapamr ve bundan son- 
raki insanlar artik oliimlii olur. Bununla 
birlikte bir grup antropogonik metinler- 
de, anlatilamn turn insan lan mi yoksa 
belli bir halkimi kapsadigi anla§ilamiyor. 

Bazi metinlerde ise diinyamn yaratil- 
ma nedeni, belli anlamda "ilk insan" de- 
mek olan birind antropomorf varligin 
olumiiyle baglantili gosteriliyor. Bu her- 
halde, makrokozmoz (biiyiik alem) ve 

mikrokozmozun (kii9iik Alem) birlikteligi Bilge Tonyukuk Yaziti 
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Hkriixten ileri gelir. Qunkii bu varliklar, 
kendi kozmik olgiileriyle, aslmda evreni 
• ..ikillciKiiriyoriar. Iskandinav mitolojisin- 
deki "Imlr", Hint mitolojisindeki "Purusa" 
ve benzer varliklar da bu gruba dahildir. 

Antropogonik metinlere gore, bazi 
mitolojik geleneklerde. Insamn yaratilma- 
M . diinyamn yaratilmasimn en son a§ama- 
sidir. Turk halklannm kozmogonik gorii§- 
lerini anlatan bir mitolojik metinde, yer- 
yuzuniin tamamen suyla kapli oldugu za- 
nvuilarda. "Allah" bu suyu once balgiga 
<,evirdi. Sonra bu gamuru kurutup toprak 
yapti. Ardmdan bu topraktan bitkileri ye- 
§ertti. En sonunda da topraktan gamur 
yapip insam yaratti ve ona ruh verdi. 

Qok sayida antropogonik metinlerdeki bilgilere gore, ne kadar 
canli, e§ya ve doga varli klan varsa, hepsi ba§langigta insanmi§. 
Azerbaycan Turklerinin Inanglannda, bu gorii§un izlerine rastlamak 
mumkundiir. Efsanelere gore, giine§ eskiden bir kiz ve ay bir oglan 
gocuguymu§. Veya ki§, kocakan goruniimunde tasvir edilmi§tir. Bir 
grup cografi objelerin gok eskilerde, insan olduguna, ornegin dag- 
l.mn Kahramanlar oldugu hakkmdaki g6rii§ler de bu gruba dahildir. 
Turk halklan arasinda yaygin olan bir inam§a gore daglar, bir za- 
manlar yenilmez yigitletmi§. Onlar daha sonra ruhlanyla birlikte ta- 
§a d6nii§up daglan olu§turmu§lar. Onlann ruhlan da bu daglarda 
ya§amaktadir. 

Antropogonik metinlerde, insamn sdziin giicuyle yaratilmasi 
olayma da rastlamr. Olulerin ba§i lizerine dayanarak, birgok soz soy- 
lenmesi ve bu §ekilde onlann dirilecegine olan inang eski metinler- 
de yerini korumu§tur. Soziin kutsal giicune olan inang, eski mitolo- 
jik gorii§lerde giiglu olsa da insamn sozun giicuyle yaratilmasi dii- 
§iincesi, eski mitolojik sistemlerde kabul goriilen bir fikir degildir, 
{bak Kozmogonik Mitler) 




Orhun Abideleri 
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ANTROPOMORFtZM: Mitopoetik (siirscl mitoloji) dii§unceye ozgii 
bir ozellik. 

Insana ozgii ozelliklerin, dogal objelere, olaylarave tiim canlila- 
ra ait olmasi, eski uygarliklarm bir belirtisidir. 

Mitolojik diinya gorii§iinde, insanla doga, dogayla uygariik, kar- 
§ilikk bir lleti§im igerisinde dii§iiniilmii§tiir. Bu gorii§te, "kiigiik 
alem" ve "biiyiik alem" aymla§arak, kendini ifadesini evrensel zoo- 
antropomorf anlayi§mda bulur. Buna uygun olarak da mitolojik me- 
tinlerve torenlerde hem ruhlar hem de dogal olaylar insan bigimin- 
de dii§iiniilmii§tiir. Insana ozgii birgok Ozellik, canli-cansiz, bilinen 
tiim varliklara, dogal nesnelere de atfedilmi§tir. (Ornegin, ki§m ya§li 
kadm, aym erkek, giine§in kadin ve lalenin eskiden giizel bir kiz ol- 
dugu dii§iiniilmii§tiir) 

Biitiin bunlarla birlikte, insan ve onun gevresini saran dogal ob- 
jeler, zoomorf gizgiler de ta§ryabilml§tlr. §iirsel mitolojik dii§iince- 
nin sistematigi bakimmdan, Insanlar (ornegin, Adamcil Kurt), ve 
mitolojik varliklar, gorii§lerini degi§tirip kihktan kiliga girebilirler. Bu 
da onlann obiir diinya giigleri olan, olaganiistii varliklarla baglantiya 
girip, tliski kurmalanm saglar. 

Antropomorfizmde oldugu gibi, §iirsel mitolojik dii§iinceden de 
daha sonralan, §iirsel dille ifade olunan fikrin, etkin giiciinii artiran 
biryapi olarak yardim ahnmi§tir. Ancak burada, bu ki§ile§tirme, me- 
cazi olarak ortaya gkmaktadir. §iirsel mitolojik ya§amm, gergeklikle- 
rin ve dogal olaylann anlamasi ve yorumlanmasi igin kendine ozgii 
biryol kil. Bu srrfbu anlamda da eski dii§iinceden otiirii mecazibir 
olay degil, derin igerigi olan bir semboldiir. Dini-mitolojlk igerikh ki- 
§ile§tirme ile bu §ekil ki§ile§tirmenin farklila§masi, yazili edebiyatm 
ortaya gikmasiyla bu kadar giincellik kazanmi§tir. 



APA-AMA: Eski Tiirklerde "Api" olarak kullamlan bu sozciik, hem 
ata tarafmdan "Nene"yi hem de kutsal kadm motifini bildiriyor. Al- 
taycada. "Melike" anlammda kullamlan "Abakiy". Tuva dilinde "ha- 
mm" elemek olan, "avakay" ve Kumukgada eski anlammi koruyup 
"ana" sozciiklerinin de ash olan "Apa'ya dayamyor. Bu anlam, Kir- 
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y,i/ metinlerinde, kadm anlammda kullamlan, "ebry" §eklini koru- 
mu§tur. Bu sozciigiin Quva§ dilindeki kar§iligi "abi" §eklindedir. 
Ba§kurt kiiltiiriindeki. "Ebeyhan-Abi-han" admin. "Apa-Ama" lie 
I uglantili olma olasiligmdan da soz edilebilir. 

Heredot. Iskitierdekl yer ruhu, "Api" admin kar§iligim "Geya" 
§eklinde vererek onu yer Ilahesi ile kar§ila§tirmi§tir. "Kutadgu Bi- 
limde, "Api", "Havva Ana" ve "ilk kadm" anlammda kullamlmi§tir, 
il Uwa §ehvetti azdi Tann Bayat, onu kmadi). Buna gore "Api" soz- 
i iigii, 1 1. yiizyila kadar "Havva Ana" ve "Ilk kadm" anlammda kul- 
l.unlmi§tir. 

Quva§larda. biitiin diinyamn ve tiim yaratilanlann anasi sayilan, 
Ama" adindaki ilahi varligin adiyla. "Api" ve onun ba§ka bir soyle- 
nfif §ekli olan. "Apa" arasmda bir baglanti oldugu da dii§iiniilebilir. 
Sadece halk biliminde rastianabilen ve normal dilde 50k az kullam- 
lan "Ama" sozciigiine, "Butiin kainatm yaraticisi ve ulu anasi olan 
ilalie" anlammda, A§marin Sozliigii'nde de rastlanabilir. 

Daha 50k dinsel metinlerde i§lenilen "Ama" sozciigii, en eski 
motiflerden biri sayilir. V. Sergeyev'e gore, eski Quva§ Ilahesi olan 
Ama", Tiirk hal klan arasmda oldukga yaygm olup gocuklann koru- 
yucusu olarak bilinen. "Umay" ilahesiyle. genetik bagliligi vardir. 
Aslmda dogru olan bu fikir, ne yazik ki tam olarak temele oturtul- 
mami§ur. Qok sayida argumanda -ornegin eski IskitJerde- Sakalar- 
daki yer ilahesinin admin "Api" §eklinde kaydedilip, bazi kaynaklar- 
daki i§levine uygun olarak 'Yer Ilahesi" gibi anlamlandirmasi, 
onun gergekten de "Umay" motifi ve dolaysiyla da mitolojik Ulu 
Ana lie bagma i§aret ediyor. 



ARBA-ARVA: Efsun ve efsunlama konusunu igeren bir anlayi§. Kip- 
§ak grubu Tiirk boylan nda: "arbav". Altaylarda: "arbi§" ve Orta As- 
ya Tiirk lehgelerinde: "arbag" olarak soylenir. Divan-i Lugat-it 
Tiirk'te, bu sozciige, efsunlamak ve efsunlanmak anlamma gelen, 
"arva" §eklinde rastlamr. (Kam arva§ avradi * §aman efsun yapti). E. 
Nevayi*nin bir §iirinde, bu sozciik, "yilan arbagi" olarak gegmekte- 
dir. Yilan efsunu ise gergekte de Tiirk hal klan arasmda gok yaygindi. 
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Abu§ka Sozliiguniin yazan Nevayi, §urindeki "arbag" sozciigunu, 
"yilam yuvasmdan gikarmak veya zehrinin etkisini yok etmek igin 
okunan efsun" olarak agikliyor. 

Altay §amanlannm ciippelerindeki sembolik §ekillerden bir de 
"Arba"dir. Cuppenin bir yamnda, "Yutpa" denilen bir yeralti cana- 
vannin §ekli, diger yamnda da adma "Arba" denilen ve oliiler salta- 
natimn denizinde ya§adigma inamlan bir canavann §ekli yer alir. 
Bundan dolayi, "Arba" koruyucu rah olarak algilanmi§tir. Hakaslar- 
da ise bu koruyucu rahlann adi. Tos" olarak gegmektedir. "Tos"leri 
yedirmek, ozel dualar bilen ve adlanna "Aibaga" denilen ki§ilerinin 
i§idir. 

ARQURI: Quva§lann eski dini-mitolojik inam§lanm aktaran metin ve 
rivayetlerde, "Orman Ruhu" olarak bilinen ve ormanlarda ya§adigi- 
na Inamlan, §eytani birvarligm adi. 

Uzun sagli, kara goriinumlu ve turn vucudu tuylerle kapli dii§u- 
niilen bu §eytani varligm ikisi onde, ikisi arkada olmak iizere dort 
gozii, ug eli ve ug de ayagi vardir. O, Paasonen Sozliigunde, §oyle 
tammlanmaktadir: Uzun boyu ve yere degecek kadar uzun saglan 
var. Iri, uzun ve sallanan goguslerini omuzlan iizerinden geriye 
atar. 

Ancak halkm geleneksel goru§lerinde, "Argun" aym zamanda 
erkek gorunu§unde de du§unuliir. Boylece, onunun hem kadm 
hem de erkek goruniimunde olduguna dair goru§ler, motifin Ilk ra- 
hunu yitirip, sonralan erkek ruhuna transfer olmasryla agklamr. An- 
cak bu agiklama, §eytani motifin geleneksel halk b ilim inin kendi Ige- 
risinden gelen sistematiginin goz ardi edilmesinden kaynaklanmak- 
tadir. 

"Argun" motifine, daha gok mitolojik rivayetlerde rastlamr. Soy- 
lenenlere gore bu ruh, insanlan oldurmez, sadece onlann bedenle- 
rine zarar verir. inam§a gore, "Argun" eski zamanlarda kotii bir rah 
degilmi§ ve kotii ruha donu§mesi, Hiristiyanligm kabulunden sonra 
gergekle§mi§tir. 

Inam§a gore, avm ugurlu gegip gegmemesi, onun elindeydi. 
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KinUm talep eden bu varligm rahatim bozmak tehlikeli olurdu. Or- 
Hi M M Ll onu rahatsiz edidbir sesle, birbirini gagiranlan aklmda tutar. 
mnim yakalayip gidiklayarak oldiiriirdii. Hikayelere gore onlar, ge- 
• • 1. n .ii sirtmda dola§maktan 90k ho§lamrlardi. Gozleri kirmizi olan 
1 11 1 varliga, bazen su kenannda saglanni tarayan kizlar da rastlami§lardi. 

Inam§a gore, "Ar9un"da degi§kenlik becerisi vardir. istediginde 
1 sakalli adam. istediginde balina olabilen bu varlik, goz aqip kapa- 
vii M .»ya kadar birgok nesnenin kiligma girebilir. En 90k zevk aldigi 
vey. iirpertici bir kahkaha atarak, tokat sesine benzer sesiyle, insan- 
l,ui vigirmaktir. Onun bu sesine bixisi doniip bakarsa onu tutup yer- 
M I K Mrgrup mitolojik metinlere bakilirsa, zamansiz olenlerin veya 
kemli eceliyle Olmeyenlerin ruhlan, onlar Oldiikten sonra, "Ar9un" 
kiligma girerler. 

Mitolojik anlamina gore. " Ar9un "lar lie Ba§kurtlardaki, tek gozlii 
I tek ayakli varlik arasmda yakinlik var. "Ar9un" motifi, kendi ko- 
l.-m itibariyle, Hakaslardakl "Huu-lney"; Daglik §ortardaki "Kuu- 
1 ilkken" ve bunlar gibi mitolojik karakterlere donu§mu§ olan eski 
yapili motife, 90k eski bir kiimeye veya mitolojik karaktere baglidir. 
An,un", dogasi itibariyle zarar veren kotii ruh olsa da hi9 beklen- 
in. <lik zamanlarda insanlann yardimma gelebilir. Efsanelere gore, 
'Arcun'nm elbisesini kirn ele ge9irirse, kisa zamanda zengin olur. 
1 I 5 ze goriinmeyenlerden olan "Ar9un'mn, Tatarlardaki "§urele". 
Yanmtig", "Albasti", "A 1 kansi" ve 'Tepegoz dev" ile benzer §ey- 
lam ozellikleri vardir. 

Adm birind tarafi olan, "Ar-Er", erkek ve insan anlammi ifade 
eder. Sozciigiin ikind kismi olan. "9un" ise yan anlami ifade eder. 
Yani, bu motifin adi. yan insan, yan erkek anlamina gelir. Bu da asi- 
metrik g6riinu§uyle, §eytani dogaya ozgii mitolojik bir motif oldu- 
gu anlamina gelir. Qunkii boyle bir goriinu§ -eksik ve bedenin tuy- 
lerle kapli olmasi- §eytani dogaya sahip mitolojik karakterin ba§lan- 
gi9 zamanlara baglandigma i§aret ediyor. 

Urai-Volgaboyun'da ya§ayan halklann geleneksel goru§lerinde, 
tek gozlii ve tek boynuzlu olduguna inamlan §eytani ruhlar kiimesi 
vardi. "Gulyabam" gibi bir varlik olan "Arxmn" da bu kiimeye dahildir. 
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ARKEliP: Mitolojik du§unce kaliplannm genel adi. 

En eski gaglardan kalma olup birgok anlam Igerir. Arketlp, mito- 
lojinin teorik problemlerinin Iginde, en 50k i§letilen anlayi§lardan bi- 
ridir. Anlayi§ olarak, bilimsel bir onem kazanmasi, Isvigreli psikoa- 
nalitik ve mitara§tirmacisi, K. Q. Yung a baglidir. Yung'un eski gag- 
lan kapsayan tarihsel ara§tirmalan, sonraki donemlerin, mit. din ve 
edebiyat ara§ormalannda da etkili olmu§tur. 

Arketipier, Ilk motiflerdendirler. Bu ilk motiflerin, nasil ortaya 
giktiklan tarn olarak bilinmemektedir. Insamn Ig dunyasmda, eski 
uygarliklara ait gok sayida sembol gizJi kalmi§tir. Psikologlann var- 
di klan sonuglara bakilirsa, bilingaltmda higbir §ey yok olmaz. Sadece 
§ekil degi§tirerek ya§amaya devam eder. Ruhun daha derinlerinde 
de toplumsal goru§ler kendini daha agik bir §ekilde gosterir. Mit ya- 
raticiligi sureci de bu anlamda, eski motiflerin degi§iminden ba§ka 
bir §ey degildir. Onlann estetik yaraticilik bakimmdan da onemleri 
buyuktiir. 

Ilginglikler, fantezi dunyasmda kendilerini sembolik formda gos- 
terirler. Bu gosteri§lerin adim. K. Yung. "Arketlp" koyuyor. Yung, 
degi§im tabiatli Arketip modellerinin tam teorisini hazirlami§tir. 
Yung'm, ilk psikoanalltik tahlilini yaptigi. "Arketip'ler veya "ilk mo- 
tifler" Ise onun kendi iradesiyle, "uzak gegmi§lerin kalmtilandir." Or- 
negin, bilgig ihtiyar Arketip'I. Yung'a gore, kendi kokleri agismdan. 
flkel cemiyetlerdeki §aman motifine baglidir. Bu Ilk motifler, mitler- 
de, inam§larda, edebiyatta, estetik eserlerde ve ruyalarda, kendi 
goriintusunii bulur. 

Ancak, analitik psikolojinin yaraticisimn da anlattigi gibi, Arketip 
terimi, gogu zaman belli mitolojik motif veya konulan bildiren, an- 
lam §eklinde anla§ilmi§tir. Ama bu yanli§tir. 

Mitoloji ve sembollerinin sosyal bilimler agismdan ara§tinlmasi. 
mitolojik dii§uncedeki arkaik, genel, fikirlerinvarligim inkar etmiyor. 
Bu bakimdan, sosyal bilimdlik, "diinya agaa". "Ilkin ata", "uygar 
kahraman", "evren", "evrensel kar§idurma" ve benzeri eski sem- 
bollerin ara§tinlmasi i§ine katkisim yapmi§tir. 

6S 




ASAPATMAN 



AHSAN DUOLAY: Yakutlann demonolojik goru§lerine gore, yeralti 
• ii m ly .tMtKia ya§ayan kotu ruhlann lideri. 

y-yiani guglerle baglantisimn bir I§areti olarak, boynuzlu ve sa- 
1 liii i »laiak dii§unulen, sayisiz hesapsiz servete sahip olan. "Arsan- 
1 i.ty". yeralti diinyasimn en derin katmda ya§ayan bir varliktir. 

1 Ml 1 timin 9ekilmesinden korkuldugu 19m admin soylenmesinden 
1 .imlir. Bu nedenle de "sakalli", "igren9 kokulu", "golgesiz" ve 
lwii/rr adlarla amlir. Kansi ve yedi oglu vardir. Bu ogullardan her 
Mu l>u kotii ruh grubunun ba§mda bulunur. Bu ruhlar 9e§itli acilar 
k . 11 . ltirlar. Bu acilardan korunmak i9in, onlara kanh hayvan kurbanla- 
nn verilmesi gerekir. 

"Arsan-Duolay" admm bir diger §ekil de "Adagalaah Ala Buuray 
loyon"dur. Genellikle, "Arsan-Duolay" motifinin ba§ka versiyonla- 
niHi.t l>u ruhun adma, "Buor Malahay Toyon", "Buor Man kalay" gibi 
1 ii c»i§ik §ekillerde de rastlanabilir. Onunla Ilgili g6rii§lerde, aslmda 
lam bir a9iklik yoktur. Ara§ti imalarda da bu motifin, hikaye, epik ve 
mitolojik verslyonlan arasmda aynm yapilmamaktadir. 

ASIMETRlK: (bak: Degi§kenlik) 

A§AP ATMAN: £uva§ domonolojisinde rastlanan mitolojik birvarlik 

A§apatman, daha 90k uyamk bir ya§li kadm goriiniimunde dii- 
unuliir. N. A§marin'e gore onun adma sadece, "A§apatman Kar- 
9ak", yani A§apatman kan(cik), §eklinde rastlanabiliyor. Ancak ara§- 
tumacilarm bir kismi bu gorii§e katilmiyor. 

Ara§tirmacilar tarafmdan. Azar beladan kurtulmak kpn okunan 
efsun metinlerinde mitolojik bir varlik gibi A§apatman'm da admm 
ge9tigi belirtilmi§tir. Bazi durumlarda, lalalar ve bahicilar bile onu 
yardima 9agmrlar. Onun ge9tigi bir9ok metin, ara§tirmacilara, onu 
Ihayirsever ruhlardan bin ve falaiaria bahialann koruyucusu hatta 
bazi durumlarda, ara hekim olarak bile kategorile§tirme imkam veri- 
yor. Bu kadm, sahip oldugu sihirli gu9 yardimiyla, belayi hastamn 
viicudundan kovarve onu hastaliktan kurtanr. 

A§apatman motifinin adi. (Juva§ dilinde birka9 yerde kar§imiza 
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akmaktadir. A§apatman adiyla ilgili yorumlarsa farkkdir. Bazi agkla- 
malarda bu ad, Zerdii§tluk lie baglantili olarak yer alir. Bazilan nda 
ise sadece sozun g6riinu§teki benzerligi esas alimr. Ancak boyle 
apklamalann pek kabul edilir bir yam yoktur. P. Denlsev ve onun 
ardmdan M. Skvorsov, yine de yanli§ olarak bu adi, Hazerlerdeki 
mutluluk anlammi igeren "§ad" kokiine baglami§lardir. N. A§marin, 
ortaya giki§ sebebini tam olarak agkiamasa da bu mitolojik varligm 
admin, Muhammed Peygamberin e§i Ay§e'nin ve kizi Fatma'mn 
adlanyla baglantili olarak gostermi§tir. Bu adlar Tatarcaya da "Ay§e- 
Fatma" olarak gegmi§tir. Yani iki tarihi varligm adi, Quva§lann dini 
goru§lerinde birbirine kan§arak, tek bir motif §eklini almi§ ve sonug 
olarak da "Bibi Fatma" gibi kan§ik bir §ekle girmi§tir. Ancak Quva§ 
demonolojisindeki bu eski motifin, ondan farkkla§arak yeni bir adla 
ortaya giktigi daha eski bir motifler kumesi vardir. Bu Quva§ halk bi- 
limindeki A§apatman, kizil sagli, ind di§li, gaipten haber veren, in- 
sanlan her turlii beladan koruyan, gevresi sik ormanla kaplanmi§ bir 
golun iginde ya§ayan, bir kadm olarak du§uniilmektedir, (bak: Fat- 
ma Ana; Fatmey-i Zehra) 



A§IK AYDIN: Harezm vadisi Turklerinin (Turkmen ve Ozbeklerin), 
mitolojik goru§lerinde miizisyenlerin, sairlerin ve §amanlann hepsi 
A§ik Aydin sayihr. 

A§ik Aydimn mezan, giiniimuzde bile ziyaretgah olarak yerini 
koruyor. Inam§a gore A§ik. mezan iistiinde yatanlann ruyalanna gi- 
rip, onlara a§ikhk, §airlik ve samanlik giicii verir. A§ik Aydm, "Ne- 
ceb Oglan" halk hikayesinde, gragma hayir duasi edip, sihirli gugler 
verir. 

Koroglu Destam'nm Turkmen versiyonunda. A§ik Aydm, ilk §a- 
man motifinin bir §eklidir. O, Azerbaycan Koroglu'sundaki A§ik Cu- 
nun'la aym konuma sahiptir. Bu anlamda, A§ik Cunun kadar. A§ik 
Aydm motifi de tarihsel anlamda, gok i§levi! bir mitolojik motif ola- 
rak bilinen Koroglu karakterinin, anlamsal tiiremelerinden bin sayil- 
malidir. 

Koruyucu ruhlardan olan "lrkil Hoca"nm ve "Uluk Turk" obrazi- 
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um yeniden dogu§u gibi ortaya gkan A§ik Aydm (ve A§ik Cunun) 
11 M mil, ta§idigi birgok iz itibariyle, "Dede Korkut" motifine de yakindir. 

ASINA: (bak: Kamgan) 

Al: I layab at sirtinda gecen bir toplulugun insai 
mun goziinde, at ve Tiirkluk birbirinin tamamla 
V" I M gibi goriinur. 

1 lhiz'in yazdigma gore: Turku n hayan. 

(Ulu 90k at sirtinda geger." Bu ya§am tarzi. 

*».kl Tiirklerin du§imcelerinde 90k sayida gorii- 
M I M »itaya gkmasn da saglami§tir. At hakkmdc 
kl <skl gdrii§lerin izleri, halk inan lslan §eklinde hala da ya§amak ta- 
1 In A/.erbaycan Turklerinin inam§ina gore, riiyada at gormek, uzun 
IM) v lnluk gostergesi ve murada ermenin i§areti olarak yorumlamr. 
ailumu halk inanglanna gore, eger birisi, giine§ dogmadan, boz 
ai.i iMiiip. bir dereden yedi kez gegerse ona higbirsihir etki etmez. 

Atm ugur getirecegine olan inang, kendisiyle beraber ba§ka 
m.m<,lann dogmasina da vesile olmu§tur. Ornegin at. evin oniinde, 

1 msi eve dogru baglamrsa, o eve bereket getirecegine, atm neresi- 
nin hastaliktan giderecegine ve at olan eve §eytanm girmeyecegi- 
ne inamhrdi. Bu inanglann etkisiyle, nazardan korunmak Igin, bazi 
OVIerln gatisina atm kara tasi asilirdi. Atm kuyrugunu kesmek Tiirk- 
lerde matem i§areti sayilmi§tir. Turk destan gelenegine gore, uyku- 
da (»irinin bindigi atm kuyrugunu eksik veya kesik olarak gormek, 
ata binen adamin oleceginin habercisi gibi yorulurdu. Atlar, ruhlar 
diinyasryla baglantida bir arag olarak dii§uniil- 
mii§tur. Ve §amanlann deflerine bazen, "§ 
man ati" denilmi§tir. Atlann, olenlerin ru- 
hunu obiir diinyaya goturdiiklerine inaml- 
mi§tir. Kara Kalpaklarda tabuta, "Agag At" 
denilmesi, bu inanan bir izidir. 

Qelimsiz atm mitolojik kokenli olduguna 
dair gdru§ler de kaynagim eski Tiirk inam§la- M . o . v-n. Yiizyii 
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nndan alir. Altay ve Yakut inam§larma gore, goriinii§ itibanyla ge- 
limsiz olan atlar, normal atlarla, obiir diinyadaki §eytani varliklara 
has atm giftle§mesinden diinyaya gelir. Bu inam§ Koroglu destamn- 
da da kendi yerini bulmu§tur. Krrat ve Diirat, deniz aygm ile normal 
atin giftle§mesinden dunyaya gelmi§lerdir. Bu atlar dogu§tan beri 
gelimsizdirler ve bu, onlann kokenleriyle ilgili bir konudur. Onlann 
giizel atlara gevrilmeleri ise belli bir smavdan gegtikten sonra miim- 
kiin olacaktir. At bu smavda, kirk giin karanlik bir ahirda beslenecek 
ve giin i§igi gormeyecektir. Insan gozii de onu gormeyecektir. At, 
smavdan gegtikten sonra ise bulundugu kotii goriintiiden kurtulup. 
Kirat ve benzeri isimler alacaktir. At, destan kahramanryla birlikte 
§eytani mekana yol aldigi igin, bu mekana ozgii g6riinii§ii de kabul 
edip, gelimsiz bir goriiniim almalidir. Orada tamnmamak igin bu 
§arttir. §eytani kokenli atm gelimsiz olmasi, §eytani diinyaya men- 
sup olmasimn §artidir. Boyle atiar asimetrik olabilirler. Bu 
hikayelerde gegen atlar, genelde asimetriktirler. Hikayelere gore, 
kahraman, denizde ya§ayan iig ayakli bir at ile denizin obiir tarafma 
veya aslmda, obiir aleme yol alabilir. Sihirli bir hikayenin kahramam 
olan §eytan'm iig ayakli bir aO olur. Cennet Ao'na emirverildiginde, 
iig ayakh ata donii§iir. Ve buna benzer §eyler. Bu §ekilde gegen iig 
ayakli at motifi, Tiirk halklannda bir gogunun kiiltiirlerinde ve 
hikayelerinde vardir. 

Normal oliimliiler diinyasma ozgii anlayi§tan habersiz olan des- 
tan kahramanlan da goriinii§ Itibariyle gelimsiz atlan segerler. Atm 
denizle olan bagliligi da mitolojide yerini bulmu§tur. Altaylar, kah- 
ramamn atinin goklerden gonderildigine ve dagyahut su ruhu tara- 
fmdan beslendigine inamrlardi. §amanlar, ayin zamanmda dua 
ederken, ne yapilmasi gerektigini ogrenmek igin, atlardan yardim 
isterler. Ural Batir'm, ku§ §ekline donebilen kansi Huma'nm, yolun- 
mu§ kanatlan, sihirli ag-boz atin agzmdan alinan kopiik sayesinde 
diizelir. 

inam§agore, Yakut destan kahramanlannm atlan, "at siiriisii ko- 
ruyucusu" tarafmdan, giine§ diyanndan gonderilmi§tir. Ebiilgazi Ba- 
hadir Han, Cengiz'in hanliga giktigi zaman, Gokge'nin goklerden 
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yHi-n bir ata binip. Tann kati- 
na siktigmi yazar. §oriann des- 
l.in kahramani igin, "Huday- 
lar" adi verilen ilahi varliklar, 

U<yaz kanatli bir at yaratirlar. 

Islam geleneklerine gore Gokturk Kaya Resimlerinde At! ilar 

I M * Allah §imdiki adan. Hazre- 

II Adem'in Kabe topragmdan yaratmi§tir. Ibn Hordadbeh, golden 
gikan atlardan. El Binini de dagdan gikan ilahi kokenli aygirlardan 
< lunyaya gelen atlardan soz etmi§ler. 

ATA: Mitolojik dii§iincede, ahret diinyasi ve bu anlamda da atalar 
diinyasiyla baglantilidir. Qiinkii, menevi-ruhani yaratici olan 
Ata'nm ba§langigtaki bir ozelligi de atalar diinyasma kopmaz bag- 
larla bagli olan merasim koruyucu motifine alt olmasiydi. Yani 
Ata", ahret diinyasi ve ahret diinyasi sakinleri olan varliklarla ili§ki- 
hydi. Zaten "Ata" admm kendisi, atalar hakkmdaki gorii§leri agk bir 
ykilde ortaya koyuyor. "Ata" motifinde, medeni kahraman ve belli 
bir ol§iide de yaratan 9izgileri agik bir §ekilde goriiliir. Ahretle bag- 
landigmdan, atalar smavmdaki, koruyucu ruhun kendisidir. Daha 
sonralan, halk inangianndaki Tiirk evuyalann §ogu zaman bu adla 
adlandmlmasi rastlantisal degildir. Hizir Peygamber'in kutsallik ver- 
digi, "Hekim" adiyla bilinen Suleyman Bakirgani, kendi eserine §u 
sozlerle ba§lamaktadir: "Hizir Ilyas atamvar." 

"Ata", insanlan belalardan koruyan ruhtur. (Kirgizlan koruyan, 
"Kirgiz Ata" ruhu gibi). Tiirk etnik-kiilturel geleneginde, medeni 
kahraman, Ilk cet, merasim koruyucusu olarak bilinen Korkut Ata 
ve Irkil Ara gibi mitolojik zeminde olu§mu§ ve bu adla adlandmlan 
birgok motif vardir. Karaimlerin dlni-mitolojlk gorii§lerindekl koru- 
yucu ruhlardan biri de "Kirgil Ata" admdaki bir mitolojik varliktir. 
Harezm'de, §iilerin sonuncu imami igin yapilan tapmak, "Kayip 
Ata" adim ta§imaktadir. TdeutJarda ise yeralti diinya ruhlanndan 
olan, "Erlik'e, biiyiik saygi i§areti olarak, "Atam" denirdi. Sagay 

mitlerine gore. Erkin Han'm biradi da "Ata"dir. (Ada) 
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Kutsalliga biiriinup, halk arasmda biiyiik saygi kazanan ulu 
ozanlar ve §amanlar da "Ata" adim ta§iyanlardan sayilirlar. Daha 
sonralan, halk sufiligi ruhuyla §iir yazan Ata unvanli sufileri, eski ba- 
hicilann devami saymak, bilimsel temellerden pek de yoksun sayil- 
maz, sofilik, yeni Turkler Igerisinde bir akim gibi giiglendikge, §eyh- 
lere, hikmet sahibi olan §ahislara ve keramet sahibi evliya ve dervi§- 
lere de "Ata" adi verilmeye ba§landi. Ornegin, Qoban Ata, Mansur 
Ata, Hakim Suleyman Ata, Zengi Ata, Demird Ata ve benzeri. 

Turk ata anlayi§mda, onun kutsalligmdan gelen "ecdat ruhu" ve 
"evliya" Igerigi vardir. Tiirkistan'in ge§itli bolgelerinde ve Kirgiz gol- 
lerinde, cografi adlar, oralarda mezartan olan Turk evliyalarm adla- 
nyla baglantilidir. Yer adlan nda ise "Pfr" ve "Ocak" gibi anlamlar 
bulmak mumkiindur. "Ata" unvam da bazen "Baba" unvam gibi, 
ulu daglann adlandirmasmda kullamlmi§tir. EbulgazI Bahadir Han, 
'Tiirk §eceresi" adli eserinde §oyle yaziyor: Turk halki, aziz adam- 
lanna, ata der. Ornegin, Hekim Ata, Seyit Ata." 

"Ata" adim ta§iyan varliklann bilgig olmalan, onlann goriinmez- 
ler dunyasiyla baglantismdan gelir. M. Ka§kari Divam'nda, kokunde 
ata anlami yatan, "Ata Sagun" sozcugii, "hekim, hikmet sahibi, 
miidrik, bilgig" olarak apkJanmi§tir. 

Tiirkmenlerde destan soyleyenler mektebi liderinin ba§ka bir adi 
da "Ata bahsi" idi. N. A§marin'in "Quva§ Dili S6zlugii"nde, ata ile 
aym kokten gelen "Atam" sozune, "bir ilah, Tann. Allah" gibi an- 
lamlar verilmi§tir ki bu yanli§tir. Qiinkii ilk insan olan Adem'in, han- 
gi a§amalardan gegerek, Quva§lardaki bu mltolojik-§eytani varliklar 
arasma girdigi, kendi ba§ma bile tarn belli degil. 

ATLAMA: Sihirli hikayelerde, mitolojik yapilara bagli bir unsur. At- 
lama unsuru, mitolojik goru§ ve du§iincelerde, bu dunyayla diger 
diinya arasmdaki simn sembolize eden engelin ortadan kalkmasmi 
i§aret eder. Atlama unsuruna, genellikle sihirli hikayelerde rastlamr. 
Bu hikayelerde obiir dunyaya atlamamn birgok yolu vardir. Bunlar 
arasmda, ku§ veya ba§ka bir hayvan kiligma girmek, Ugayakli At'a 
binerek gayi -veya denizi- gegmek, yani suyu atlamak, kuyu yoluyla 
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t M M ilik diinyaya inmek gibi yollar vardir. Goriinmeyen obur diin- 
1 .ill olmanin bir gostergesi olsa da genelde sihirli hikayelerin 
1 liu.unanlari. ba§ka mekana atlamak igin gevrilme veya elbise de- 
0,1)1 lim»- yolunu segerler. 

K.ihiamamn mekanda yer degi§tirmesinin en mumkiin hali olan 
.tiUma" unsuru, §aman metinlerinde deyerini buluyorve olenlerin 
n ihlanmn, §amanlar taralmdan akarsuyun bir kenanndan diger ke- 
ii. mi u i gegirilmesinden soz ediliyor, (bak: Obiir Dunya) 

AV( I PiRiM: Azerbaycan Turklerinin inang dunyasmda, avcilikla 
l MgUntih mitolojik Ozellikli bir motif. Onunadma. Azerbaycan sihirli 
hikayelerinde ve mitolojik metinlerinde rastlamr. Bu metinleregore. 
dogaya yakm olan bu ava, Yilanlar Padi§ahi'nm agzma tukurmesi 
tayrslnde butiin ku§larve hayvanlann dilini billrml§ ve bu yiizden 
llr I »ayvanlar ondan kagmazlarmi§. Anlatilanlara gore O. diinyayi 
gr/lp dola§mi§ ve daglann iistunde kocaman bir kayamn dibinde 
kendine kurdugu sigmak magarada yuz yil ya§ami§tir. Bu dagm 
rtegiiKien gikan sicaksuyun tapmi§i da onunU Ilgilidir. Bu ve diger 

< »/ellikler dikkate almarak, uzun sure sadece hikaye karakteri gibi ta- 
ninan Ava Pirim'In, bir motif oUrak eski mitolojik goru§lerin ardm- 

< lan yaratildigim soylemekmiimkun olur. 

Mitolojik bir varligm admin, onun mahiyetiyle ilgili oldugu tezini 
du§unerek, bu motifin admin neden "Ava Pirim" olugu da dikkat 
sekiyor. Azerbaycan Tiirklerin inam§mda "pir", kutsal yerlere, ocak- 
lara, bilgiglere ve evliyalara denilirdi. Bu anlamda, onun admin geg- 
tigi hikayeleri Inceleyen ara§tirmaalar, bu varligm mitolojik bir motif 
oldugu kamsma varmi§lar. O, adiyla da mitolojinin kutsallanndan 
biri. nuryiizlii Ihtiyar oldugu kanaatini doguruyor. 

AY: Yaratih§la bagli, kozmogonik gdrii§ler sisteminde, yardima gibi 
amlmaktadir. 

Ancak eski Tiirklerin dini-mltolojik gdrii§lerinde, "Ay"i yaratan 
ulu tannnm varligma da inamlmi§tir. Sonralan da yanmay §eklinde, 
Miislumanligm sembolune d6nu§mu§tiir. 
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Eski Hunlarda. "Ay"a ovgu, ba§lica iba- 
detlerden biri olmu§tur. Eski Qin kaynakla- 
rma gore Hun Hakam, her sabah gadirdan 
gkarken, giine§e, geceleri de "Ay"a sec- 
de edermi§. "Oguz Kagan Destam "nda 
"Ay", ilk kadin gibi sunulur. Birgok ara§tir- 
maciya gore burada, Ay Kagamn, eski 
mudzeli dogum motifine uygun bir §ekil- 
de, Oguz'u diinyaya getirmesi, onun bir 
Tann oglu" (daha dogrusu, "Gok oglu") 
oldugu fikrine goturur. Kutsal kokene bag- 
liligin bir gostergesi gibi, ay i§igmdan ha- 
mile kalma motifi, Mogol efsanelerinde 
de vardir. Yakutlarda da ayla ilk kadm ara- 
ve Gunej FigurU smda baglanti kuruldugu igin, gunahkar bir 

kadm, ay ruhuna yakanp, ondan af diler. 

Dolunay, §aman mitolojisinde, guglii §amanlann ecdadi sayil- 
mi§tir. Turk halklannm inam§lanna gore ay veya gune§ tutulmasmm 
sebebi, meleklerin onlann oniinde kanat agmasi igindir. Bununla 
birlikte, meleklerin, aya ve giine§e a§ik olduklan da soylenir. Irak 
Turkmenlerinin inanana gore, aym tutulmasi sava§ olacagim haber 
verir. Bunu onlemek igin de "Div, Ay neneyi tutup" diyerek, sokak- 
larda ve evlerde teneke galarlar. Karagay-Balkariarda, da aym tutul- 
masi, "Jelmauz" admda bir devin onu yutmak istemesi olarak yo- 
rumlamr ve bela habercisi sayihr. 

Turk halk inam§lannda, ruyada ay gormek hayra yorumlanmi§tir. 
Aym tutulmasi da kitlik ve olumun i§areti sayilmi§tir. Anadolu'daki, 
ayla bagli halk inanglanndan birine gore, bir gun ayla gune§ birle- 
§ip, diinyayi yakacaklarve o zaman kiyamet kopacaktir. 

AYII: Saka Turklerinde, yaratili§ ve hayirseverligin ba§langia olarak 
kabul edilen ilahi varliklarm ve meleklerin genel adi. 

O, turn varliklann yaraticisi olan, hayirsever bir giigtiir. Eski Turk 
mitolojik metinlerinden nispeten daha iyi saklanmi§ olan Yakut me- 
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n.,i Ir, 'Ayn" ile "Abaasi" degi§ik kokenlerden gelen varliklar 
•1 w.'n »ektedir. Inam§a gore, insanlar, hayvanlar ve bitkiler. 
Ay" adiyla adUuKIinlan. bazen de yanli§likla Tanrilar" denilen bu 

I I M vatliklar tarafindan yaratilmi§tir. Yakutlann mitolojik goru§lerin- 

I I I diinyanin yaraticisi sayilan "Uriing Ayn Toyon", onlann buyugii- 
«itu i laynscver ruhlar §eklinde dii§unulen bu ilahi varliklar, gocukla- 

logn§una. topraklann bereketlenmesine ve mallann verimli ol- 
un .ma yardim edip, Insanlara can verirler. 

I 1< l'ekarski'nln fikrine gore "Ayn" sozciigii, yaratmak ve tiiret- 
mek anl.unim ta§iyan "ay-" fiilinden gelmi§tir. Ancak Yakutlar, turn 
Inn kahramanlanm bu ruhlar sirasina dahil etmiyorlar. Ulu To- 
yiMi da onlann kumesine dahil edilmiyor. Soylemek gerekiyor ki 
Ayn n llilarm kaynagini ortaya gkarmak, zor ve karma§ik bir i§tir. 

/wilSlf AYUHH HATUN (AWT HATUN): Yakutlarda gocuklann 
knmyiK u ruhu olarak bilinen, gocuga can veren ve yeni dogmu§ 
kadimn yardimina gelen mitolojik bir varlik. 

1 ski §amanlann mitolojik inam§lanna gore, gokte sut golii vardir. 
< *i/rllik Ilahesi "Ayusit", bu golden bir damla su ve sut getirip gocu- 
gun bogazina doker. Bu damla, gocugun ruhu ve cam dur. Boylece 
i la Ayiisit"in giicu sayesinde, hayatm devamliligi temin edilir. 

Inam§a gore, hamile kadin dogum arifeslndeyken, goze goriin- 
mcdcn gokten inip gelir ve hamile kadimn dogum agnlanm hafif- 
letmek igin, onun yam ba§mda durur. ^ocuk dogduktan iig gun 

• Oim da yurdu terk edip gider. "Ayusit" merasimi sirasinda bir ka- 
ilin in yiiksek sesle giilmesi, "Ayusit" ilahesinin ona iyi §eyler vere- 

• rginin bir i§areti sayilirdi. Ve bu i§aretle, o kadimn bir afln sonra 
Ivimile kalacagina inamlirdi. 

^lgirgan kugu ku§uyla, kutsallik renginde olan beyaz turna, ilahe 
"Ayusifin temsildsl sayilmi§lardir. Bir gorii§e gore, admin anlami, 
"yaratan, yaratici (kadin)" demek olan "Ayusit", "Umay'a verilen 
adlardan biridir. "Ayiisit"in, Yakutlardaki g6runu§u, Altay Turklerin- 
den olan. Kagm. Tdeutve Sonardaki. "Umay" g6riinu§une ve ayn- 
ca Kipgak boylanndaki, "D'ayikin'm gorunii§une uyar. 
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Ara§tirmacilara gore. "Aynsit" adi. Altayiardaki, "D'ayug" (Yayu- 
gi) adiyla aym koktendir. Her ikisi de "Yaratici, yaratan" anlamma 
gelen bu adlar, aslmda "Yaratik§m ba§langici ve "yaratici ba§langig" 
anlamma gelen, "Ayii" sozciigunim kokune dayamr. 

AYNA (1): Farkli Turkgelerde, mitolojik g6rii§lerde, birbirine zit iki 
anlami, yani §er gugleri, dn ve §eytan'i ve hayir sever variiklan tem- 
sil eden. melek anlamli bir sozciik 

§orlann mitolojik ve geleneksel dini goru§lerine gore. "Ayna- 
lar", "Eriik"in yeraltmdaki saltanatmda ya§ayan kotii ruhlatdir. Yeralti 
diinyasi, bu ruhlann etkisiyle, "Ayna Qer" (Aynalann Yeri) olarak ad- 
landmlir "Erlik", kendi yerinden gikip insanlann arasma gelmez, 
kendi yerine bu aynalan gonderir. Inam§a gore, onlar da insanlann 
ruhunu galip, goturerek, ona eziyet edip hastalandmriar. Veya ruhu 
yiyip, sahibini oldiiriirler. Hastamn iyile§mesi igin, §aman gorevlen- 
dirilir ve onlann yanma yollamr. 

Q. Donidzen, Hakasgadaki "aynam tutca" (Azerbaycan Tiirkge- 
sinde, ona yakm soz olarak "aynasi tutkun", sozu var) iradesini edil- 
gen ciimle hesap etmesi, gergekten de eski goru§lerin izi olarak sa- 
yilabilir. Soziin Azerbaycan Tiirkgeslndeki "ahval" anlami da "Ay- 
na" nin anlamsal agdan gegirdigi degi§imin sonucu olup, §er gug- 
lerle mucadeleyi anlatan eski g6rii§lere baglidir. Turk halklarmdan 
Uyranhay, Abakan Tatarian ve Altay halk biliminde, "Aynayla ilgili 
destan, hikaye ve metinler geni§ yer mtmaktadir. Altay destanlann- 
da, yolu iizerinde ate§li deniz olan (Cehennem) §eytan, "Ayna 
Han" adim ta§ir. 

Hakaslarda, "Ayna"nm, gocuk galmasi gok yaygm inanglardan- 
dir. "Ayna"nm ruhu her zaman ba§ka yerdedir. Qahnmi§ olan go- 
cuklar. Tann'mn yardimiyla, onun ruhunu mahvederler ve boylece 
kendisini de ortadan kaldirmi§ olurlar. 

Inam§a gore, "Aynalar, §aman olma arifesinde goze gorunme- 
den gelirler. Vergi verme amm ya§ayan, ruhlann rahat birakmayip, 
verdigi azaptan, gece yansi uyamp kendine gelemeyen, oldugu 
yerde yikilip olu gibi kalan insan, §aman merasimi ba§lamadigi six- 
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/v* t Ini ruhlardan kurtulamazdi. Boylece "Ayna'lar vergi verilme 
• «(ayiyla da Ilgilidirler. 

> I Millerin 18. yuzyilda, BauGbirya Turk lehgelerinden topla- 
digi metinlerde, "Ayna"nm. "yeralti saltanatimn hakimi. §eytan, cin 
• IMK" anlamlan ta§Kiigim yazmi§tir. Millere gore bu soz. gosteri- 
Im .mlamda, Altay, Hakas ve §or dillerine alt lehgelerde kullaml- 
m .m lU§kurtve Kuznetsk Tataiiannm dilinde "§eytan"; Tomsk Ta- 
1 llt»imin dilinde "yekve cet"; Tobol Tatarlan dilinde "dn ve peri"; 

1 ,i m <lillerinde ise "Abaasi" sozcukleriyle Ifade edilmi§tir. Hakasga- 
.l.» iblis" anlamma gelen "Hara Ayna" deyimi vardir. Bu dildeki 
lalMI Ayna" ifadesi de "iblis" demektir. Bu sozcukle Rus halk bili- 
1 1 lliwlrki efsanevi Ko§§eye benzer bir motif dii§unulur. 

V Radlov Sozliigiinde. Turk halklannm dilinde "can, rah, yiirek 
- iliv.il " anlammda kullamlan bu sozun. Bati Sibirya Turk lehgele- 
rJndl "korkutucu ruh ve §eytan" anlamlannda kullamldigi yer alir. 
Bumda, "yeralti saltanati hakim" anlammda kullamlan "Erlik Ayna" 
i/HiK' de rastlamr. Bati Sibirya Tataiiannm dilinde, "can, ruh" anla- 
mmda kullamlan, "Eyn" sozciigii de hig ku§kusuz, "Ayna" sozcugii- 
niin M-ssel bir versiyonudur. Eski Ugorca'da, "§eytan" anlamma ge- 
len. "Ayna"nm. Hakaslar dilindeki "dn. §eytan" anlami bugun de 

I • Mili.'ili IStlll. 

Dede Korkut Kitabimn Dresden nushasmdaki. "Sagi§gununde, 
ayna gorkli-Ayna guni okuyanda, kutbe gorkll" metninde de "Ay- 
I M " sozcugiimin, ilkmitolojik anlami korunmu§tur. Turk halklann- 
dan olan. Karaimlerde de haftamn gunlerine verilen adlar arasinda, 
"Cuma ak§ami" anlammda "Kesayne kin" ve "Cuma" anlammda 
" Ayne kin" sozlerinde de "Ayna'nm ataiann rahlanyta bagliligi agik- 
gagoriilur. "Ettuhfet-uz Zekiyye" abidesinde bu soz, "Cuma Gunii" 
anlammdaki "Ayne" §eklinde kullamlmi§tir. 

lurk dilinin kurailanna bakildigmda, d-y ses paralelligi sonucun- 
da, bu sozciigiin "Adna" versiyonu kar§imiza gikiyor. Azerbay- 
' mm bazi yorelerinde, dede -baba rahlannm yad oldugu Cuma 
gunlerine, "Adna giinleri" derler. Burada da "Ayna-Adna" sozcii- 
giiniin rahlar Alemiyle ili§kisi ortaya gikmaktadir. Halk arasinda. Ad- 
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na giinii lie ilgili birgok dini Inam§ ve gdrii§ vardir. Azerbaycan halk 
inam§ma gore, oliilerin ruhlan, sadece, o giinii n ak§ami hava karar- 
digmda, kendi evlerine ugramaya gelirler. Onun igin de MI§ariarda, 
haftamn dordiincii giinii. "Atna kig" veya "Kgi Atna" (kiigiik adna), 
haftamn behind giinii ise "Atna kiin" olarak adlandmlir. Pirlerin, 
"Adna" adryla bagliligi. "Ayna'nm ruhlar ve atalar diinyasiyla bagli- 
ligimn aynisidir. 

Anlam agisindan "Ayna'yla baglantili olup. bagimsiz bir §ekilde 
AzlzJenme'de kullamlan diger ornekler de mevcuttur. Aynca Ku- 
mandin dilinde, "kari§mak, §a§ip kalmak" anlammda kullamlan 
"Aymh" sozii de aym kokten gelmektedir. 

Bu sozciigiin versiyonlanndan. "Ayna" veya "Adna"dan, hangi- 
sinin daha eski oldugu sorusu da 50k onem arz etmiyor. Bu Tiirk 
lehgelerindeki, lehge farkliligiyla ilgilidir. Bir Tiirk lehgesinde "Ayna" 
olarak kullamlan sozciik, ba§ka bir yerde "Adna" olarak seslendiril- 
mi§tir. Azerbaycan ve diger Tiirk leh§elerinde, kadm adi olarak kul- 
lamlan "Ayna" adi da "melek, huri" anlamli "Ayna" sozciigiinden 
tiiremi§tir. 

AYNA (2): §iirsel mitolojik dii§iincede, bu diinya ile obiir diinya 
arasmdaki simn sembolize eder. Bazi geleneklerde ise ayna. ruhlar 
alemine agilan pencereyi sembolize eder. Yakut §aman lan bazen 
aynaya bakarak gelecekten haberler verirlerdi. Eski inam§lara gore 
Insan, aydaki resminde kendi ruhunu goriirdii. Aynca acikh demon- 
lann gergek yiizlerinin aynada goriildiigiine inamhrdi. Bu, aynamn 
marjinal karakterli olmasmdan kaynaklamr. O, goriinmezler diinya- 
smm gozle goriinmeyen varliklanm oliimliilerin goriinen diinyasinm 
Insanlanna gosterir. Aynayla merasim yapan §aman, onun aracili- 
giyla, koruyucu ruhlarla tli§kiye girebilir. Hakaslara gore, isteyen 
herkes kamligi taklit edebilir ancak ayna sadece §amanda olabilir. 
Ayna genellikle karanlik diinya giigleriyle Ilintili dii§iiniilmii§, bir ev- 
de aynamn kirilmasi hayra yorulmami§ ve o evden birinin ba§ma bir 
i§ gelecegine inamlmi§tir. 

Mogollarda yeralti saltanati hakimi sayilan "Erlik", yamnda ayna 
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/ • Inildi ve bu aynada Insanlann girdikleri tiim giinahlan goriirdii, 
l- .u.uilik goktiikten sonra obiir diinya guglerinin faaliyetlerinin artii- 
ftiiM inamldigi igin deTiiik halk inam§lannda. geceleyin aynaya bak- 
mak m'ur.u/ olarak kabul edilmi§tir. 

Ai,»stirmacilar, hikayelerdeki tiksindirme olayimn ayna kar§ismda 
rt«-i s rklc§meslni de mitolojik gorii§lerle Ilgili dii§iiniiyorlar. Anadolu 
inik hikayelerinde ayna. obiir diinya giiglerinden kurtulmak i9in 
kullamlan sihirli bir aragtir. Bir Kirgiz destanmda devin elinden kagan 
Mi kiz. elindeki aynayi arkasma atarak devle arasmda bir denizin 
01 u§masmi sagliyor. Deniz, yeralti diinyasiyla bu diinyayi birbirin- 
den ayiran smirdir. 

Kizi §amanlar, anormal aynalanyla iinlenmi§lerdir. Onlardan ba- 
zilan hatta aynalannm gokten geldigine ve her tiirlii belanm onlann 
hiikmii altmda olduguna inamrlardi. 

Tiirklerin aynayla ilgili 90k sayida inan9lan onun, olaylar ve nes- 
ut'lcrin gizil, sihirli i9eriginden haber verdigi Inanani aktanyor. Ahis- 
ka lurkleri. Kurban Bayrammda bir insan yattigi zaman yanma ayna 
« MI koyarsa riiyasinda bahtim gorebilecegine inamrlardi. Orta As- 
ya §amanlan da ruhi an 9agirmak istedikleri zaman su dolu cam ve- 
ya aynaya bakarlardi. Anadolu'da 20 . yiizyilm ortalanna kadar, de- 
lin merasimlerinde mezara tersinden bir ayna koyarlardi. 

Tiirk halklannm sihirli hikayelerinde, obiir diinyada dorugu gok- 
vi l/iine dokunan iki dag arasmdaki sandikta bulunan ve biitiin diin- 
yayi gosteren bir aynadan bahsedilir. Bu daglan sadece "Simurg" 
atabilir. Diinyayi gosteren ve olaylann gizil i9erigini aktaran o ayna- 
yi elde etmek 19m aym yoldaki ulu agaan az ilerisinde ya§ayan ve 
"Simurg'un yavrulanm yiyen ejderhayi oldiirmek gerekir. 



AZA Sibirya Tiirkleri arasmda yaygm olan inam§agore. yeraltmdaki 
karanlik mekanlarda ya§ayan varliklara verilen genel ad. 

"Aza". Sibirya ve Kazan Tatariannm dilinde, yerde veya yeraltm- 
da ya§ayan korkutucu ve kotiiliik verid bir ruhtur. Tuva Tiirk9esin- 
de. "lanet §eytana, lanete gelesin ve lanet olsun" anlamlannda kul- 
lamlan, "Aza alzm" deyimi vardir. Kazan Tatarlan, firtma koptugu 
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zaman, "aza kupti" (Aza koptu) derler. Sibirya'daki. Altay, Hakas ve 
Tuvalarda da kullamlan bu sozciik, atlara zarar veren, yeni dogmu§ 
90cuklann ruhlann 9alip gotiirmek isteyen ve May-ene (Umay Ana) 
ile sava§an kotiiliik verid ruh anlammi korumu§tur. 

Bu sozciik Oyrot Turk dilinde da on U9 korkutucu ruhun adim 
bildirir. Geleneksel gorii§lere gore, "Aza"lar, §eytanlan insanlann 
iizerlerine gondererek, onlara her tiirlii eziyet ve azap verirler. in- 
sanlar turn bu azaplardan ancak kurban vererek kurtulabilirler. §a- 
manlann gorevleri ise bu §eytanlan yenmek ve "Aza'lar i9in hayvan 
kurban ederek onlann verecekleri zararian azaltmaktir. inam§lara 
gore "Aza" ruhlan, Insanlan oldiirebilir. 

Tuvalilann gdrii§lerinde, "Albis" kadar korkutucu olan ruhlar, sa- 
dece §amanlann gorebildigi ve sadece onlann sava§abildigi, "Aza" 
denilen varliklardir. §amanlar, "Azalarla olan sava§lannda on lan 
yenerek, ruhu 9almmi§ insamn ruhunu geri getirip yerine koymak 
19m ugra§irlar. 

Tuva Tiirk9esinde "Aza" anlami, karanlik gii9lerle bagli olup. 
§eytani anlam ifade eden. "Aza-buk" (buradaki "buk", kotii gii9, 
korkutucu ruh, dn ve §eytan anlamma gelir), "Aza-§ul-bus" ve 
"Aza-hortan" §ekillerinde rastlanabilir. Tuva §aman mitolojisinde, 
§amanlann bir kismimn soyu da kotii "Aza" ruhlanndan gelir. Mo- 
gol dillerinde ve bir grup Sibirya Tiirk9elerinde kotii ruh ve §eytan 
anlamlanndaki az, ada sozciikleriyle birlikte, aym anlami i9eren 
"Aza" sozciigii de kullamlmaktadir. Bu sozciigiin, Yeni Mogol- 
ca'daki kar§ikgi "ada"dir. V. Radlov, bununla bagli olarak, "Aza" 
sozciigiiniin, Mogol dilindeki aym anlama gelen "ad" ve "ada" §e- 
killerinden meydana geldigi fikrini ileri siirmii§tiir. Tiirk9e'deki 
uyum kurallan sonucunda, d-z sesfarkryla, "Aza"nm "Ada" §ekil de 
ortaya 9ikmi§tir. Eski Tiirk9e'de, bedbahtlik, belave felaket anlamla- 
nm bildiren, "Aza" sozciigii, Kirgiz dilinde, matem ve yas tutma 
anlamma gelen, "Aza" §eklinde i§lenmi§tir. K. Yudahln. bu sozciigii 
Arap kokenli saymi§tir. 

Kumandinlerin geleneksel gorii§lerinde, insan bedenine nuruz 
ederek, 9e§itli zararlar verebilen. "Qertegri-aza" ve "§orat-aza" adla- 
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ii il 1 M lh vardir. Bu §eytani varliklarm, her ikisinin de admda ta§i- 
thfii a/a' I»ecesi, ta§idigi mitolojik anlamla dabirbiitiin olu§turur. 

A/AK: luva Tiirkgeslnde. 'ghkyuzu" anlamma gelmesi ve gogul 
i ..ak. "Azarlar" §eklinde, "melekler. Ilahlar" anlamma gelmesi, 
A/ai'in mitolojik sozciikler kiimesine dahil oldugunu gosterir. 
hrv.i V""anizmine gore, gokyiiziiniin kattan arasmda "Azarlar" 
ill nih-n mhlann ve meleklerin ya§adigi bir kat vardir. Tuva §amanla- 
iimim inam§ma gore, gokyiizunde, aynca. "Azartar" adim ta§ryan bir 
n . 1 1 bile* yasamaktadir. Soylan bu "Azariar"dan gelen §amanlar, en 
M.in > imanlar sayilir. 

Bu .«lm gokyiiziine bagli kutsalligim ifade eden Igerigi, Turk 
i m 1 1 • 1.111m bir gogunun da kokenine aydmlik getirebilen, bir Tibet 
metninde korunmu§tur. Bu metinde azar, asar. a§ari ve Azeri adi, 
m. lekk-rin birbirine seslendigi en eski sozciik olarak ortaya gjkmak- 
i" in K. Kurban, Azeri sozii hakkmda yazdigi yazismda da bu met- 
nin o/etine gonderme yapmaktadir. 

Mitolojiye gore, yeni diinyamn yapisimn yaratilma zamam gel- 
diginde, uzak biryerde, §iddetli bir kasirga kopar, geni§ge bir arazi- 
ye karanlik goker ve kan§ikhk olur. O zaman. Asan tannlannm eski 
ni< kam olan gokyiizunde biiyiik bir kavga gikarve bu kavga sava§a 
donii§ur. Sonug olarak, Asanlar dagilir ve onlann yikmtilan iizerin- 
de yedi yeni kat ve padi§ahlik kurulur. Bu zamaixla. Dada Tan- 
n'dan yaratilan meleklerin de birgok yenilgileri olurve sonunda, ta- 
lihlerine boyun egerek, eski mekanlanm terk etmek zorunda kalir- 
lai. Uzun zaman dort bir yam gezdikten sonra. Asan tannlannm 
egemenliginde ya§amaya ba§larlar. Asanlar arasmda kan§rklik hala 
siirmektedir. Bunun sonucunda, tekrar §iddetli gati§malar ba§lar. 
Asanlar, sava§lar ve ba§ka giinahlan yiiziinden, eski meleklik ozel- 
liklerini yava§ yava§ yitirirler. Uzun yillar geger ve Asan gogmenle- 
rinden iig ve otuz tannnm devleti kurulur ve Sumer Dagi'nm geni§ 
tepesine yerle§irler. Ancak, yukan diinyadan kagak dii§en tannlann 
sayisi artmaya ba§lar. Onlann biiyiik bir boliimii, onceleri Siimer 
Dagi'nm dort basamagma, daha sonralan da yedi altin dagm ba§ma 
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toplamrlar. Boylece, diinya sisteminin orta sutununda ahali yerle§- 
mi§ olur. Cennette kan§ikhk daha da artar. A§ariler, gokteki yerlerin- 
den a§agi dii§e dii§e sonunda toprakta ya§amaya ba§larlar. Bu za- 
manlar. Sumer Dagi ve gevresindeki gollerde kimse ya§amadigm- 
dan kagak tannlar oralara yerle§ip, yer kuresinin ilk sakinlerini olu§- 
tururlar. 

Ilk zamanlarda, insanlar kendi meleksi yonlerini koruyorlardi. 
Onlar, havaya yiikselebilir, giine§ gibi i§ik sagabilir ve istedikleri her 
yere gidebilirlerdi. Bir giin. bu insanlardan biri. topragm getirdigi 
bal gibi lezzetli olan bir meyveden tadar. Digerleri de onun yaptigi- 
nm aymsi yapmca. insanlar kendi meleksi dogalanm tamamryla yiti- 
rirler. 

AZAR BEZAR: Azerbaycan Tiirkgesinde, "her nevi hastalik" anla- 
mina gelir. 

§eytani tabiatli ruhlann adlannm sonradan hastalik anlammda 
kullamlmasi, mitolojik diinya g6ru§iinun bir sonucudur. Qiinku eski 
g6rii§ler, herhangi §ekilde bir hastalanmayi, "azara tutulmak" ve 
kotii ruhlann insan canim ele gegirmesine baglarlar. Eski dii§unce- 
de, hastaliklann ki§ile§tirilmesi de demonolojik sistemin ba§lica kay- 
naklanndan birini te§kil etmi§tir. 

Son Qar§amba, turn evlerin oniinde ate§ yakihr ve herkes ate§in 
iistiinden atlayarak, "Azanm-bezanm, dokiil bu ate§in iistiine" der. 
Buradaki "Azar-bezar", §eytani ruhlann adlannm, sonradan "hertur- 
lii agn, aa" anlammda kullamldigim gosterir. Ancak mitolojik kay- 
nakli bu iradenin, Azerbaycan Tiirkgesinde el degmemi§ §ekliyle 
kalmasi, ona agikhk getirmek isteyen ara§tirmaci lan diger Turk dille- 
rine ve ozellikle de Ural-Altay dilindeki metinlere ba§ vurmak zo- 
nanda birakmi§tir. 

Azar-Bezar, Tatar dih lehgesinde "eser-meser"; Quva§ dilinde 
"kotuliik verid gug, kotii nah" anlamma gelen, "asar-piser"; Kirgiz 
ve Karakalpak Tiirkgesinde "azar-bezar" ve Altay dilinde "yeralti 
dunyasmm sahibi, Erlik Han'm kendi vah§iligiyle segtigi iki kara ko- 
peginin adi" anlammda "kazar-pazar"; Agizlarda ise "ezer-kezer" 
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itV-Yimk'tiiKien de goriildugugibi. Tiirkmitoloji du§iincesinde kerv 
. 1 1 1 h - gi-ni§ yer edinen ve birbiriyle sikr bagi bulunan iki degi§ik mo- 
illln .ululir. 

lUi deyimin ilk kismi olan "Azar". Tuvalilann sozel dillerinde 
gokyuzii" anlammda kullamlan "azar" sozciigiinden farkli bir yol 
1 /lrmektedir. Sozun Ikind kismi olan "bezar"m, Fars dilindeki, "bi- 
ll 'tUn -ihnmi§ olduguna dair g6ru§iin, hi^bir bilimsel dayanagi 
yoktur. Qunku. "Azar-Bezar"dakl "Bezar"m ta§idigi anlamlar, onun 
A/rilMycan dilinde kazandigi anlamlardir. 

<pmellikle, Tiirk ve Mogol mitolojisinde geni§ yer tutan. Asar 
(A/ar Kazar) ve Pasar (Pazar-Bizer-Bezer) motifleriyle Ilgili bilimsel 
mHinlerdeki fikirlere gore, her tki soz de kaynagim Hlnt-lran mito- 
r »(isindeki Asura-Ahuru ve Mizre-Mttra Tann adlanndan alir. Ara§- 
mm.u ll.u. bu baglamda, Urai-Altay ve Hint-lran mitolojileri arasm- 
la ih§kinin bir izini goriirler. Bununla birlikte, ara§6rmacilann son 
gdru§iine gore, Turk dillerindeki "Azar-Bezar" ve onun versiyonlan- 
lmt Iran mitolojisiyle hkjbir baglilig yoktur. 

I una eski Qaglarla ait bu motifin. Hint mitolojisiyle ili§kisi hakkm- 
< la da goru§ler vardir. Gergekten de Iran mitolojisinden farkli olarak, 
bu mitolojik sistemlerin her Ikisinde de Azar ve Bezar, kotiiluk veri- 
ci giiQler gibi ortaya gkar. Ancak §imdiki bilgiler bu motifin, hangi 
istemden otekine gegtigi hakkmda bir fikir vermiyor. Yani, onun 
I iirklerden Hint-Arilere mi yoksa onlardan mi Turklere gegtigi hak- 
kmda elde birveri yoktur. Qagda§ Azerbaycan Tiirkgesinde, hastalik 
anlammda kullamlan bu sozciik, en eski zamanlarda birbiriyle siki 
iliski I^inde olan iki mitolojik varligm adi olmu§tur. 



AZIKTI: Kirgizlann ve Ozbeklerin Musliimanliga kadarkl Inam§lann- 
da yer tutan §eytani tabiatli bir varlik. 

En 90k guneyde ya§ayan Krrgizlar arasmda yayilmi§ olan "Azrt- 
kf, geleneksel demonolojik g6rii§lere gore, kiliktan kiliga girebilir. 
Ancak Insanlara, onlara en yakm ki§iler §eklinde goriilur. Bu §ekilde 
kiliktan kiliga giren "Azitki". insam azdmp uguruma, daga veya 9a- 
ya goturerek oliirne suriikler. Admin anlami da bununla baglidir. 
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"Azitki" sozciigiinun anlami, azmak, azdirmak fiillerinin kokii olan 
"az" ile aym kokten geliyorve "azdiran" anlammi igerir. 

Sibirya'da ya§ayan Altay, Tuva, Tora ve diger Turk topluluklan- 
nm dilinde, aynca Mogol dillerinde kotiiluk verid ruh, §er ruh ve 
§eytan anlammda, az-aza sozciikleri kulla nilir . V. Radlov, "aza" soz- 
ciigunun, Mogol dillerindeki aym anlamda kullamlan ad ve ada 
sozlerinden ortaya giktigim savunur. Q. Miller, bu soziin "asa" §ek- 
liyle Kangrat lehgesinde, dn ve §eytan anlamma gelen, "ayna" ile 
birlikte kullamldigim yazar. Ara§tirmaalar, Turk dillerindeki t-d-s-z-y 
ses degi§imlerini, bir kural gibi kabul ederek, "ayna" soziinun de 
aslmda "ad-az"dan tiiredigini mumkiin saymaktadirlar. 

Boylece, bir§eytan olup, insanlan azdiran "Azitkfnm admin, as- 
lmda kotii mhla bagli, "az" kokiinden geldigini du§unmek rniirn- 
kiindiir. Ara§tirmaalar, mitolojik anlamma gore, "Azitki" motifiyle. 
Turk hal klan nin ortak inanglanndan olan, "Albasti" (Al, Hal Anasi 
v.b.) motifi arasmda da yakmlik goriirler. 

AZMtQ: Karagay-Balkanlann demonoloji goru§lerinde kar§ila§i- 
lan §eytani bir ruh. Diger §eytani varliklar gibi onun da belli bir go- 
runtiisu yoktur. "Azmig", insanlarla dii§manlik iginde olan bir varlik- 
tir. Halk inam§lanna gore bu §eytani ruhun kurbam, tek ba§ma yola 
gikan insanlardir. "Azmig" bu insanlan, onlan tamyan birinin sesiyle 
gagmr. O insan donup cevap verirse bu ruhun buyrugu altma gir- 
mi§ olur. Bu durumda "Azmig", bu insam alip, kayadan a§agi atar. 
"Azmig"m adi, "az" kokiiyle baglantili olup, "yol azdiran" §eklinde 
anlamlamr. 
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HA AY HA YANAY: Yakutlarda koruyucu ruhlara verilen adlardan biri. 
lUny Bayanay", bir orman ruhudur. Avalan korur. Insanlarate§ 
.1 ip. dua ederek ondan, aviannm ugurlu gegmesini dilerler. O. 

| d utlann inam§ma gore, bedeni beyaz tuylerle kapli, birya§li gorii- 
numiindedir. 

lUiy Bayanay", avalann goziine en 90k hayvan kiliginda gorii- 
nuidii. Avm ugurlu gegip gegmeyecegi de istegine ve Insanlann 
• ma saygi gosterip, gosteremediklerine bagliydi. Kutsal bilinip, en 
i.u.Ju ruhlardan biri oldugu igin. "Baay Bayanay" adi, agir adlardan 
sayikrdi ve sadece, ant igildigi zaman onun adi soylenebilirdi. 

Yakutlann geleneksel goru§lerine gore. "Bayanay" denilen ruh- 
i um sayisi yedidir. "Baay Bayanay". bu ruhlann en ba§mda yer alir. 
hayanay". avalann ve balikalann koruyucu ruhlannm genel adidir. 
Bu ruhlardan biri. orman ruhu olarak bilinen Tia Bayanay", digeri 
Ise su sahibi sayilan, "Uu Bayanay'dir. 

Altaylarda. gocukiann koruyucusu olan Z ayagi da ""Bayana" adi- 
m ta§irdi. Bu bakimdan, onlann aym varlik olma olasiligi da yok de- 
gildir. Q. Potanin'e gore. "Baay Bayanay'la Zayagi'nm ikisine de ait 
. tan 90k sayida gizgiler vardir. Aslmda Altaylann kendileri de onlar 
hakkmda belirgin bir fikre sahip degillerdir. Bazi edebi metinlerde, 
Kiy Bayana" §eklinde gosterilen bu ruhun adi, Yakutlann dilindeki, 
"Bayarvay'a verilen adm ozu idi. Ayn dillerde onun tam kar§ihgi 
yoktur. 

BABA: Turk halklannm geleneksel diinya g6rii§unde, ruh hayati 
(mana alemi) ile bagi olan evliya, koruyucu ruh ve benzer varlikla- 
nn adlannda i§lenen bir tamamlayiadir. 



87 




BABA 



Burkut Baba, Zengi Baba, Baba Kamber. Qiftgi Baba ve Riizgar 
Baba gibi koruyucu ruhlarm ve mitolojik varlikiann adlan nda rastla- 
mr. Eski Tiirkge'de, "Babay" §eklinde de kullamlmi§ olan kutsal I^e- 
rikJi bu sozciik, gegitli Turk dillerinde. Ulu Ata anlamim koruyarak, 
ata ruhuyla bagli bir anlam Ifade etmi§tir. 

Ata, §eyh. dede, nine ve benzeri sozciiklerle birlikte, "Baba" 
sozciigii de evliya goziiyle bakilan, kutsal sayilan motifler, tiirbeler 
ve mezariann ad lan nda kullamlir. "Baba" igerigi, pir ve ocak adlan 
olan. Baba Dagi, Babagil, Karalti Baba, San Baba. Hazret Baba ve 
§eyh Baba adlannda goriildiigii gibi ecdadm, soy biiyiigiiniin ve 
ulusun ak sakallilanmn ruhuna tapmamn bir iradesidir. 

Azerbaycan Tiirklerinin inang sisteminde geni§ yer tutan, eski ta- 
rihe mal olmu§, pirlerin ve ocaklann adlannda. "Baba" kismma sik 
sik rastlamr. Buradaki eski ocaklann tiirbe ve pirlerin ta§idigi Gngir 
Baba, Din Baba, Krrklar Baba, Riizgar Baba. Ak Baba ve Atli Baba gi- 
bi adlar, tarihin derinliklerinden gelir ve tarihi kutsal torenlere bagli 
inam§lann izlerini ya§atir. 

Ara§tirmacilara gore, adlannda "baba" sozciigii olan pirlerin bii- 
yiik bir gogunlugu, yiikseklikten, dag ve kayalardandir. Bu da Dag 
Ruhuna olan inangla baglidir. Baba sozciigiinun dag kiiltiiyle bagli 
anlami. "Babani" §eklinde. Urartu dilinde de gegmi§tir. 

Iskit mitolojisindeki GokTannsi."Babay-Papay"in adi da mitolo- 
jik motif olarak, anlamsal yapi agsmdan "Baba" ile kar§ila§tmlabilir. 
"Babay" §ekli ise Kuzey Ruslann demonolojik g6rii§lerde, kugiikgo- 
cuklan korkutmak igin, geleneksel gorii§lere uygun olarak uyduru- 
lan hayali bir motifin adidir. Korkung g6riinu§lu "Babay"in mitolojik 
bir varlik olarak behrli i§levleri vardir. Gergekte olmayan, ancak 90- 
cuklara anlatilan bu fantastik varlik; gocuk, davram§ kurallanna uy- 
mazsa, yaramazlik yaparsa, ipe sapa gelmezse, buyiiklerin soziinii 
dinlemezse ve zamamnda yatip, zamamnda kalkmazsa, gelip gocu- 
gu goturiir ya da ba§ka tiirlii bir zarar verir. "Babay" motifine, za- 
man zaman hatta gocuk masal lan nda da rastlamr. Ancak turn bu tip 
karakterlerde oldugu gibi. "Babay" hakkmdaki bilgiler yeteri! ve agik 
degildir. 
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Adimlan da anla§ildigi gibi. "Babay" sozciigii, Turk kaynakli ba- 
IM Ik* baglantilidir. FasmerSozliigiine gore, vurgusu ikinci heceye 
n "Baba" ve "Babay" sozciikleri, Tiirkge'den gelir. Slavyan 
! • .111 .ninni gogunda, atalarmi anmak istedikleri zaman, "ded" ve 
UiU. •..>/. uklcri kulla nilir . Bunu, yalniz Slavyan dillerindeki Tiir- 
i | ...imlen biii olarak izah etmekmiimkiindiir, (bak: Papay) 

AAt.i I -Jd On Asya kaynaklan nda kaydedilen bir sozciik. 

Ilk dlni-mltolojlk anlammdan ne kadar uzakla§sa da kutsalliga 
Ui0.1ikgini koruyan bu sozciik, Azerbaycan halkmin ortaya giki§ za- 
m "una dayanan Tiirk asilli boylann ve soylann dilinde de kullaml- 
mi§tir. 

Slav dillerinde, "bog", "bog", "boh" ve "big" §ekillerinde rastia- 
nan vr ilk anlami "bogat" sozciigiiyle ili§kilendirilerek, Hint-Avrupa 
kaynakli bir koke. Slav veya Iran dilli bir kaynaga baglanan bu soz- 
il I llnt-Avrupa hal klan mn daha onceki donemlerde Tiirklerle te- 
masla olmu§ Dogu kanadmdaki dillerinde rastlamr. Mitolojik agdan 
1 1 . oi-..ini gegirip anlamsal olarak dallara ayn lan bu sozcumiin, Tiirk 
illilerinde, "bay", "beg" (bey) ve benzeri, gok sayida §ekli de var. 

Bag" sozciigii, milattan onceki yiizyillara ait On Asya yazilann- 
<Ia. I»llinen en ulu ilahi varligm admda, "Bag-ma§tu" §eklinde i§len- 
11 »i'..ilr. Urartu'da ise boyle bir ilahi varligm e§i de yine "Bag" sozcii- 
siinden ortaya gkmi§ adla: "Bag-Bartu" §eklinde amliyor. Blsii- 
inn'un eski adi "Bagastan" da yine bu kokten tiiremi§tir. 

l rfneUikJe Tiirk halklannm §amanizmle kan§mi§. Tannalik inana- 
nin Izini ta§iyan, geleneksel gorii§lerde, "Bag" (Bay) kokiine bagla- 
nan gok sayida mitolojik varlik, ruh ve dogal objelerin adlan mev- 
< uttur. 

"Bag" sozciigiiniin gegirdigi anlamsal ayn§ma bakimmdan, Tiirk 
dillerindeki, §aman iistat, a§ik anlamli "Bag-gi" (Bag§i), "Bagi" (Bii- 
yii), "Bagia" (Biiyiicii). "Bahia" sozleri de dikkat gekiddir. M. E. Sa- 
blr'ln, "Hanblbim falg. nenem bag dokuyan" sozlerindeki "bag do- 
kuyan" da bu anlamda "Bag-Bag" anlamiyla iliskili olup. eski §ama- 
nizm! n izini ta§imaktadir. Bihmsel edebiyatJardaki "Mag" (Maglya) 
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anlayi§inin kokii de "Bag-Mag" temeline dayamr. Maniheylerin Pi§- 
manlik Duasmda, "Mag" lie bir yuvaya giren, "Mog" (kahin, buyii- 
cii) sozciigii bu agidan bir istisna degildir. Teonimin sonraki sessel 
§ekli olan "Bay". Ulu Tann anlamli "Bayat" sozciigunun (Bay-at) te- 
meline dayamr, (bak: Bay) 

bahar BAYRAMI: (bak: Nevruz) 

BAHiCJ, BAHSi, baksi: Turk dillerinde, §amanizmin izini ya§atan 
anlayi§lardan biri. 

Uygurca'da. Budizm'in kabuliinden once, bilgig, din adami, bii- 
yiicii, rala ve hekim anlammda, "Bah§i-Baksi" sozciigiine rastlamak 
miimkiindiir. Orta Asya uygariiklannda bu anlayi§, biiyiik hayat tec- 
riibesi ve sihir giicii olan §ahislara, halk hekimlerine, miizisyen ve 
§airlere verilen ad olarak kar§imiza gikiyor. Ebiilgazl'nin §ecereyi Te- 
rakime adli eserinde, eski gaglardaki "Bah§ilar", rivayetlerin, destan 
ve hikayelerin bilgid olarak gegiyor. 

"Bah§i" sozii, yanli§ olarak. Mogolcadan almma sayilir. Turk di- 
linde 90k sayida tiiremesi olan bu sozciik, aym zamanda derin an- 
lamsal kategorile§meler ge9irmi§tir. Sozcugiin Uygur metinlerinde 
"din adami, rahip": Budist metinlerde "Budist rahibi". "Uygur alfa- 
besini bilen mirza" buna benzer anlamlan ise hiq §iiphesiz daha 
sonraki donemlere aittir. islam'm kabuliinden once bir §aman tipi 
olan Orta Asya bah§i§i, daha sonralan §aman statiisiinden uzakla§ti. 
Bununla birlikte, Kazaklarve Kirgizlardaki "Bah§i", bugiine kadar da 
§aman kalmi§tir. Her agidan §aman benzeri olan, onun gibi, kopuz- 
la efsunlar okuyan "Bah§i". gergekte de ruhlarla ili§ki iginde olan, 
kutsal din adami veya dualanyla hastalan iyile§tiren bir hekimdi. Bu 
sozciigiin, Tiirkmenlerdeki "ko§malar okuyan halk §airi" ve Buha- 
ra'da seyyahlar tarafmdan kaydedilmi§ "halk §airi, galgia" anlamlan 
da onun Ilk anlamryla ilgilidir. 

Kazak ve Kirgiz efsanelerinde Dede Korkut, bah§iligm temsildsi 
ve Kazak- Kirgiz bah§ilannm piri sayilan ulu bir varliktir. Buyucii ve 
efsun okuyucusu olan "Bah§ilar"m, ba§lica i§levlerinden biri tabiplik- 
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ii IkihviUr "in pin olan Korkut Ata'mn hastalan yah /artmadan teda- 
1 • lilglne dair rivayetlerin de temeli vardir. Qiinkii §amanlar aym 
< 1 1 1 1 . 1 1 h i . i hekimdiler. Onun igin de "Bah§ilar" ve samanlara tabip 
il nilml§tir. "Bah§ilar", kopuzlanyla. bu tablp-§aman i§levini, son za- 
larakadarkoruyorlardi, {bak: Kam) 

K.ihsilar"in psikanallst i§levini yerine getirmeleri, sonraki do- 
iM-mk'iln geleneklerinde agik bir §ekilde yer almaktadir. Ornegin, 
'. M | > I h.in giden muzisyenin kirmizi elbise giymesi §artti. Bu terapi 
>H< 11 , miizikle tedavi ve bunun gibi gelenekler. Turkmenistan'da. 
M>u zamanlara kadar yaygindi. "Bah§ilar", genellikle kopuzdan bir 
i«*«]jvl araa olarak yararlamp, onun eski i§levini surdurmeye devam 

I - livalardi. Korkut efsanelerine gore, kopuz galmdigi zaman, olu- 
nu 1 1 1 K< nkut Ata'ya yakm durabilmesi de anlamlidir. Turkmen bah§i- 
l.tniHian bahseden birgok yazar, on lan sadece, miizisyen, galgia ve 

«il h i olarak gbriir. Turkmen bah§ilannm. olu oldugu yerde bulun- 
mamalan konusunda sert bir yasaklama vardir. Ancak §imdiki Turk- 

I I M-n bah§ilar, bu yasaklamamn nereden geldigi hakkmda f i k i r sahibi 
i Irglller. 

I ski Turk bah§ilan da aym zamanda, hem §air hem muzisyen, 
lum iMiiici. hem efsuncu. hem miinecdm, hem de hekimdiler. Ya- 
rd, hekimle etsuncu, §airle biiyucu birbirinden ayn degildi. Onlann 
irk iMsIanna yapaklan gorevler, sonradan dagilip, pargalandi. Halk 
yamnda efsanevi bir §ekle buriinen eski bah§ilann kerametleri, 

I »iiler. evliyalar ve §eyhler arasmda dagitildi. 

Ltnograflann izlenimlerine gore bah§ilar, Musliiman terbiyesi 
gorenler degil, Islam'a kadarki inanglann ta§iyicilan olup, dede- 
baba ruhunda yeti§en kimselerdir. Ara§tirmalara gore, yazili hu- 
1 umleri, kararla§tirilmi§ kural ve yasalan olmadigi igin. geni§ serbest 
yaraticilik olanaklanna sahip olan bah§ilar, geleneklere buyuk bagli- 
lik gosterirlerdi. 

Bah§ilann. §eytan'la lli§kide olduguna da inamlirdi. "Bah§ilik Ki- 
ia|>gigi"nagore. bu sanatm piri. Hz. Fadime'dir, bah§ilarve sanana- 
run koruyan da yine O'dur. Bu sanat Hz. Fadime'den kalmi§tir. "Ba- 
!)umame"ye bakilirsa. "Bah§i" adi, Babiir §ah zamamnda Mogolla- 
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nn kmkglara verdikleri bir ad olmu§tur. Bu veri 50k ilgi gekidir. Ki- 
nkglara. "Bah§i" denilmesi, kinkgligm. en eski evrelerde, §ama- 
nizmle baglantili oldugunu ve sonralan da onun bir kolunu olu§tur- 
dugunu gosterir. §amanlar, aym zamanda hekimdiler. Bu. §aman 
ve "Bah§i" adlanna verilen anlamlardan da goriilur. Qagatay'ca soz- 
liiklerde, "Bah§Tnm diger anlamlanyla birlikte, tabip, hekim ve cer- 
rah anlamlan da goriilmektedir. 

Bah§ilik, vergiyle olurdu. Sinir yipranmasi, yiirek burkulmalan ve 
yiiziin giilmemesi gibi halier, Turk halklannda, verginin I§aretleri 
arasmda sayihr. Kirgiziarda. gelecekten haber veren tiim varliklara. 
"Bah§i" denilirdi. Dede Korkut boylanndan da anla§ildigi gibi ozan, 
bir ge§it goriinmezler diinyasindan haber veren "Bah§Tdir. Uygur 
harfleriyle kaleme ahnmi§ Oguz efsanesi ndekl, Ulug Turk ve Re§i- 
deddin metinlerindeki "hkil Ata" motifleri de bazi ara§tirmalarda, 
ya§li bir bahia olarak goriilur. 

Bazi ara§tirmalarda ise genellikle §amanlann, "Bah§ilar"la bir tu- 
tulmadigi yazilir. Bu gibi iddialar, olaylan bir biitiin olarak gorme- 
menin bir sonucudur. Ara§tirmacilara gore bu anlayi§, eski anlamla- 
nyla, Osmanli ve Azerbaycan topraklannda ne halk dilinde ne de 
edebi dilde yerle§ebilmi§or. 

"Bah§i" sozciiguniin agiklamasiyla ilgili yazilan bilimsel metinler- 
de, ortaya atilan fikirlerden biri de sozciigiin "Kor §aman" §eklinde- 
ki yorumudur. Ancak bu yorumu onaylayacak verilerin yeterli kadar 
olmamasi onu hala tarti§mali bir pozisyonda tutuyor. 

Bu adm "Bakmak" kokiiyle bagli olmasi olasiligi da yok degil. 
Ozbek samanlarimn, hastalann tedavisi Igin yaptiklan torenlerin adi 
da "Bak" kokiinden gelen. "BakmT'dir. Bununla beraber "Bah§i" so- 
ziiniin. Eski Soktca'daki, "Bag" veya onun daha sonraki §ekli olan 
"Beh§" ile degil, eski Turkge"deki "Bag-Bag" ile bagliligi daha inan- 
dmadir. (bale Bag) 

BASTIRIK: Karagay-Balkanlann geleneksel demonolojik goru§lerin- 
de var olan §eytani bir ruh. 

insamn, korkulu kabuslar gordiikten sonra, viicudunda halsizhk 
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• imh’si. uyamkken agzinm burnunu kuruyup viicudunun hissiz- 

1 1 I* istink" denilen bir §eytani giiciin etkisiyle baglantili go- 

ltlluidii. "Bastmk"ta Insan ne oldugunu anlar ama yerinden kipirda- 
yw ak giicii olmaz. 

Ya§lilann soylediklerine gore, "Basiink"m belli bir goriintiisii 
soktur, U. bazen kedi, bazen Insan, bazen de diger canlilann kiligi- 
na y.neiHiir. Ilgingtir ki Kumuklarda da ev sahibine."Bastmk" denilir. 

MAY liirk etnik-kiiltiird geleneginde, mitolojik objelerin ve variik- 
i.mn .»dlannda kutsallik igerigini bildiren bir kisim. Ornegin. Altay- 
Sayan halklan arasmda yapilan saman torenlerinde. "Bay" sozciigii. 
MKvillikla ili§kiyi irade eder. Ulgen ve onun ogullan gibi, en ulu ilahi 
arkklann ve en giiglu §aman ruhlannm adlanyla birlikte yer alir. 

Kiy" sozciigii, ba§i goklere degen, kokleri ise Erlik Han'm ye- 
lalii saltanatma kadar uzanan ve adma "Bay Terek" denilen mitolo- 
|lk diinya agaanin admda da mevcuttur. Aynca altmda dag ruhuna 
1 1 ii Um kesilen kutsal "Bay Kayink" gibi agag adlannda da "Bay" kis- 
mi kutsalkgi irade eder. Bu sozciik §aman dualannda yer alan, "Bay 
lunkiii" ve "Bay Ku§" adlannda da vardir. Aziz giinler sayilan ve 
Ui/i yasaklara uyulmasi gereken giinlere de "baylu giin" ve "bay 
gun" denilmi§tir. 

"Bay" kokiinden gelen "Baytala", §aman ruhunun yardimcisma 
verilen bir addi. Ataylarda "Bay Agag", soy agaa anlamma gelir. 
Kiy" kokiiniin kutsallik igerdigi. Daglik Atay veTuva'dakl ulu ba§- 
langig olarak bilinen, kutsal daglara ve gollere verilen "Bay-tuu", 
Bay-tag" ve "Bay-goo" gibi adlarda da kendini gosterir. 

Dede Korkut Kitabmda "i§levleri, hakim-§aman i§levlerine olduk- 
la yakin olan motifin adi. "Bay" kokiine dayanan, "Baymdir" olarak 
gegiyor. Eski Mogol metinlerinde, uzagi gorenve gelecekten haber 
en "DuburvBuyan" adi, P. Melioranskl'nin soyledigi anlamda 
zengin, varlikli, anlamli "Bay" dan veya F. Korsun dedigi gibi, varlik- 
k, zengin aga anlammdaki, "Bayan"dan daha gok, N.Baskakov'un 
soyledigi gibi, kutsal yiizlii ve yasak edilmi§ igerigi bildiren, efsunla- 
mak ve biiyiilemek anlamma gelen "Bay-Bag" kokiine yakmdir. 
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"Bay" kokii, Igor Alayi Destam'nda, mitolojik §artoci gibi tamti- 
lan, "Boyan" admda da agik bir §ekilde goriiliir. Aym ad "Boyan", 
Zadon§ina Destam'nda. gelecegi bilen, gelecekten haber veren ve 
uzagi gorebilen §arkici anlammda. Danyal Peygamber'in Kitabmda 
biiyiicii, efsuncu, gelecegi goren, bilgig anlammda kar§imiza qk- 
maktadir. Degi§ken tabiatli olup. Hiristiyanlik'tan onceki gorii§lere, 
ozellikle de §amanizme bagli dii§iiniilen bu varligin adim, eski Slav- 
lar, eski Tiirklerden veya Bulgarlardan almi§lardir. Bu motif hem 
Slav, hem Turk, hem de Mogol halklannda "Boyan". "Bayan", "Bu- 
yan" ve "Poyan" gibi ki§i adlanyla korunmu§tur. 

Teleutiann dilinde, goze goriinmez ilahi giiglerin ta§idiklan dini- 
kutsal igerikli soz gibi. "Bayan" admda ruhlara rastlanabilir. Bu anla- 
yi§. Tuva'nm guneyindeki kutsal bilinen Bayan-Tandi dag silsileleri- 
nin admda da vardir ve kutsallik Irade eder. Karagay-Balkaiiarda, ise 
§eytani ruhun adi "Bayga"dir. Bu adm kokii de sahipligi anlatan 
"Bay "dan gelmektedir. Onlar, saygiyla andi klan Av Koruyucusu'na, 
"Baygomard" adi verirler. Bu ad yine "Bay" kokiinden gelir. 

Bay, pay ve may kokii. anlam itibariyle §aman I§levleri, efsun, 
biiyii, dua ve bunlann araciligiyla da kurban, §olen, bayram ve ben- 
zeri anlayi§larla baglihk igindeler. Ornegin, Qagatayca'da, "bayi- 
bayig" sozii, sihir, efsun, biiyii anlamma gelir. Anadolu Tiirkgesin- 
de. "baga" sozii, efsuncu, biiyiicii, bahia, anlammda kullamkr. Al- 
taylarda, "Baylu" sozii, dokunulmaz, kutsal ve yasak dan anlamma 
gelir. Hakasgadakl "pay" sozii ve Tiirk dilindeki "bayram" sozii. as- 
linda kutsallik bildiren "Bay/Bag" soziiyle aym kokten gelirler. 

Dikkati geken bir konu da Slavlann bu sozciigii neredeyse, tiim 
anlamlanyla bir arada kullanmalandir. Ornegin, hem Eski Slavyan- 
ca'da, hem da Sirp-Hirvatga'da kullamlan, "Bayati" (biiyiilemek, ef- 
sunlamak, tilsima dii§iirmek, fala bakmak ve tedavi etmek), "Bay 
Atlas" (biiyiicii, bahia ve halk hekimi). Eski Rus dilinde. "Bayalink. 
bayan" (fala bakan, fala, efsuncu ve biiyiicii) ve Rus metinlerindeki 
"Bait" (efsunlamak, alsima dii§iirmek, bilimsel olmayan tedavi). 
Ara§tirmaalar tarafmdan bu soziin, ata ve koruyucu anlammda yo- 
rumlanmasi Ise dddl verilere gereksinim duyar. 
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»AYAN: (bak: Bay) 

BAYANA-PAYANA: Tiirk halklannm dini-mitolojik inanglannda var 
olan hayirsever ruhlardan biri. 

Ulu semavi ruhlardandir. Altaylarda, ya§lilann ve yeni dunyaya 
gelen gocukJann koruyucu ruhunun adi. Qocugun be§igi ba§inda 
baglanan kuma§ pargasim da boyle adlandinrlar. ~ Bayana- Pay ana" 
sozii bazen, hatta "Umay"in adma bile. Tayana Umay" olarak ek- 
lenmi§tir. "Bayana" admin diger paraleli olan. Tayana" §ekli de Al- 
taylarda. Ulu gug sayilan "Ulgen'Tn hizmetinde gali§an, hayirsever 
luhLvdan birinin adidir. 

Bu sozciik, Atay- Sayan Turklerinden. §amanist inanca sahip 
(»lan TeleutJar ve Qelkanlar arasinda, iyiliksever ruhlann tamammi 
anlatir. Kumandinler. ’Tos" veya "Bayana" adiyla, soyun koruyucu 
lvihlanm adlandinr, onlan saf gok ruh lan arasina dahil ederler. Bu 
v>zcuk. Teleutiarda da geni§ bir §ekilde yayilarak, ilahe anlami Ifade 
«*(mistir. Bu ruhlardan bazilannm kendi isimleri de vardir. Ornegin, 
§im§ek gaktiran ve dolu yagdiran ruhun adi. Totoy Payana"dir. Bu 
tuh §aman resimlerinde sembolik olarak, bulut §eklinde gizilir. 

" Bayana- Payana" Igerigi, bu halklann goru§lerinde higbir zaman 
kotii ruhlar igin kullamlmami§tir. Teleutfaida, "Ene-Yayag" denilen 
ve yeni doganlan koruyan ruh da " Bayana - Payana" diye adlandm - 
lan bu ruhlar silsilesine dahil olmu§tur. "Bayana" admin. Eski Umay 
ilahesinin ta§idigi 'May Ene" admin tahrife ugrami§ §ekli oldugunu 
dii§iinmek de miimkundur, (bak: Baay Bayanay) 

BAYAT: M. Ka§gari, "Dtvan-i Liigat-it Tiirk"de. bu sozciigiin, Oguz 
lx>ylanndan birinin adi oldugunu yazmakla beraber, argo dilinde, 
"Ulu Tannnin Adi" anlamina geldigini de kaydetmi§tir. 

Y. Balasagunlu. "Kutadgu Bilig" adli eserinde Tann, Idi. Ugan ve 
Arap kaynakli. "Rebb" sozcuklerinin yam sira. "BayatTann" Iradesini 
de kullanmi§tir. Ye "Bayat adi birle soziim ba§ladim" §eklinde ver- 
mi§tir. "15. yiizyila alt atasozleri ve deyimler toplulugii'ndakl. "Ba- 
yat yummdan baymi§lar" deyiminde de bu soze rastlamr. 
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"Zengin ve nimeti bol olan" gibi de anlamlandinlan bu sozciik 
hakkinda. Ebiilgazi Bahadir Han. "zengin" demektir diye yaziyor. 
A. N. §amoylovig'e gore, "Bayat" sozciigii, zengin anlami veren 
"Bayan"dan ortaya gkmi§tir. Onun sonundaki "t", eski Tiirkge'deki 
gogul i§aretidir. 

"Bayat", 50 k sayida Turk halklanyla birlikte, Azerbaycan Tiirkleri- 
nin de taptiklan Ulu Tann'nm vasiflanndan biri olmu§tur. Adm an- 
lamsalligi da onun mitolojik anlammm. Tann vasiflanndan biri oklu- 
gunu gosteriyor. Bazi ara§tirmalarda, "suyla bagli eren ve Tann" an- 
lamlan iizerinde durulsa da bu anlamlann, hangi inam§larla flgili ol- 
dugu hakkinda tarn bir agiklik yoktur. 

BAYRAM: §iirsel dini-mltolojik eski gelenekte, kutsal ideate son 
derece bagliligryla tammlanan zaman kesimi. 

Normal giinlerden farkli olan bayram zamam, kendi tarihi kutsal 
anlam ve degeriyle belirginle§ir. Kutsallik da onun ba§lica ozelligidir. 

Ba§langigta bayramlar, dini ayinler niteligi ta§iyorlardi. Bazi bay- 
ramlar, g 6 riinu§te dini igerik ta§tmasalar bile koken itibariyle, kutsal- 
dini kokenden gelirler. Bayram kendi yapisiyla evrenin, kaostan 
meydana geldigi zamamn simrianm belirlemektedir. Kutsal zaman- 
larda gegirilen bayramlarda, ilk gaglara gonderme yapilarak, mitolo- 
jik zamamn yeniden caniandmldigi du§unuliir. Nevruz Bayrami ile 
bagli Ilk bayram gecesi her §ey bir anlik dayandigma dair inang, eski 
zamamn (Kaosun) bitip, yeni zamamn "Ba§langig"i olan zamamn 
(Evren) ba§ladigmi anlatmaktadir. 

Turk mitolojik kaynakli bayramlar arasinda, yaz ve sonbaharda 
gegirilen iki biiyiik bayramimn yeri ayndir. Qn kaynaklanna gore. 
GoktiirkJerdeki asil soylular, her yil ba§mda ecdadim yad ederek, 
kutsal merasim yaparlardi. Aym kaynaklara gore, halk, be§ind aym 
Ikind yansmda. Gok Tannsi ve Yer ruhlanna kurbanlar kesip, biiyiik 
bayram ederlerdi. 

Tiirklerde, Miisliimanligm kabuliinden once, hangi bayram giin- 
lerinin var olduguna dair, elde geni§ bir bilgi yoktur. M. Ka§garl. 

11. yiizyilda. Oguzlann "eyd" giiniine "Bayram" (Bed'hrem) dedik- 
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lcvlnc ve eglence dolu gegirdiklerini yazmi§ ve eklemi§: 
il ii . Muslumanliktan once, bayram bilmezlerdi ki, adi da olsun, 
i . »Kiydi, bunu biitiin Tiirkler bilirdi." Ibn Muhenna dahil birgok 
n Havram" anlayi§im, islam'la bagli kullanmi§lardir. 

Iniklerde, Musliimanligm kabulunden sonra, islam'a kadarid 

• »i i liar, dini izlerini kismen yitirmi§ olsalarda ulusal destanlarda, 

• Mide korunmu§tur. Eski Tiirk adetleri de daha sonralan Muslii- 
man Uiyramlarda ya§amaya devam etmi§tir. "Bayram" sozciigii- 

H * kadar eskiye dayandigim soyleyebilmek zordur. Ara§tirma- 
li um likrlnegore, Tiirklerde, "eyd"in kar§iligi olan bu "bayram" an- 
layiy olmasaydi. Oguzlarda bu anlami alamazdi. Bu bakimdan, M. 

1 i is m nin soyledikleri ilgingtir: "Muslumanliktan once, bayram bil- 
.... derdi ki adi da olsun" ve "Musliiman bayrami yoktu." Bu soz. 
Iniklerin. Islam i^erikli bir bayramlannm olmadigi §eklinde anla§il- 
malidir. Biiyiik Turkologun bu sozciigun kaynagiyla ilgili olarak soy- 
|i .iio,!, Bu sozciigiin aslmda ne oldugunu bilmiyorum. Qiinkii bu 
OCU hirslardan da duydum. Bununla birlikte. Oguzlar bayram gu- 
iHino. bayram' derlerdi" sozii de merak uyandmyor. 

"Bayram" sozciigiinun kaynagi hakkmdaki bilimsel metinlerde 
1 '*i Mizcugun. "Bag-Bay" kokiinden oldugu yoniinde flkirlerde var- 
lin Mitolojik dii§uncede, bayramlann ta§idigi kutsal igerik, bu likrin 
• i< lgiuluk olasiligim artinyor. Qiinkii, "Bay" kokuniin, kutsallikla ilinti- 
li Kerigi var. Farkli Tiirk lehgeleri ve agizlannda. "Bayram"i ifade et- 
mek igin. degi§ik anlatimlar da kullamlir. Bunlardan biri. "diigun" 
anlammi bildiren, "toy" soziidur. Azerbaycan Tiirk dilinde, evlenme 
merasimini bildiren, diger Turk dillerinde ise herhangi bir merasim 
- ayin (ornegin, Ba§kurtlarda ad koyma merasimine "isim tuyi", 
delin merasimine, "iilern tuyi" denilir) anlamma gelen "toy" sozcii- 
yii. Uygurca. Kirgizca ve Kazakga'da, "bayram", "toy-diigiin" ve 
herkesin katildigi §enlik, eglence, bayram" anlamlannda kullaml- 
mi§tir. Kmm Turklerinde ekindlikle bagli, "Subantuyi" denilen bahar 
Uiyrammm admdaki, "tuy" (toy) sozciigii de yine bayram anlamm- 
dadir. 
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BAYRIM: Balkarlar arasinda oldukga yaygm olan bir kavram. 

"Baynm" kavramiyla bagli pirlere, bol bol adak adamr, olenlerin 
ruhuna dualar okunurdu. Qocugu olmayan kadmlar, gocuk dilegiyle 
dizi dizi baynm yerlerine giderken. "Baynm blyge. bay blyge / Yal- 
vannm, dilegimi kabul et / Kog kurban ederim / Topraga yagi§ ve- 
ren / Ki§ilere giig veren / Senin Ilahi giiciine inanmm" diye yaivanr- 
lar. 

Buradaki "Baynm blyge", bir gorii§e gore, Karagay-Balkariann 
kutsal Meryem Ana'ya verdikleri addir. Karagay-Balkariann mitolo- 
jik goru§lerinde. "Bayram bryge". en eski mitolojik motiflerden 
olan, "Umay-biyge" lie birlikte ya§ayan, iki ilahe ana motifinden biri- 
dir. "Umay biyge". Hiristiyanligm kabuliinden sonra bu motifle ka- 
n§mi§ ama tamamen blrie§memi§tir. "Baynm". aslmda en ulu gug 
bilinen, Teyri" ile neredeyse aym giice sahip olan bir varlik sayilir. 

BAY-TEREK: Kazak bah§ilannm goru§lerine gore, dunya ug kattan 
olu§ur: Gokler Alemi, Aralik Dunya ve Yeralti Alemi. "Bay-Terek". 
bu katlan birle§tiren kutsal agaan adidir 

"Bay-Terek", diinya agaani temsil eder. Bah§ilann yaranli§ hak- 
kmdaki goru§lerine gore, dunyamn tarn ortasmda, ezelden yaratil- 
mi§. GokTepe yiikselir. "Bay-Terek" (Bay Direk), bu GokTepenin 
zirvesinde yiikselir. "Bay-Terek"in dort dali, gok kubbesinin tiim 
katianm yarar geger. Gokyiizunun katianm ayakta tutan da "Bay- 
Terek'^ dallandir. "Bay-Terek"ln kokii, yerin tiim katianndan gegip, 
sulann derinliklerine kadar uzamr. 

insan olmeden kirk giin once ruh, giivercin kiligryla bedeni terk 
edip, ugarak "Bay-Terek"in yanma gider. "Bay-Terek"ln dokiiliip, 
sonra yeniden boy alan yapraklannda, insanlann adlan yazilidir. Ruh 
da bu yapraklann Iginden kendi yapragim bulup, onun iizerine ko- 
nar. Can ise olenin kirkmdan sonra evi terk edip gidebilir. 

"Bay-Terek"in govdesi boyunca canlar yere inip, kadmlann rah- 
mine dii§erek yeni hayatm ba§langia olurlar. Boylece, varlik 
aleminde her ne varsa hepsi hareket halindedir ve hepsinin de 
diinyada benzeri vardir. Bu anlamda. "Bay-Terek". aym zamanda 
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«.iliksiz, oliip. dirilmeler §eklinde, ebedi varolmayi -kainattaki de- 
nliligi sembolize eder. (bale Agag) 

m i>IK Kazaklarda yakm gegmi§e kadar korunup gelmi§, eski bir 
mnasim adi. 

»u sozciigiin Kazak dilinde birkag anlami var. "insanlara veya 
hayvanlarla gelen azar, bu azan gonderen ve onu koruyun ruh". 

. »nlanlan biridir. "Bedlk" admin zaman gegtikge, merasim oyunlann 
1*11 | urgasi haline d 6 nii§erekya§amaya devam etmesi ilgingtir. 

Ara§tirmaalara gore. "Bedik". §eytani varliklara takilan bir addir. 
Bu varliklar, kotii ruhlar grubuna dahil olup. insanlara ve ev hayvan- 
l.nuia ge§itli zararlar verirler. Hastaliga yakalananlann kurtulmasi 
Kin. bah§i dualan yumu§atilip eglenceli kilarak, merasim sarkilan 
..eklinde okunurdu. Ak§amlan, hastamn evinde veya avlusunda 
toplanan gengler, bu eglenceli merasim §arkilarmi okur. "Bedlk"ten 
ya avludan gkip gitmesini ya da geldigi yere ddnmesini veya en 
ttmdan kom§u avluya gogmesini rica ederlerdi. Qikip gitmeyen 
"lirdik "i. once terbiyeli ve olgiilii bir §ekilde rica minnetle ikna et- 
meye < ali§irlardi. Sonra bunun yiini tehditkar sozler alirdi. Hatta o 
/.»man terbiyesiz ve hakaret igeren sozler de soylenmeye ba§lardi. 
Inam§a gore, buradaki amag, biiyii giiciine sahip "Bedik'in goziinu 
korkutarak gekip gitmesini saglamakti. 



IIFHLUii Yakmdogu kiilturiinde, geni§ bir §ekilde yayilmi§ bir halk 
kiilturu karakteri. 

Bazen tarihi bir ki§ilik oldugu da soylenir. Arap halk kiilturuyle 
bagli bu motif, yanli§likla adlandmldigi gibi, dunya halk bilimindeki, 
"akilh ahmak"lardan degil, "deli gorunu§lu akilli"lann dogu versiyo- 
nudur. Bllglgligiyle ayirt edilen "Behliil" motifi, geleneksel halk bili- 
minin kendi igindeki mistik gucii yansitir. Azerbaycan Turklerinin 
sozlu edebiyatmda, "Behliil Danende" (Bilgig Behliil) ile ilgili gok sa- 
yida likra vardir. O, halk iginde. "Dfvane Behliil" olarak da tanmir. 
Aslinda hem "Behliil" hem de "Divane" adlan, aym anlam igermek- 
ledirler. "Divane" adi, onu halk sofiligine ve dervi§ler alemine de 
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baglar. Bunun kendisi de §amanizmden gelir. §amanlann bir za- 
manlar "Divane" adiyla cagmlmalan rastlanti degildir. 

"Behliil" motifinin §ekillenmesinde, halk sofiligi onemli bir rol 
oynami§tir. Inam§a gore, "Behlul", Tann sevgisinden deli divane 
olan sufi. mecnun ve meczup gibi, bazi evliyalara verilen bir addir. 
Ilk onceleri, her tiirlii fazilet ve iyilik severiigi kendinde toplayan se- 
gilmi§ insanlara, "Behlul" ctenilirmi§. Bu adm sozciik anlami, "Giiler 
yiizlii, komik Insan" demektir. "Behliil". daha sonralan -tahminen 
sekizind yiizyilda- evliyalara verilen ad oldu. 

insanlara gore, "Behlul" denilen insanlar. Tanndan kalplerine ge- 
len i§iktan akillanm yitirirler. Onlann Igerisinde, ilahi cazibeye tutul- 
duktan sonra, bir daha kendilerine gelemeyen bile vardir. "Behliil". 
goriinmeyen alemden haberlerverebilir. Bazen ka§lanm gatip, dert- 
li dertli gezen Behliiller olsa da higbir sebep yokken, kahkaha atip 
gulmek. "Behliil" adim ta§iyan ki§ilerin en belirgin ozelligidir. ibn 
Arabi, Behliillerden birine, akhm nasil yitirip, deli oldugunu sordugu 
zaman. "Behliil". kahkaha atip giilmii§ ve "Asil deli olan sensin ki 
akli olmayan birine, akhm nasil yitirdigini soruyorsun!" diye cevap 
vermi§. 

Bu anlamda "Behliil". ba§kalannm bilmedikleri gergekleri ve ge- 
lecekte olacak hadiseleri bildigine inandigi igin, bu bilgiden mah- 
rum insanlann davran lslan na. gaflette olmalanna ve cahilliklerine 
bakip anlamli anlamli giilerdi. Bu davrani§ tarzi da etnik kiiltiirel ge- 
leneklerde kendi iradesini "Divane" admda bulmu§tur. 

Mecnun olan "Behliil". yalmzligi sever, harabelerde, yikik dokiik 
yerlerde, mezarliklarda ya§ar. Ustii ba§i dokiintii, dalgm, §a§kin ve 
iiziintiilii halde dola§ir. "Behliil". §iirle hikmetli sozler soyleyebildigi 
igin hikmet sahibi ve bilgig insan gibi de tanmmi§tir. 

islam, fikih ve kelam alimleri, goriinii§ itibariyle akillidan gok de- 
liye benzeyen "BehliiTiin, kutsallik makamma gikan imasma ve "Al- 
lah'ayakm evliya olarakgoriilmesine, ba§indan beri kar§i gkmakta- 
diriar. Onlann fikrine gore. Tann'ya olan kulluk borcunu bilingh bir 
§ekilde yerine getirmek gerekir. Mecnunluk ve divanelik bir kusur- 
dur. Bu yiizden peygamberlere divane denilemez. Mecnunluk ve 
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divanelik, evliyalikla da bir araya gelemez. Bu yiizden de Behliillerl. 
«*vlryaligin en yiiksek kanarmda gormemi§lerdir. 

"Behliil" adi, ozel Isim olarak da kullamlmi§tir. Bu anlamda, 
ivhliil Danende" (Bilgig Behliil) motifini. "BehliiT'lerin genelle§lp, 
sembolize olmu§ §ekli saymak miimkiindiir. 

BEY: Ilk anlamiyla, kutsallikla bagli igerigi olan bir anlayi§. 

Kutsalhkla bagliligi 90k sonralan bile, Tiirklerde beyligin insanlara 
bir Tann vergisi olarak dii§iiniilmeslyle agklik kazamyor. Kodeks 
Kumanikus'da. "bay" kokiiyle iliskili olarak, "Beyimiz Tengri" ifadesi 
kullamlmi§tir. Altun Gol metninde, "Umay-beg" ifadesine rastlamr. 
"Bey" sozciigii, bu bakimdan da anlamsal olarak ba§mdan beri kut- 
sal bir igerik ta§imi§tir. Ebu Heyyan'm. "Kitab el idrak.."mda, Uy- 
gurca oldugu belirtilen, "beyer" sozciigii de "Allah ve Ilahi" gibi an- 
lamlandmlmi§tir. Sozciigiin, eski Tiirkge'de, onceleri Tann anlamma 
y.eten ancak daha sonralan anlamsal agidan degi§iklikler gegiren 
Bag" ("Beg", "Bey") ile bagliligi ise §iipheye yer birakmayacak ka- 
dir dogrudur. 

Tuva-Kljilerin demonolojik gorii§lerinde, yeralti oliiler saltanati- 
nin sahibi sayilan ve goriinii§ge, "Al-Hal" motifine yakm olan 'Yer- 
lik Biy" admda da "Bey" kokene rastlanabilir. E. Divayev'ln yazdigi 
metinlerde, Krrgiz bah§ilannm dilinden §oyle bir soz aktanlmaktadir: 
"Ba§imza dolamm, dlvlerim-Ba§imza dolamm, biglerim." Bu sozler- 
de kastedilenin, koruyucu ruhlar oldugu agiktir. "Bey" sozciigii- 
niin. "Big" §ekliyle. "Koruyan" anlammi ifade ettigi 
de bazi yazarlar tarafmdan kaydedilmi§tir. 

V. Bartold'a gore. "Bey", onceki zamanlarda 
kahin, dini torenlerin yiiriitiiciisii olmu§tur. Yani 
soyun lideri olan "Bey", Turk Tanncilik kanu- 
nunun yiiriitiiciisii idi. Tiirklerin "Bey-Biy . 

(Beg)" ve Mogollann "Beki" §eklinde kullan- 
ll lklan bu kavram, V. Yegorov'a gore, ilk on- 
ce ata. kurucu, anlammda i§lenmi§ ve bih- 
nen diger anlamlanna daha sonralan kavu§- 




101 




BEYER 



mu§tur. Yani, ilk caglarda "Bey", dini ayinlerini icra edendi ve so- 
yun diger iiyelerinden, giydigi ozel beyaz giysisi sayesinde aynlirdi. 

OyrotJar ve Mekit boylannda son zamanlara kadar, her yil yapi- 
lan kurban merasiminin yuriitucusu "Baki" (Bey) namini ta§iyan, so- 
yun ak sakallisiydi. Cengiz Han, buyrugu Itibanyla, beyaz giyinip, 
beyaz at binen, en yuksek yerde oturan. Mogol lan n ayim, yilim be- 
lirleyen ve kurban merasimlerini yiiruten. "Usun a da bu nami ver- 
mi§ti. Eski Tiirklerin "Bey" sozii, anlamsal geni§leme gegiren ve 
kutsal katta Tann anlamina gelen. Turk kokenli "Bag"dan turemi§tir, 
(bak: Bag; Bay) 

BEVER (bak: Bey) 

BIQURA: Kazan, Tatar ve Ba§kurt halklannm mitolojik goru§lerinde 
§eytani ruhlara verilen bir ad. 

Tatarlar bu kotii ruhlan, kisa boylu kadin gorunumimde anlatir- 
lar. Onlann bodrum veya hamamlarda ya§adi klan na inamlir. "Ev Sa- 
hibfnden farkli olarak, onlar her evde bulunmazlar. Evlerde bazen, 
onun Igin ozel biryerve gece yemesi igin ozel biryemek ayinriardi. 
Bazi soylentilere gore, bu ruhlar evlerde karga§a yaratir bazi soylen- 
tilere gore de iyilik yapip, ev halkimn varlikk olmasina yardima 
olurlardi. Tatarlarda bazen, bu ruhlann verdigi rahatsizliktan dolayi 
evlerini terk edip gittikleri bile goriilurdu. Bati Sibirya Tatarlannda. 
"Blgura" ruhlanna, "San Sas" (San Sag) denilen ruhlar uygun gelirdi. 
("San Sag". Tiirk halklannm ortak inam§lanndan olan, "Al-Hal" ruhu- 
nun adlanndan biridir.) 

Tatar- Ml§artarda. "Bigura", "Pirier" denilen kotii ruhlann degi§ik 
bir §ekildir. Ba§kurtiarda ise onlar, kisa boylu, kirmizi giyimli ve her 
iki dnsten olan varliklardi. Bu ruhlann. ormanin derinliklerinde do- 
la§oklanna azan insanlan razi edip, onlarla ya§adiklanna, daha sonra 
da bu Insanlara yardim edip zengin yapti kl an na inamlir. 

BILMECE (TAPMACA): Kaynagi itibariyle mitolojik metinler ve ritii- 
eller kokeninden gelen halk kulturiinun bir turn. Bilmecelerin diin- 
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IMI yaratildigi zamanla kokten gelen derin bir bagligi var. Koz- 
. . . . V.nni siircdni anlatan mitolojik bir metnin sonradan bilmeceye 
ilnnuyiHimcsi olayma bir ornek. Altaylann halk kiiltiirii gelenegin- 
. 1 . rastlamr. Bazi geleneklerde bilmeceyi soyleyip, cevabim bulma 
• •v'imh. yarana giiglerle, dagitia giigler arasmdaki miicadelenin ya- 
>.H Miigi zamanlarda oynamrdi. Eski yilm yeni yila donu§tugu zaman. 
I «ili i lece oyunu igin iyi bir zamandi. 

icerik olarak mitolojik inam§lara dayanan bilmecelerde, diinya- 
nin yaratili§mda ya§anan araliksizlik tekrarlamr. Yani once yerin, go- 
|0n, ayin. yildizlann. sonra hayvanlann, bitkilerin, ve insanlann ya- 
latiliikisi araliksiz olarak gozienilirdi. Bu siiregte soz de mana anla- 
mini yaratarak, diinyamn temeli gibi ortaya gikardi. Ara§tirmaalar. 

I H I anlamda bilmece olayim, diinyamn soziin giiciiyle yaratilmasi 
< dayiyla kar§ila§tinyoriar. Diinya ve yaratili§ siireci hakkmdaki somlar 
u/nine kurulan bilmecenin sohbet niteliginden §ok, sakral igerigi 
onemlidir. Diger ozelligi dan Iki anlamlilik ve listii ortiilii anlatim 
ise onu rituelle dogrudan ilintllendlriyor. Qunkii rituelde de ba§ka 
alemle ili§ki gostergeler ve gift anlamli bir sembolize bir dille ger- 
gekle§iyordu. Bilmecenin bu ozelligi, ona rituelden ayn bir giincellik 
kizandirarak, halk kiilturiinde Ozel bir yer kazandirmi§tir. 

Kokeni aynca yasaklarla da llintilendirilen bilmece, toren tiirkiile- 
ri, ritiiel ve ozellikle de diigiin torenlerinde soylenen tiirkulerle siki 
i Mglanti igindedir. Diigiinlerde ayn bir yeri olan bilmeceler, eski 
gaglarda diigiin torenlerinin vazgegilmez boliimiinii olu§turuyorlar- 
di. Bilmecelerin dugun torenleriyle bagliligma dair Turk halklannm 
kiiltiirel geleneginde de gok sayida etnografik veriler vardir. 

Kumuklarda adina "kiritleme" (kilitleme) denilen diigiin-toren 
bilmeceleri, inisiasiya torenleriyle bagliydi. "Kiritleme" sozciigu, 
"gizli anlamli, sakral igerikli soz" anlamma gelirve bu anlamma go- 
re de Azerbaycan Tiirkgesindeki "baglama" ve "kihibend" sozlerine 
yakmdir. "Kifilbend" veya baglamalann da biiyiik bir kismi, doga, 
yaratili§, kainatm kurulu§u ve yilm mevsimleri gibi konular hakkmda 
olup. dini-mitolojik anlam igerirlerdi. Sanatsal §ekline gore "kiritle- 
me" tipli metinler arasma halk kiiltiirii gibi Yakutlarda korunup ka- 
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lan, "gizli, kapali, sirli, yasak" anlamlan bildiren "tuyuk'u da dahil 
etmek mumkundiir. 

Bilmecelerin diigiin torenlerinde §arkiyla bagli soru-cevap §ek- 
linde gergekle§tirilmesi, diger Turk halklanyla birlikte Azerbaycan 
halk tiirkuleri arasmda da rastlamr: "Sen bir kizil alma olup-Sandiga 
girmeli olsan..." sozu bu turkuniin igerigi, onun ilk mitolojik anlami- 
mn degi§kenlik ve gevrilme anlayi§iyla baglilig olasiligim dogurur. 
Konusu itibariyle bir birini tilsima du§urme ve gevrilmeler iizerinde 
kurulmu§ olan "Ohhay" adli Azerbaycan hikayesinin 1920'deki bas- 
kismda §iir §eklinde de yer almi§tir. 

BIZDEN IYlLER: Azerbaycan Turklerinin demonolojik goru§lerinde, 
dnleri tammlamak Igin kullamlan bir anlayi§. 

Bu varliklar, doga-uygarlik, kaos-evren, karanlik-i§ik ve benzeri 
Ikilemlerde, doga, kaos ve karanlikla ilgili §eytani guglerin izlerini 
ta§i nar. 

Geleneksel halk goru§lerinde "Bizden iyilerin, ayak alt dahil 
yerin her kan§mda olduguna ama insanlara gozukmediklerine inam- 
lrr. Halk goriilerine gore, koruyucu ruhlar olan "sahipler" de goze 
goriinmezler. Neyin sahibiyseler onda ya§arlar. Onlarla "Bizden Iyi- 
ler" arasmdaki fark var: "Bizden iyiler" higbir §eyin sahibi degildirler. 
Yard koruyucu ruh sayilmazlar. 

Agag alti, kara nhk yerler, su kenan, kalabaliklar ve bunlar gibi 
doganin smmnda ya§ama!an, onlann tilsimli ve karanhk giigler elin- 
de olduklanm gosteriyor. 

lnam§agore "Bizden Iyiler", insanlann malim, kazanim galar, pi- 
rinan!, yagim pi§irip yerler, elbiselerini giyip oynarlar. Kisacasi, insa- 
nogluna devamli zarar verirler. Bu §eytani varliklar Igne gibi demir 
nesnelerden korkarlarve bunun Igin de demir galmdigi zamanlarda 
korkar kagarlar. 

Halk inam§mda, ekmek yenildigi zaman "Bismillah" demekge- 
rekiyor. Qiinku, "Bizden iyiler" de insanlarla birlikte oturup yerler. 
"Bis mill ah" denildiginde, onlar sofradan kalkip glderleimi§. Qocuga 
bagmldigi zamanlarda da "Bizden Iyiler", daha erken gocuga yeti- 
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§ip onu doverierTni§. Yere sicak su doktiigiinde. "Bizden lyiler"in 
gocuklan yanabilir. Boyle durumlarda sinirlenen "Bizden Iyiler", su 
doken insam doverler. Doviilen insamn agzi bumu egilir. Su igmek 
igin egildiginde de yine, "Bizden ryiler"in korkup kagmalan igin, 
"Bismillah" denilmelidir, (bak: Qak, Yeg) 

BODUN INLI: Eski Tiirklerin, "Ulkeyi Koruyan Ruh" adi verdikleri 
dagin ^ince'deki adi. 

Qinlilerin eski Tiirklere bagli verdikleri bilgilerden biri gibi, kendi 
dillerine gevirip, yaziya aldiklan bu ad, Turk halklannm tapindiklan 
daglara, yurdun koruyucusu goziiyle baktiklanm gosteriyor, (bak: 
Dag, Otiiken) 

BOSTANCI DEDE: Anadolu Tiirklerinde rastlanan ve mitolojik gizgi- 
lerini koruyan bir karakter. Turk halk kiilturiinden bahsedilen ara§tir- 
malarda, onunla ilgili karakterin hakkinda sessiz kalinmi§tir. "Bos- 
tana Dede", g6runu§ Itibariyle de mitolojik karakterleri hatirlatir. 
Bedeni sik tuylerle kapli, sag-sakali birbirine kan§mi§tir. Bu gibi ozel- 
likler, onunla dogamn bolluk giigleri, yani hayati yaratan giigler ara- 
sindaki bagligi sembolize eder. "Bostana Dede"nin sihirli bir an 
vardir. Kanatlan olan bu at, insan gibi konu§abilir. "Bostana Dede", 
destan kahramanlannm kar§isina bu atimn sirtinda gikar. Atm boyle 
asimetrik goiiintiisu de onun obiir diinyayla ili§kisinin ve §eytani 
diinyayla bagliligimn bir I§aretidir. 

"Bostana Dede" istediginde, bir yerden, ba§ka bir yere havada 
gidebilir. Onun ugan ku§larla yakinligi vardir. Onun nerede oldugu- 
nu, kartal gibi ku§lar bilir. Ancak mitolojik tabiatli bu destan karakte- 
rinin giicu smirhdir. 

Turk halklannm geleneksel goru§lerindeki motiflerden, "Baba 
Dehgan" motifi, "Bostana Dedeye yakinligi ile taninir. Esasen Orta 
ve Dogu Anadolu'da yaygin olan bu mitolojik varligin "Yedi Ba§h 
Dev" ve "Orman Ruhu" motifiyle belli bir anlamda yapisal-i§levsel 
yakinhgi vardir. 
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BOYNUZ: Turk etnik-kultiirel geleneginde, sistematik bir §ekilde 
kendini gosteren dinsel-mitolojik bir unsur. /Mitolojik anlamma gore 
bu unsur, egemenlik ve giig anlayi§lan lie Ilgilidir. 
"Iki Boynuzlu Ata" hukumdar motifinin ilk ver- 
siyonuna, Turk mitolojisinde rastlandigma dair 
fikirler var. "Osmanli Sulalesinin Tarihi" adli 
eserin yazan Rustem Pa§a, Iskender Ziilker- 
neyn'in Makedonyali Iskender olmasma itiraz ede- 
rek §oyle diyor: "Kuran"da "iki boynuzlu" adiyla ha- 
tirlanan, Oguz Han'dir. Mitolojik gagm boynuzlu ola- 
rak betimlenen kahramam, Gok Oglu ve aym zaman- 
da ilksamandi. Turk mitolojisinde boynuz, "Gok Og- 
lu "nun ba§lica ozelliklerinden biri sayilir. Bunun igin 
de Orta Qag minyaturlerinde, Oguz ve ogullan, boy- 
nuzlu olarak gizilmi§ler. 
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Ara§tirmacilar, eski Turk etnik uygariiklannda, 
boynuzlu ecdadm biiyuk yer tutugunu vurguluyorlar. 
Umay Ana, Erlik, jalmauz, Dev, Dag Ruhu ve diger 
turn mitolojik varlik ve motiflerin boynuzlu olarak ta- 
mmlanmasi, Turk mitolojik sisteminde siirekli kar§i- 
miza gikmaktadir. Altay §aman metinlerinde, lig boy- 
nuzlu dag ruhunun adi geger. §or halk bilimi metin- 
lerinde. Su Sahibinin de boynuzlan oldugu belirtilir. 
Iran'm Fars bolgesindeki Turk asilli Ka§kaylar, gokten 
yagmur yagdiracagma Inandiklan Kosa gelinini siisler- 
ken, ba§ina da iki boynuz takarlar. 

§aman davullanndakl resimler arasmda, boynuzlu 
insan resimleri geni§ yer tutar. Birgok Tiirkistan ve Al- 
4Ly tay §amam da boynuzlu resmedilir. Boynuzlu §amanlar 
F/f hem gok hem de yeralti dunyasiyla baglanti kurabilen, 
yi giiglii samanlardi. 






m 



^/ Boynuz, §aman metinlerinde, eski alemle bagliligi gos- 

^/ terir. Gok §amanlannm boynuzlu olarak tammlanmalan, da- 
37 ha sonraki gaglarda, merasime katilan §amanlann boynuzlu 
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ba§lrk takmalan, §amanizmle ili§kisi olan Turk tarikatJannda da §eyh 
ve muritlerin ba§larma boynuzlu §apka takmalan bu Inanan goster- 
gesidir. 

Altay mitolojisindeki yeralti saltanatimn sahibi "Erlik", Yakuiiar- 
daki yeralti diinya hakimi "Arsan Duolay" ve Karagay-Balkarlarda 
"Teyri Kizi" denilen "Umay-Biyge", gogu zaman boynuzlu betimle- 
nen mitolojik varliklardan birkagidir. Boynuzlu koruyuou ruh goriin- 
tiileri, Altay kiiltiiriinde geni§ bir §ekilde yayilmi§tir. Orta Asya Tiirk- 
lerinin hikaye, efsane ve destanlannda, "Jalmauz", "Calmauz" ve 
"Yalmauz" gibi adlarla bilinen mitolojik varlik da gogu zaman boy- 
nuzlu olarak dii§iiniiliir. Ulu Yer Ana'nm degi§ime ugrami§ versi- 
yonlanndan biri olan "Yalmauz Kempir"in giicii, boynuzlanmn sayi- 
sina gore degi§ir. Yedi boynuzlu "Yalmauz Kempir'ler, en korkung 
olanlandir. 

Kumuk efsanelerinde, boynuzlu yilan motifine rastlamak miim- 
kundiir. Yilan motifi §eytani dogaya sahip olup yeralti diinya giigle- 
rini temsil eder. Ara§tirmaalara gore, ikili boynuz: Evrensel diize- 
nin, tek boynuz ise §eytani dogamn gostergesidir. Karanlik diinya- 
nm sembolii olarak dii§uniilen tek boynuzlu varliklar, Tiirklerin eski 
gaglara ait sanatsal metinlerinde de yilan §eklinde kar§imiza 91k- 
maktadir. Tiirk mitolojisinde, tek gozlii, tek kollu motifler gibi tek 
boynuzlu varliklar da §eytani giiglerle baglantilidirlar ve onlan temsil 
ederler. Quva§lardaki "Argun" ve ona benzer §eytani motifler de bu 
gruba dahildirler. Miisliiman Tiirklerde ise §eytanm kendisi de kuy- 
ruklu ve boynuzlu bir varliktir. 

Kisrr kadmlann, kutsal yerlere giderek, oradaki boynuzlara ip 
baglayip gocuk istemeleri de eski Tiirk §amanizm'iyie ilgilidir. Bu- 
nunla ilgili dikkat geken ba§ka bir konu da eski Tiirk dini-mitolojik 
gorii§lerine gore, gocuklan koruyan "Ulu Ag Ana'nm (Umay Evliya) 
da boynuzlu betimlenmesidir. Umay Ana'nm boynuzlu betimlen- 
mesinden de goriildiigii gibi Ilk kullammi, Ulu Ana topluluguna da- 
yanan boynuzun i§levsel gostergesinin, Tiirk etnik-kiiltiirel gelene- 
ginde, iyiden kotiiye degi§erek, yeralti diinya sahiplerinin ozellikleri 
haline gelmi§tir. 
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BOYU BlR KARIS, SAKALI M (YEDi) KARI§: Ate§in korayucusu. 

Azerbaycan Tiirklerinin inanana gore, boyu bir kan§, sakali yedi 
kan§ olan bir dn vardir. Insan benzeri olan bu dn, goze goriinmez. 
Bu dnin sakalmdaki tiiylerden her bill, bir oktur. 

Sibirya'nm Turk halklanndan olan Teleutlarda: Ate§ Ruhu, par- 
mak boyunda, san bir samur. Yakutlarda ise kiigiik ak sakalli ya§li 
biii §eklinde dii§iiniilmii§tiir. Anadolu Turk destanlannda "Boyu Bir 
Kan§, Sakali Iki Kan§", mitolojik karakteri "Ate§li Mercimek" admi 
ta§imakta ve admdan da anla§ildigi gibi, ate§le olan bagliligim koru- 
yup saklamaktadir. Adi ate§le ilgili dii§iiniilen, "Hal-Al" karakteri, 
Azerbaycan Turk inanglannda da kisa boylu olarak dii§iiniilmii§tiir. 
Ate§-Ooak koruyucusunun, kisa boylu insanak olarak dii§iiniilmesi 
ara§nnalara, Mogol dilindeki "Ortdan" anlamli "Otuy" sozcugiinii, 
agiklama imkam vermi§tir. 

Bu varligm ate§le olan bagliligi, Turk halklannm gogunda unutul- 
mu§tur. Sibirya Tatarlannda, bu karakterin adi, "Kaldazm"dir. Sinirli 
ruhlarla mucadele eden bu varlik, "bir geyrek boyu, be§ geyrek sa- 
kah olan bir ya§li"dir. "Boyu Bir Kan§, Sakali Yedi Kan§" eski karak- 
teri koruyan destanlarda, Karanlik Diinya Padi§ahmm kiigiik oglu 
gibi gosterilir. Destanlarda Ise "Boyu Bir Kan§, Sakali Yedi Kan§" 
olan devlerin, gollerde, harabelerde, magaralarda, yerin yedi kat al- 
tmdaki kuyularda ve kisacasi, "Karanlik Diinyasi "nda ya§adiktan an- 
latilir. 



BOZKURT: Turk mitolojik dii§uncesinde, ulu ata, yol gostericisi ve 
durustliik i§levleriyle kar§imiza gikan, koruyucu, kiilt kahraman sta- 
tiisunde mitolojik bir motif. 

Ilk Turklerin, yani ecdadm gagda§i olan "Bozkurt", bu anlamda 
Turk etnik-kiilturel geleneginde yaratili§ surecinin kanlimasi olan ilk 
ata ve bir kiilt kahramandir. Oguzname motiflerinin en eskilerinden 
olan bu varligm, turn i§levleri de onun kiilt kahraman ve gokyiizii 
oglu oldugundan kaynaklamyor. Koken Itibariyle, mitolojik ata ve 
kiilt kahraman motifine baglanan "Bozkurf'a, Yakut dilinde, etnik- 
kiiltiirel gelenegin dogasina uygun olarak, "Gok Oglu" denilir. Bu 
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Ergenekondan Cikis ve Yol Gosteren Bozkurt 



ad, onun kutsal bir varlik oldugunu da gosteriyor. Onun igin, "Boz- 
kurt "u, "az kala Tann seviyesine kaldmlan!" bir motif olarak gormek, 
onun etnik-kiilturel gelenekteki degerler kiimesindeki yerini dogru 
belirieyememekten gelir. 

Ara§tirmalar, tiim kurtlann degil, sadece "Bozkurt'un, eski Turk 
du§uncesinin bir pargasi olarak kabul edildigi gergegini ortaya koy- 
maktadir. "Bizimkiler-Ba§kalan" kar§ila§masmda, bizimkilerin yanm- 
da duran "Bozkuif un kutsal sayildigi etnik-kiilturel metnin, kutsal 
anlamlar hiyerar§isinde de yalmz onun yer aldigim gostermi§tir. 
Tiirk mitoloji sisteminde, kiilt kahraman, ilkatave koruyucu ruh gi- 
bi i§levler yerine getiren "Bozkurt'un, ba§ka birgok i§levleri de var- 
dir. Bunlara, dag koruyuculugu ve dolaysryla vatan koruyuculugu 
da dahildir. Qiinkii bir grup sistemlerde oldugu gibi, bu sistemde 
de dag ruhu (koruyucusu), aym zamanda toprak ve vatan koruyu- 
cusu olarak du§unulmu§tiir. 

"Bozkurt" destanmm -Ergenekon Efsanesi- izleri, Goktiirklerden 
kalma, yadigar olarak bilinen Bugut Abidesi iizerinde, "Bozkurt"tan 
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sut emen, kollan kesik gocuk kabartmasmda da ya§amaktadir. Eski 
Tiirkge metni elde olmayan "Ergenekon"da, "Bozkurt'un kurtanci 
motifi olan, "Bortegino'yu (Bozkurt), ilk Turk hakam gibi sunarak, 
onun derbrmasyona ugrami§ §ekliyle aksettirilmi§tir. Bu yiizden de 
Turk kulturii ara§armacilanndan birgogu, hakli olarak, "Ergene- 
kon"un, Mogol devri tarihgisi Re§ideddin tarafmdan Mogolla§tml- 
mi§ bir Goktiirk Bozkurt destam oldugunu yazarlar. ? Altay daglan 
etrafmda, OguzTurklerinin iskan etmesi hakkmda, Turk halk efsane- 
si" adi altmda kaydedilen, Azerbaycan mitolojik metnine gore, 
Tiirk'e kurtulu§ yolunu gosteren "Bozkurt", Nuh Peygamber'in og- 
ludur. Burada Turkun, nesli gogalirken soyledigi, "Bozkurt, bizim 
kurtancimizdi. Eger o, yol gostermeseydi, ne ben olurdum ve ne 
siz... onun igindir ki, Bozkurt'a her zaman inanmalismiz" sozleri ol- 
dukga anlamlidir. Gokturkler, kutsal yiizlu sandiklanndan, kizi! ba§li 
"Bozkurt "un resmini, gok bayraklan uzerine bile kazimi§lardir. 

Turk kiilturel geleneginde kutsal sayilan "Bozkurt", sava§ ruhu 
anlami igerir. "Bozkurt" ile bagli gok sayida mitolojik inam§lar, Turk 
etnik-kiilturel geleneginde, onun, belalardan kurtulan bir sava§ ru- 
hu, mutluluk getiren bir grig, sosyal duzenin koruyucusu gibi 
onemli yerler tuttugunu gosterir. Qunkii "Bozkurt", eski Turk sava§ 
ideolojisinin de temelinde yer almi§tir. Bu anlamda, "Bozkurt'u sa- 
va§m koruyucu sayan eski Tiirkler, sava§tan once bu koruyucu ruha 
taparlardi. Uygur alfabesiyle yazilmi§ olan, "Oguz Kagan Desta- 
m"na gore, Turk ulusunun sava§ sembolu "Bozkurt" (Gok Burii) ol- 
mu§tur: "Bozkurt olsun bize uran." Bu Turk mitolojik du§uncesinin 
kendinden dogan bir olaydir. "Bozkurt" ile ilgili yazilmi§ bu metin- 
den anla§ildigi lizere, kutsal yiizlu "Bozkurt", Oguz'un diinyayi fet- 
hetmesine, sava§ hamisi olarak yardim edip, kilavuzluk yapmi§tir. 
Ordunun oniinde giderek onlara yol gdstermi§tir. Bozkurt, Kut Da- 
gi efsanesinde de bir yol gosteriddir. Genellikle, Tiirk soyunun kotii 
giiniinde ve soyu bir §eylerin tehdit ettigi zaman, soyun ozgurliik 
ruhunun sembolu gibi "Bozkurt" ortaya gikar, yol gosterir ve kila- 
vuzluk yapar. Ara§tirmacilar, hakli olarak "Koroglu" destamm da 
"Bozkurt" destanimn bir versiyonu olarak degerlendirirler. Derin ta- 
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rihi bir gegmi§ten gelen bir gelenekle, Goktiirk halklanm da "Boz- 
kurt"a benzetirler. "Mogollann Gizli Tarihi"nde ise dunyamn en bil- 
gig hukiimdan olan Cengiz in, "Bozkurt" soyundan gelebilecegi ya- 
zar. Bu metne gore onun ecdadi, "Bozkurt"tur. O, "Bortegino" de- 
nilen "Bozkurt"tan dogmu§tur adi da 'Yilki Yalli Gok Bora oglu 
Cengiz Han'dir. "Cengiz- §ingiz" admin anlami ise "Kurt Oglu" de- 
mektir. Qiinku o, "Gok Yiizii Oglu" gibi, kurtanci misyonu ta§imak- 
tadir. 

§iiphesiz bu metinlerin gogu, tarihi Kurt Oglu Cengiz'In dunya- 
ya geli§inden gok onceki gaglara aittir. Bu anlamda "Bozkurt'un mi- 
tolojik gelenekte 'Tann Mujdesi" olarak bilinmesi de kiilt kahra- 
man, Ilk ata ve kurtanci olan bu varligin, eskiden ta§idigi sembo- 
lizm agisindan onemlidir. Tuva (Uyranhay) Tiirkleri, §aman dualann- 
da "Bozkurt"a yiiz tutarak, "... Kok porii erenim kayrahan!../ Tan- 
n'min yakim.../ Bozkurt'um!.." diye seslenirlerdi. "Bozkurt" sifatiyla 
kar§imiza gikan "Kayrahan", burada Tann'nin mujdecisi olan ruhun 
adidir. 



Turk hal klan arasinda. "Bozkurt" ile ilgili gok sayida inam§ mev- 
cuttur. Anadolu Yorukleri arasinda, son donemlere ka- 
dar ya§ayan bir Inanca gore, "Bozkurt'un di§ini cebin- 
de gezdiren ki§iye nazar degmezmi§. Boyle biri, uy- 
kusunda da sayikJamazmi§. "Bozkurt'un gozii kuru- 
tulup, toz yapilarak, siirme gibi goze suruliirse, o 
goz iyi goriir ve bir daha agnmazmi§. Bu bakim- 
dan Dede Korkut Destanlan doneminde, Oguzla- 
nn dii§uncelerinde "Bozkurt" motifinin az gok 
silindigi ve buna benzer iddialar asil gergegi 
yansitmamaktadir. Dede Korkut Kitabi'nm 
A A \ v A C A Vatikan niishasinda, "Sirti Yoluk Boz- 
kurt" ibaresi vardir. Kitabin derin bi- 
limdleri, Turk dillerinde "sirt" sozcii- 
giiniin "yiiz, g6riinu§" anlamindan 




ve Karaimce "yol" (talih), "yolayli" 
(mutlu), Nogayca "yolli" (mutiu), Ka- 
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rakalpakga "golli" (kutsal, mutlu), Yakutga "collak-dyollok" (talihli, 
kutsal) ve benzeri sozcuklerin iginde korunan "yol" kokenine bagli 
"yoluk" sozciigiinun de talihlillk ve saadet anlamlan bildirmesinden 
yola gikarak, buradaki "sirti yoluk" terkibini dogru olarak "yiizii nur- 
lu" "kutsal yiizlii" olarak yorumlami§lar. "Bozkurf'a bu §ekilde, 
"Kutsal Yuzlii Bozkurt" denilmesi, motifin mitolojik anlamiyla uy- 
gun olup, etnik-kiilturel degerler sisteminde kendi yerini alir. Bu ira- 
de, destanm "Dresden" nushasmda, "Kurtyiizu kutsaldir..." §eklin- 
de tekrarlamr. 

V. A. Kordlevski. "Bozkurt, oniimuzde Turk §aman diinyasimn 
kapilanm agiyor" diye yazmi§tir. "Boz" sozciigii, "kurt" sozciigiin- 
den aynlmazdir ve bu anlamda "Bozkurt"la bagli mitolojik hikayeler 
de kom§u Slavyanlara gegmi§tir. Tiirklerdeki "Bozkurt" Ibaresi, Pe- 
genek ve Kipgaklardan Ruslara gegmi§tir. "Igor Alayi Destanmda 
da goriildugii gibi "Bozkurt'un, bu dildeki kar§iligi "Bosry Volk"dur. 
Eski Rus dilinde kurdun sifati gibi kullamlan "Bosiy" ve "Bosov" soz- 
leri, kurdun Tiirkge'deki "Boz" tammindan kaynaklamyor. Bu anlam- 
da, Rusga'daki "Biryuk" (Yalkuzak) sozciigiiniin de temelinde "Bo- 
rn" vardir. 

Boylece, etnogonlk sureglerin iginde yer alip, toplumsal diizenin 
olu§umunda da faal rol oynayan "Bozkurt'un. kiilt kahraman I§levi, 




BURH. BURKUT 



bir grup Turk mitolojik metinlerinde korunup kalmi§tir. Uzunca bir 
zaman, yanli§likla, daha 90k bir totem §eklinde gorunen "Bozkurt" 
motifinde, aslinda totemizmin ne toplumsal ne de hukuki i§aretleri 
var. Totemizmde, etnik birliklerin I9 bolgesine hizmet eden totem- 
lerin aksine, biitiin Tiirklerin kutsal saydiklan bu varlik, igerdigi an- 
lamla, Tiirk irkini bir butiin olarak birle§tirir. Ulu ata, kurtana ve yol 
gosterid vasiflanyla ta§lann bile aklina kazinan "Bozkurt" motifi, da- 
ha sonralan da Tiirklerin inam§lanm bir diizene sokarak, ulusal duy- 
gunun ortaya giki§ siirednde, onemli rol oynami§tir. Ulusal Idealin, 
Tiirklugiin ve Tiirk millet seveiiiginin sembolu haline gelmi§tir, (bak: 
Kurt) 



BURA DOHSUN: Yakut metinlerinde gegen §eytani bir varlik. 

"Abaasi" denilen §eytani variiklann soyundan gelen bu mitolojik 
karakter, yeralti aleminin "Nes Utiigen" denilen boliimiinde ya§ar. 
Yazilanlara gore "Bura Donsun", ate§ kokenli olup, ate§ten yaratil- 
mi§tir. Yeraltinda, onunla aym kokten gelen ba§ka varliklar da var- 
dir. Boynuzlu ve kuyruklu olarak betimlenen bu variiklann ne elleri 
ne de ayaklan vardir. 

"Oliim tohumu eken ve mutsuzluk getiren" "Bura Donsun", go- 
riimi§ itibariyle, Yakut metinlerindeki "Abaasflara yakindir. Tek eli, 
tek ayagi ve alnimn ortasinda bulunan tek gozii vardir. "Harahhaan 
Toyon'un saltanatina iig ayakh atla gider. Tiim bunlarla birlikte, "Bu- 
ra Donsun", yan §eytan, yani "yan Abaasi". "yan insan" olarak ta- 
mmlamr. 

BURH, BURKUT: Tiirkmenlerve Kazaklarda, yagmur koruyucusuna 
verilen ad. 

Turkmen inam§lannda, elindeki asayla, bulutlan bir yerden ba§ka 
bir yere ta§iyan, yildinm gaktiran "Burkufun bu i§levi, Orta As- 
ya'nin Turk halklannda meleklere, Farslann inam§inda da "Ali'ye ait 
olarak du§unulmii§tur. Kuran'da ise yagmur yagdirmak ve §im§ek 
gaktirmak "Allah"in elindedir. 

"Burkut Baba" motifinin kokleri, islam'dan onceki donemlere 
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aittir. Onun, Islam "Allah"ryla miicadelesi, gocugu olmayanlara, 
"Allah"tan gocuk vermesini talep etmesi, bazi halk efsanelerine go- 
re "Allah" vermezse gocugu olmayan ki§iye, "Burkuf un kendinin 
gocuk verecegini soylemesi, efsanelerde rastlanan konulardir. Haz- 
reti Musa. "Allah"a. sozune sahip gkmayip, insanogluna neden ev- 
lat verdigini sordugunda "Allah", "Onu ben vermedim, Burkut ver- 
di!" diye cevaplayip, ekler: "Eger Burh, onune gegmeseydi, o, yerin 
altim iistiine getirirdi." 

Onun, Oliim Melegi, "AzraiPden olulerin canim geri aimak igin 
nasil sava§tigi ve hatta Cehennem'i ortadan kaldirmaya gali§tigi da 
bazi metinlerde kar§imiza gikar. Insanlann dogmasi, ya§amasi ve 61- 
mesi iizerinde, "Burhun-Burkut Baba"nm etkih oldugu anla§ihr. Halk 
inam§larmda. Onun roliiniin simriandmlmasi sonraki ddnemlere rastlar. 

O, efsanelerde tipik kutsal bir sufi olarak gosterilir. Bu, bu evre- 
deki uygarligm oz dogasindaki mistik ruhtan gelir. "Burkut Baba" 
bir§ok rivayette, §airlerin ve §amanlann koruyucusu sayihr. O ba- 
zen, "Devane" adiyla da gagnlir. Efsanelerden birinde "Burhun" adi. 
"DrVaney-i Burh Sermest" §eklinde kullamlmi§tir. Buradaki "ser- 
mest" sozcugiinun kokleri. "Burkut" motifinin olu§masmm sonraki 
a§amasinda, tasawufun ve halk sofihginin oldugu yere de I§aret et- 
mektedir. Bununla birlikte, vergi verilen kimseler de ruhlann segtik- 
leri ki§iler olduklan Igin, davram§lan da her zaman dnli olmak gibi 
anla§ilmi§ ve bu kimselere, "dnli, divane" gibi adlar verilmi§tir. 

Bu adla gagmlmak onu, Turkmen "Koroglu'sundakJ Ilk §aman 
olan "A§ik Aydm" ve Azerbaycan "Korogiu'sundaki "A§ik Ciinun" 
adlanyla aym statu ve manada gorme Imkam verir bize. Ozellikle, 
"Burkut Baha'mn "Divane" adiyla, Arapga'da dehhk anlamma gelen 
"ciinun" sozciigii arasmda yakm bir bag vardir. Onun "Divane" adi, 
Orta Asya Turk halklannm dilinde, uygarligm kural lan gibi, sozcu- 
gun goriinurdeki benzerligine bakilarak yorumlamr. Sanki o, ger- 
gekte de bir "Divane" gibi ya§ar, hep yollarda olurmu§. Qoluk gocu- 
gu ve ailesi olmayan "BunYun, avare anlammdaki divaneligi bu ka- 
dardir. Bunun da kendi nedenleri vardir. 

Bazi metinlerde, "Burh'un, rahatlikla obiir diinyaya atlayabildigi 
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geger. Oliilerin canim Azrail'in elinden alarak onlan tekrar hayata 
< londiirebilir. Ancak "Burkut Baba"nin obiir diinyayla bagliligi, ahret 
iizerindeki hiikiimdarligi, insanlann kaderine hakim olmasi ve diger 
bazi ozellikler, onunla §aman mitolojisi arasinda paralellik arama 
imkam veriyor. 

O, mitolojik metinlerde, agiktan agiga §aman izleri ta§ir. Bu dog- 
rudur. Tiirkistan §amanlan, "Burti" ve "Burkut" adlanm kendi koru- 
yugulan kategorisine dahil etmiyorlar. Ancak Kazak bah§ilan, kutsal 
bildikleri bazi varliklarla birlikte "§ayhi-BortYu (§eyh Burh) yardima 
vaginrlar. §ayhi-Burh, hi§ §iiphesiz, "Burkut Baha'yla baglantilidir. 
Bir zamanlar Q. N. Potanin, §oyle bir fikir ortaya atmaktaydi: Gele- 
neksel gorii§lerde, gok guriiltiisunu yaratan ve yildirimi gaktiran 
varhk, §amanist inam§larla ilgilidir. Mogol-Hakaslara gore yildinm 
gaktiran, onu goklerde yaratan samandir. 

Ancak §amanm havaya etki yaparak yagmur ve kar yagdirabil- 
mesi ile ilgili Inam§ bazi Tiirk hal klan nda -Kazaklarda, Altayiarda, 
Mogollarda ve Buryatlarda- var olmu§tur. Turkmenlerin "Burkut Ba- 
lxi"si, sadece gorunii§te de olsa bu inam§in Izlerini ta§imaktadir. 
Onun. kisir Insanlara gocuk verme giicii de yine gocuksuzlara gocuk 
bagi§yapma giicii dan §aman hakkindaki gorii§leri hatirlatir. 

"Burkut Baba" motifi, i§levleri itibanyla mitolojik Ilk §amana gok 
yakla§ir. Bu bakimdan Buryatiardaki Ilk §aman hakkindaki efsaneleri 
incelemek, "Burkut'un ozellikleri ve mitolojik i§levleri konusunda 
yardima olabilir. Buryatiardaki ilk at a §aman, "Burked" adim ta§iyor- 
du. Bu ad sessel agdan, Turkmenlerin "Burkut Baba"sina yakindir. 
Ilk ata §amanlann, goklerde ya§adi klan inana da goklerde dola§an 
"BurkuTlara uyuyor. 

Kartal. Sibirya'nm bazi Turk halklannda, §amanlann nah arkada§i 
ve yardimcisi sayilmi§tir. Yakutlar ise §amanlann "Berkut"lann so- 
yundan geldigine inamrlar. Kartalla bagli efsanelerde onun da ilk §a- 
man gibi oliileri diriltecek kadar sihir giicii olduguna dair anlatilar 
vardir. Yakutlarda, gocugu olmayan kadinlar, gocuk vermesi igin 
kartala dua ederlerdi. 

Kirgiz etioloji, mitolojik metinlerin birinde, §oyle bir hikaye anla- 
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tilryor: Bir Kirgizin kiiguk esi uykusunda bir "Berkut" yani kartalm, 
gadira gelip yatagm gevresinde ugtugunu gorur. Bunun ardmdan 
bu kadm hamile kalir. Boyun biiyukleri de daha sonralan "Bur- 
kut"tan dogan bu gocuklar arasindan segilirlerdi. 

Kartal goriinumunde du§unulen ata §aman ruhu "Burked" ile il- 
gili efsanelerde, "Burh-Burkut Baba" motifin Ilk mitolojik §aman giz- 
gilerini de gormek mumkiindur. §amanizmle bagli birgok unsur, 
sonraki donemlerin etkisi altmda kalsa da halk inam§lannda, "Bur- 
kut" ve "BunYun dogal olaylar iizerindeki giicune dair inam§lar, 
gergekten de onun. §aman mitolojisiyle ili§kili oldugunu goster- 
mektedir. 

"Burh'un oliime kar§i direnerek, Islami goru§lerden uzakbir§e- 
kilde, "Allah" ve Azrail'le mucadelesi de dunyamn tekrarianabilirligi 
fikrinden dogan olumsuzliik iddiasmdan gelmektedir. Yagmur ko- 
ruyucusu olmasi da onun, bollukve bereketi temsil ettigini gosteriyor. 

Halk hikayelerinde, gezgin dervi§ ve kalender olarak betimle- 
nen "Burkut". sufi ve §aman toplulugunun birgok unsurunu kendin- 
de birle§tirir. Onun bazi ozelliklerinin, Bahaeddln ve Kovsulegzem 
gibi tarihi ki§iliklerle ill§kilendirilmesi gergegi de uygarligm varolu§u 
ve devingenliginin bir §eklidir. Anadolu Yoriik Oymaklan arasmda 
gocuklan korkutmak Igin, "Markut-Merkiit" admda bir ku§ kullamlir. 
Bu motif, ya§lilann derin Inanglannda ya§ar ve yalmz adi amlanlan 
korkutur. V. Radlov, Altay daglannda ya§ayan §amanlann yapti klan 
kurban merasiminden bahsederken, sema ku§u "Markut" admin 
gegtigi bir §aman duasi metninden soz ediyor. V. Radlov'un sozii- 
nu ettigi -Merkut", goze goriinmezve yalmzca belli insanlar onu 
gorebilir. Kotii ruhlan korkutmak amaciyla gagirilan " Merkut - 
Markut" admdaki bu ku§ ile Tiirkmenlerdeki "Burkut Baba" ve Ya- 
kutlann, §amanlann "Berkut" soyundan gelme Inanglan arasmda, 
mitolojik anlamsallik agisindan derin bir yakmlik vardir. 



BUTA: §iirsel mitolojik yapiya sahip birgok tarihi unsur ta§iyan §a- 
man a§k destanlanndaki Tann vergisi olayi. 

Bu destanlar, Turk-Musliiman g6ru§iinde, hak vergisi veya Tann 
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ihtiyaa olarak b ilin en "Buta" olayi iize- 
rinde kurulurlar. "Buta", kendi yapisi Iti- 
bariyle, eski Inanglara siki bir §eklide 
baglidir. "Buta" olayiyla ilgili olan adlanr 
gozden gegirilmesi, bu olayin kutsal! 
bagliligim ve aym anda da tasawufun 01 
iizerindeki etkisini gosteriyor. 

Samanlara Tann vergisi verilmesi ola 
yi, a§k destanlannda, "Buta" vermek 
§eklinde kullamlmi§tir. A§igin, kural ola- 
rak uykusunda verilen "Buta"mn etklsiy- Aitay. m.o. vi.-iv. YUzyti 
le, topraga yattiktan sonra hastalanmasi, 

kendinden gegmesi ve agzinin kopurmesi, uyandiginda ise "Yat- 
mi§tim, iistiime geldi erenler..." diyerek saz galip tiirkii soylemesi, 
tamamiyla §aman izlerini hatirlatiyor. §amana vergi verildigi zaman, 
du§tugii durum gevredekilere ne kadar delilik gibi goriinuyorsa. 
"Buta" verilen a§ik igin de durum aymdir. 

"Buta", gogu zaman destanlardaki a§iga (gelecegin hak a§igina), 
i§ik §arabi §eklinde igirilir. "Buta'yi veren eren, Hizir veya Hazreti 
Ali'dir. "A§igin gogsiinii, demlrd finm gibi yakan bu bade", onun 
"yeniden olu§masmin" sembolu olup normal bir Insamn, hak a§igi 
katina yukselmesini temsil eder. Artik "Kandan Mekan" ve ruhlar 
alemiyle baglanti kurma yollan aglan a§igin. "Buta'dan onceki ha- 
liyle. "Buta"dan sonraki hali arasinda yerden goge kadar fark vardir. 
Onun "Buta"den onceki mayi§mi§ hali §aman azannin bir gosterge- 
sidirve "yeniden olu§maya" i§aret eder. 

Bu duruma gegi§, gonliin viran olup, halden hale dii§mesiyle 
birlikte admin degi§ip yeni ad alinmasiyla tamamlamr. Bu sureg, 
dinsel-mltolojik igerikli olup, §aman kiiltunde, ruhlar tarafindan sa- 
manlik edip, onlann gagnsim kabul etmek igin segilmek anlamina 
gelir. "Buta" verilen biri, Tann kurbanlan arasina katilarak sonsuz 
manevigiice sahip hak a§igina d6nii§ur ve hakkin sozciilugiinu yapar. 

"Buta"nm verildigi zamana kadar -§uurun yan kapali oldugu uy- 
ku zamanlannda- verildigi mekan da ruhlar alemi ve kutsallikla bag- 
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liligi agsindan dikkat gekicidir. "Buta"mn verildigi mekanlar, genel- 
likle magaralar, pirlerin ve atalarm mezar ba§lan ve bunun gibi yer- 
lerdir. Vergi vermeyi temsil eden "Buta" halk inam§lannda, ugur 
getirmek ve kotii gozlerden korumak gibi bir i§lev gorur, (bak: Hak 
A§igi; Vergi; §aman Azan) 

BUYU: (bak: Yazi) 
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CALIN: Saka Turklerinde Yer Ruhu'nun §erefine yapilan merasimin 
adi. 

Soylenenlere gore §amanlar gegmi§te, Yer Ruhu igin ayn bir me- 
rasim duzenlerlermi§. Inam§a gore "Calin Aimak", bir temsil §ekli 
olup, cinsel ihtiras yaratmak amaciyla yapilir. Bu merasimi, aym yer- 
de ya§ayan birkag ki§i birle§erek bir arada gergekle§tirirdi. Gelen in- 
sanlan misafir etmek igin onceden gerekli gida hazirlamrdi. 

"Calin" merasimi igin, diinya agacim temsilen, dalli budakli bir 
agaan altinda yer hazirlamp, yere ug direk saplamr. Direklerin ba§i, 
kimiz konulabilecek §ekilde oyulur. Bu kimiz, Ulu Ana'mn §erefine 
igilirdi. Direklerin gevresine, sikyaprakli, geng toz agaa (beyaz ka- 
buklu, bol yaprakli bir agag) budaklan bastinlir. Bu budaklann arasi- 
na da siyah ve beyaz yiinden orulmu§, ip gekilir. Bu iplere.Yer 
Ana'mn §erefine, bez pargasi, at tiiyii ve benzeri §eyler asilir. Sonra 
bu direklerin etrafi gitlerle gevrilir. Boylece, Ulu Yer Ana, temsil edilir. 

Merasim giinu geldiginde, Insanlar o alana toplamr ve §amanin 
gelmesini bekler. inam§agore, kotii ruhlan olein §amanlar bu mera- 
simi gegiremezlerdi. §aman, Yer Ana'mn yanina gittigi zaman, elle- 
rinde toz agaa tutan otuz dokuz kiz ve otuz dokuz oglanla dansa 
ba§lar. Daha sonra burada temsili olarak bulunana Yer Ana'mn yani- 
na gelerek, ondan "Calin", yani dnsel ihtiras giicii ister. 

Yer anadan "Calin" alan §aman, elindeki tokmakve davuluyla at 
gibi ki§neyip, havaya firlamaya ba§lar. O zaman, merasime katilan 
kadinlar da kahkaha atip, at gibi ki§neyerek, §amamn iizerine atlar- 
lar. Ihtiras yarana hareketler yaparlar. Merasimdeki erkekler, kadin- 
lan kenara gekip, §amam onlann elinden alirlar. O zaman, §aman 
yerinden kalkip isirk galmaya ve tokmagryla daireler gizmeye ba§lar. 
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Bu durumda, kadmlar kendilerine gelip, sakinle§erek yerlerine otu- 
rurlar. Soylenenlere gore, bu merasim sirasmda kadinlardan bol 
miktarda ter akar, yanaldan kipkirmizi olur. §aman, Yer Anadan al- 
digi "Calin"!, oldugu gibi u§ defa kadmlara dogru birakir. Bunun et- 
kisiyle co§an kadmlar, elbiselerini gkanp gnl giplak §amanm iizerine 
atlarlar. 

§aman, niifusun artmasi ve bereketin durmadan siirmesi igin 
Yer Ana'dan aldigi "Calm"i, erkeklerve hayvanlara da firlatrr. Saygi- 
deger ve tanmmi§ kadmlann katilmadigi bu merasim, ak§amdan 
ba§lar ve tanyeline kadar surer. 

§amanlann Yer Ruhu adina yapti klan bu "Calin" merasimini, adi 
ve kutsal anlami Itibanyla, Ulu Yer ilahesi §erefine yapilan "Yalli" 
merasimi ile kar§ila§tirmak mumkiindur. Her iW merasimin adi da 
"Al-Yal-Cal" kokiinden olmalidir. Ancak §imdiki bilgilerle bunu ka- 
mtlayacak verilere sahip degiliz. 

CAN: mitolojik inanglarda, ku§, yilan ve balik, cam en 50k temsil 
eden sembollerdir. 

TurWerin inang ve du§uncelerindeki "can" anlayi§i hem Miislu- 
man hem de Hiristiyan yazartann eserlerinde gogu zaman degi§i- 
me ugrayarak agklandigmdan, onunla tlgili geleneksel goru§ler de 
bu yuzden eksik anla§ilmi§tir. Ba§ka dillerde bir tek sozciikle verilen 
bu anlayi§m arkasmda, eski TurWerin oldukga zengin ve renWi go- 
rii§leri yer alir. Ancak bu goru§leri, biitun aynntilanyla ba§ka dillere 
aktarma olanagi yoktur. Bu tiir agiklamalar igerik olarak bir agiklama 
getirmediginden, higbir bilgi veremiyor. Din biliminde de "can" an- 
layi§iyla ilgili, ortak bir gali§ma yapilmami§tir. 

Turk halWannm "can"la bagli, eski dlni-mitolojlk goru§lerinin bir 
ya§antisi gibi, Altaylarda bilinen bir inam§a gore, insanoglunun cam 
goklerde, "Siit-Ag" golii denilen yerde olur. Qocuk dogdugunda 
Tann. onun ruhunu buradan alirve bu ruhla ona can verir. Bati Sibir- 
ya Turklerinde, cansiz nesnelerden sadece yumurtamn canh oldu- 
guna inamhr. Bu inanan koWeri, yumurtamn hayatm kaynagiyla 
bagli olduguna dair eski du§unceden gelir. (Mitolojik Inanan ya§ati- 
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«isi ve ta§iyicisi olan, anlaticilarm, bu konuda §oyle bir savunmasi 
var: "Cam olmasaydi, yumurtadan yavru gikamazdi ki...") 

Aynca. can ile ilgili eski Turk dini-mitolojik goru§leri zengin ol- 
makla birlikte, eski Tiirklerde camn, "tin", "sur", "kut" gibi degi§ik 
.«Ilan da vardi. Bu adlar, §amanlst dii§uncede birbirinden farkli an- 
lamlar igeriyordu. Ornegin, §amanlst dii§unceye gore insan, sadece 
mhun cismi terk etmesiyle offnuyordu. Insamn olmesi igin, bedene 
giig veren, onu harekete gegiren camn da ugup gitmesi gerekiyor- 
du. §iirsel deyim olan "Can Ku§u'nun kaynagi bu gorii§lere daya- 
mr. Ruhlan, Insan gorunu§unde du§unemedikleri igin, putlar da ya- 
ratmami§ olan eski Tiirkler, Insan oldiikten sonra bile ruhunun ya§a- 
digma ve oliimden sonra ikind bir hayatm varligma Inamrlardi. 

Eski Turklerin dini-mitolojik goru§lerine gore, Insamn olumii igin, 
ruhun degil, camn bedeni terk etmesi gerekiyor. Ku§ §eklinde du- 
§iinulen can, bedeni, agiz veya burundan terk edebilir. Bir Altay 
hikayesinde, ordu sava§tigi sirada askerlerin iizerinde, dort kanadi 
olan kara bir berkut dola§ir. O kara berkut, dovu§en ordunun canim 
temsil ediyor. Hikayenin kahramam da bu cam yok ederek, du§man 
ordusunu yenilgiye ugratabiliyor. 

Bir fikre gore eski Tiirkge'de, camn diger bir adi da "Oz-Os" 
imi§. Mecazi bir §ekilde, "Can Ku§u" olarak Ifade edilen ve insam 
hayata baglayan bu "Oz", aym zamanda hem ruh hem de can anla- 
minda kullamlmi§tir. Bu eski goru§, Azerbaycan Turkgesinde "ken- 
dinden gegmek" ve "kendine gelmek" gibi deyimlerle korunmu§- 
tur. Camn, ku§ §eklinde bedenden gikip gitmesi, §aman hikaye ve 
efsanelerinde geni§ yer tutmu§tur. Qagda§ Turk dillerinin genelinde 
kullamlan bu "Oz-Os" sozciigu, eski Turkge'de, "can, ruh, ozek, bir 
nesnenin ozegi, Igerigi, temeli" anlamlannda kullamhm§tir. "Oz- 
Os" (uz) soziinun kokii ise daha gok, SibiryaTurk halklan ve Mogol- 
lann dilinde yaygin olan ve ruhla, canla bagli anlammi koruyan 
"Uzat" teriminin temeline dayamr, (bale Tin: Uzut) 



CAN YERENE CAN: Eski Turk tannciligma sonradan kan§mi§ olan 
§amanizmln kalmtilanndan bir anlayi§. 
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"Dede Korkut Kitabrnm "Duna Koca Oglu Deli Dumrul Bo- 
yu'nda, Azrail'in dilinden §oyle der: "Mere Deli Dumrul, Allah- 
taala'nm emri boyle oldu ki, Dumrul, cam yerine can bulsun, onun 
cam ozgiir kalsm!" 

Turk §amanist goru§lerine gore, bir hastayi oliimden kurtarmak 
igin ba§ka bir can feda edilmeli, "can yerine can" verilmeliydi. Bu 
can, hastamn butiin dertlerini kendi iizerine toplardi. Genel kamya 
gore, Azerbaycan Tiirkgesindeki "Kurbamn olayim", "Kadam ala- 
yim", "Ba§ina dolanayim" ve benzeri deyimler, eti yenilebilen bir 
hayvamn, hastamn ozellikle de gocuklann ba§i etrafmda dola§tinlip, 
kurban olarak kesilmesi ve bununla da §er giiglere kar§ihk verildi- 
ginden hastamn duzelecegine ve agnsimn, acisimn, kurbanlik hay- 
vana gegecegine olan Inanca bagli olarak kullamlmaya ba§lanmi§tir. 

Benzer bir gelenegin adi, Kirgizlarda "Kogof'tur. Babur §ah, og- 
lu Muhammet Hiimayun hastalandigmda, ba§i etrafinda ug kez do- 
landirarak, "Ne derdi varsa, ben ustiime aldim" diye adakyapmi§- 
tir. Bunun ardmdan Babur §ah hastalanmi§, oglu ise iyile§mi§tir. 

Kazaklar ve Kirgizlarda, §amanizmle bagli, benzer gelenek ve 
ayinler, "Aynalu" veya "Aylanu" sozleriyle ifade edilir. "Azizim, ca- 
nim" anlamma gelen bu anlayi§, kelime anlami itibariyle, "Ba§ma 
dolanayim" demektir. Bir hastamn, aalannm ba§ka birine gegmesi 
igin onun ba§ina donup dolanmak, can kurban etmenin en belirgin 
gostergesidir. 

Ara§tirmacilar, "Deli Dumrul Boyu'nda, Deli Dumrul'un ana- 
babasmtn, onun yerine kendi canlanm vermemelerini, mitolojinin 
kendi maniigi iginde agikliyorlar. Bu mantiga gore, ya§li birinin de- 
gil, yalmz geng, gocuk dogurabilen ve ekin ekip bigebilen bir varli- 
gin oliimu, tekrar onu hayata geri getirebilirdi. Yard, ana-babasimn 
olumii, mitolojik anlamsallik ve i§levsellik bakimmdan, Deli Dum- 
rul'un oliimunii engelleyemezdi. Bu yiizden de mitolojik mantik, 
onu kabul edemezdi. 

Ba§m etrafmda gevirmek ve hediye vermek inanamn izleri de 
"can yerine can" hakkindaki goru§lerle bagli olmalidir. Ornegin, Kir- 
gizlarda, ba§a dolandmlip verilen hediyenin, hediyeyi alana mutlu- 
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luk getirecegine Ina mlir . Bu inana, V. Radlov da "Alasla" sozuniin 
agiklamasmi yaptigi zaman kaydetmi§tir. 

< 1MEL RTTUELi (DEVE RITUELi): Tarihi anlamsalligryla bilinen din 
kaynakk bir oyun. 

Turkiye'nin Tekirdag'mda, daha 
50 k bilinir ve Balkanlarda da degi§ik 
vi-rsiyonlan vardir. Oyunu 
yonlendiren, gelenegin ta 
kendisidir. Merasim kaynak- 
li birgok oyun gibi, bu oyun- 
da da taklit etme, buyucu- 
lukayini, miizikve dans, me- 
M .imin aynlmaz pargalandirlar 
igeriden birle§erek oyunun butunliigu- 
nii olu§tururlar. Merasimde gosterilen oyunlann yazili metni yoktur, 
ayin-oyun, sonunun nasil bitecegi bilinmiyormu§ gibi, her zaman 
dikkatle izlenir. Bu, dinsel eski merasimlerin bir kalintisi gibi oldu- 
gundan kalipla§mi§ davram§larla doludur. Bu ve kaliplann di§ina 51 - 
kilamaz. Sihirli Ruhu'nun varligi, gogu ara§tirmaalara, onu, kotu 
uihlan kovmak i§in oynamlan bir efsun gibi degerlendirme imkam 
vermi§tir. 

Giiniimuzde, eglence yonleri daha one gikmi§ bir §ekilde, 15- 
20 ya§larmdaki gengler tarafmdan oynanan "Ceme!" oyunu, igerik 
olarak bereket ve bolluk du§uncesiyle ilgili olup, mitolojik anlamsal- 
ligma gore, topragm bereketli olmasi ve verimligi artirma amaani 
ta§imaktadir. Oyuna katilan bir erkegin, gelinlik giymesi de bolluk 
ve bereket anlayi§ryla baglidir. Iki koyun delikanlilan, birbiriyle "Ce- 
me!" oynarken, olen biri olsaydi bu olum §ehitlikle bir tutulup, kut- 
sal sayilirdi ve Tann'ya kurban verilmi§ gibi degerlendirilirdi. Hatta 
bu kurban, bollugun i§areti olarak goriilurdu. 

Admin diger bir §ekli de "Deve Oyunu" (Ceme!, Arapga'da de- 
ve demektir) olan bu dinsel merasim, Kinm Tatarian arasmda, 
"Nevruz" adiyla da yapilir. "Cemel Oyunu'nun, topraga tohumun 
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atildigi Ilk gun oynanmasi da onun ugur ve bereket amaayla yapi- 
lan bir merasim oldugunun iradesidir. Anlancilann kendileri de 
oyun zamanmda, neden deve kiligma girildigini bilmediklerini soy- 
liiyorlar. 

Kaynagim doganin bilinmeyen yonlerinin sembolii olan dinsel 
torenlerden alan bugiinku oyunlar, gogu durumlarda, eski bayram- 
lara Ozgu gizgilerini korumu§tur. Bu bakimdan, "Ceme! Oyunu"na 
da bayram gozuyle bakilmasi ve "Bolluk Ne§esi" veya "Bereket 
§enligi" olarak gorulmesi dogaldir. 

Bolluk-be re ket ve ureme anlayi§li eski dinsel torenlere olan bir 
bagliligi da oyunun giiniin istenilen vaktinde degil, sadece belli bir 
zamanda gegirilmesidir. Oyuna ba§lamak igin gece yansimn gelme- 
si beklenir. Bu da herhalde, aydinligin karanliktan dpgmasi gibi, ev- 
renin kaostan yaratildigimn semboludur. Bununla bitlikte, "Cemel 
Oyunu", hangi evin kapismda oynamrsa, o yil o evde bolluk ve be- 
reket olacagma inamlir. Cemel denilen oyuncu, bah§i§ verilmeyen 
evin oniinde, yikilip dlii gibi yatarsa, oyil o evde bereketin olmaya- 
cagina ve o evden bir oluniin gikacagina Inamlirdi. 

"Cemel Oyunu"nun gergekten de bolluk anlayi§mi canlandiran 
"buta", dinsel toren kaynakli oldugunu gosteren detaylardan bixi de 
dliip dirilme motifinin burada sik sik tekrarlanmasidir. Bu motif me- 
rasim kaynakli turn oyunlarda kar§imiza gkar. 

Oyunculann "gomak" adi verdikleri bir sopayi gezdirmeleri de 
onu kutsallikla ilgili gorme olanagim da verir. Gergekte de kutsal 
igerikli oyunlarda sopa, bereket ve hayatm devamliligi fikrini sem- 
bolize eden bir unsur olarak yer alir. Sopamn dairesel hareketleriyle, 
topragm verimliliginin artacagma inamlirdi. Merasimdeki ya§li kadm 
da i§levine gore, bolluk ve bereket getirilmesi fikrinin ta§iyicisi olup, 
mitolojik Ulu Ana sembolii gibi i§lev gorur. 

Ara§tirmalar, "Deve Merasimi'nin, "Sayaci" oyununa yakm ol- 
duguna i§aret eder. Hatta oyunu oynayanlardan biri, "Sayagba§i" 
adim ta§ir. Turkiye'nin bazi bolgelerinde ise bu oyunun adi, "Saya" 
olarak kar§imiza gikar. "Saya", sadece geceleri oynamr ve Turkme- 
nistan §amanizminden kaynaklandigma inamlir. 
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Oynanmasiyla, bereketin gelecegine inamlan bu oyunda bolluk, 
hayatm dairesel olarak tekrarlanmasi ve oliip dirilmeye olan gergek 
Inana sembolize eden giilu§, onemli yer tutmaktadir. Gulmek igin, 
ge§it ge§it gidiklamalara giri§ilmesi, hayvanlann taklidinin yapilmasi, 
vcnlik naralan atilmasi ve garip sesler gikarmasi, onun ilkel gaglarda 
yapilan dini merasimlerle bagliligim gorme imkam verir. 

CENGIZ: Yeryiizunde duzeni saglamak igin, Ulu Tann'mn, oz evla- 
dim yeryiizune gonderdigine dair mitolojik inam§larda gegen kah- 
ramanlardan biri. 

Onun adma "§mgis" ve ba§ka §ekillerde de rastlamr. Merkezi 
Asya ve Sibiiya halklannm hanzalanna silinmez izler birakan "Cen- 
giz Han" adiyla bilinen mitolojik anlatimm, gok sayida versiyonu 
vardir. Bu anlatilanlar, Tann Devleti" dii§uncesi ve "Gok Oglu" 
hakkmdadir. O, Mogol §aman inam§mda da bir "Gok Oglu"dur. 
Mogol mitolojisinde, "Cengiz Han" motifi, genellikle Atalann ruhla- 
n arasmda tapimlan bir varliktir. O, kult kahraman i§levinin ta§iyiasi- 
dir. Birgok halk bilimi metninde de goruldiigu gibi "Cengiz Han", 
bazi diigiin geleneklerinin olu§turucusu ve demirdligin koruyucu- 
sudur. Ate§in meydana geli§i ve hatta bazi yerlerde adm konulmasi 
da onunla ili§kilendirilir. 

Birgok ara§tirmaanm, tarihten b ilin en ve adi milattan onceki 
ikind binyikn en biiyuk ki§ileri arasmda amlan "Cengiz Han"m, Gok 
Oglu gibi, sonradan ilahile§tirilmi§ olduguna dair fikirleri de yanli§- 
tir. "Cengiz Han"m ilahile§tirilmesinde, tarihteki faaliyetlerinin yam 
sira, oliimunden sonra Gok Oglu Cengiz hakkmdaki yazilar da etkili 
olmu§tur. 

Buiyat rivayetierindeki kult kahraman, "Esege Malan Tengrfnin, 
goklere gkmadan once, yerde ya§adigma inamlirdi. Bu ruhun adi- 
nm "Cengiz Han"m lakabim almasi ise mitolojik dii§uncenin gerekli- 
ligidir. Qiinku "Cengiz Han", bir gok oglu oldugu gibi, "Esege Ma- 
lan Tengri" de ebedi gok tannsimn oglu veya sadece gok oglu sayi- 
lirdi. 

Uryanhaylarda, "Qngis-Kezer-Kayrakan" admda bir mitolojik 
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varlik kaydedilmi§tir. "Han Tengiz-Cengiz"in, butun diinyayi kapla- 
yan sele kadar, turn yeryuzumin sahibi olduguna dair metinler var- 
dir. Bu metinlerde adi gecen biiyiik selden sonra, turn dogaya can 
verilip tekrar yaratilmasi, Cengiz'in adiyla ili§kilendiriiir. Buradaki 
"Cengiz" adi, "denizlerin koruyucusu" gibi anlamlandirarak, "De- 
niz-Tengiz" sozciiguyle agiklanmi§tir. Qagda§ Turk dillerinden Ha- 
kas metinlerinde, "Qin'is" sozii, "Umman Denizi" anlamim koru- 
mu§tur. Saka Tiirkgesinde, yalmz halk biliminde kullamlan, "£ingis" 
sozii vardir. Yakut mitoloji geleneginde, talih ve felekle baglantili 
"Qingis Haan" adinda bir ruh vardir. Bu ruh, tarihteki higbir ki§ilikle 
ortu§mez. 

§amanist Mogol geleneginde ise "Hadr-^ingis-Tengri", gok 
ogullanndan olan bir ruhun adidir. D. Banzarov, yazilann birinde, bir 
zamanlar Mogollarda ya§ami§, admin anlami, "Gok Oglu" demek 
olan, "£ingis-Hadr-Tangriin-Hu" adinda tanmmi§ bir §amandan 
bahsetmi§tir. Bu metin, hig §iiphesiz, Timugin'in §amam "But- 
Tengri'ye de belli olmu§tu. Tiirk haJklanndan birgogu, "Cengiz- 
§ingiz" adli bir ruhun varligina inamr. A. Anohin'in verdigi bilgiler- 
den de anla§ildigina gore, Erlik'in yedi evladindan birinin adi, "£ims 
Han" idi. 

Diger bir fikre gore, §ohret bildiren "Chingiz", Qn kokenli "gen" 
(sadik, duz) sozciigiiyle baglantilidir. Ugiincii bir fikre gore ise Mo- 
gol kaynakh olup, "giiglii, dayamkli" demek olan "gingis" ile ili§kili- 
dir. Bu herhalde, sozciigiin sonralan gegirdigi igeriksel degi§im so- 
nucunda kazandigi anlamdir. 

Son donemlerdeki ara§tirmalar, "Cengiz" sozciigiinun kokunde, 
"Kurt" (Born) anlamli "(hno"nun oldugunu kamtlami§tir. Eski Tiirk- 
lerdeki "gok oglu" motifinin versiyonlanndan birinde, kahramamn 
adi, "Qingis-(^ingiz''dir. Kaynaklarda, Timugin'in mensup oldugu so- 
yun, gokten dogan "Borte-gino" adinda bir varliktan ba§ladigina 
dair mitolojik metinler mevcuttur. "Borte", boz, "Qino" ise kurt de- 
mektir. Buradan Timugin'in gok oglu soyu ile ilgili oldugu anla§ilir. 
Timugin'in mensup oldugu boyun adi da "Borgigin" (BOrii tekin, 
kurt gibi) olarak veriliyor. Tarihi kaynaklardaki, Timugin'in, Goktiirk 
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'Nvletinin kurucusu "A§ina"mn 
>yundan olduguna iliskin bilgiler 
de dikkat gekicidir. Kendisi Hun 
• *oyundan gelen "A§ina"nm adi, 

"Kurt" demek olan, "Qino" soz- 
1 Ugunun, Qince'de aldigi §eklidir. 

10. ve 13. yuzyillannda Karahanli 
Devleti'ndekl hakim soy da hig 
•Uphesiz kendini, "Qino" SOZCli- Tiirklerde Siklikla Kullamlan 

, i „ o „ , Hayvan Figiirlerinden Bir Omek 

sunden gelen §ana soyuna bag- 

liyordu. Hun Devleti'ni kuranlann, kurt koklii soydan geldikleri, kay- 
naklarca da saptanmi§tir. Sinologlann, Hunlarda Imparator lakabim 
anlatan, "§anyu" sozciigiinii, Mogolca'daki "Cengiz" sozciiguyle 
l<ar§ila§tirmalan da merak uyandmyor. Qin kaynaklannda, "genii gu- 
du §anyuy" lakabmdaki "genii" sozcugiinun, "gok", "gudu"nun ise 
"oglu" olarak anlamlandinlmasi; "genlf nin, "Cengiz'le aym kokten 
olmagoru§unu dogurur. Bu da belli birolgude, onun gok oglu an- 
lamma da agiklik getirir. 

"Cengiz Han"m soyundan soz edilen metinlerde kurt, "gogiin 
oglu" sayilir. "Cengizname" adiyla bilinen destanda, "Cengiz'ln, 
Oguz Han'm oglu, Gok Han'm neslinden sayilmasi da bu balomdan 
anlamlidir. Ilk mitolojik metinlerde, "Oguz Kagan" destamndaki ta- 
mma gore kurt, gokten, mavi i§igm iginde iner. Kurdun, Yakutlarda, 
"Hallan uola" yani "Gogiin Oglu", "Gok Oglu" olarak adlandnmasi 
da kok itibariyle aym inam§tan kaynaklamr. . Onun 'Tann Oglu" gibi 
anlamlandirmasi, Tiirk dini-mitolojik sisteminin kurallan bakimm- 
dan dogru degildir. 'Tann Oglu" demise bile bu ad altmda, ilk ata 
ve kiilt kahraman ozellikli "Gok Oglu"ndan soz edildigi dii§uniil- 
melidir. Boylelikle, "Gok Oglu", "Kurt" ve "Qingis", aym anlamlan 
ifade etmi§lerdir. Buna gore de Tann topragmda, "Bengii il", yani 
ilahi diizenle devlet kuran Timugin, "Gok Oglu" inanana dayana- 
rak, aslmda kurt demek olan, "Qingis-Qingiz" lakabim ta§imi§tir. Bu 
inang, eski Tiirk yazilannda -Goktiirk- ve Uygur hakanlannm 'Teng- 
rid Bolmu§" (Gokten Dogmu§) lakabmda, kendi resmini bulmu§tur. 
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CET: (bak: Ecdat) 

CILKA HAN: Yakutlann mitolojik gorii§lerinde, iyiliksever tabiata 
sahip "Ayn" ruhlar silsilesinden olan bir ruh. 

inam§agore, "Cilka Han", gocuk dogdugunda onun kaderini be- 
lirler. "Glka Han", "Uriing Ayn Toyon'un yarattigi varliklar arasmda 
degildir. Mitolojik metinlerde, onun e§i olan "Qinkis"in, goklerde 
ya§adigi soylenir. 

Dogum koruyucusu olan ruh, gocukvermedigi zaman, gocugun 
canim "Cilka Han"dan dilerlerdi. Camni "Cilka Han"m verdigi gocu- 
gun gelecegi iyi olacaktir. Bu §ocuk, herhangi bir hastaliktan veya 
kazadan dolayi olmezdi. Havyarlarm telef oldugu veya kuraklik ol- 
dugu zaman, yine "Glka Han'a yalvanlip dua edilirdi. 

C 1 RTDAN: Azerbaycan hikayelerinin tanmmi§ kahramam, mitolojik 
asilh bir motif. 

Ara§tirmacilara gore, Ate§ Ruhu'nun halk biliminde ortaya gikan 
§ekillerinden biridir. "Grtdan" karakteri, Turkmen hikayelerinde 
"Kalga Patir" (Kel Kahraman), Tuva hikayelerinde ise "Baldir-Beejek" 
olarak adlandmlir. Ate§-Ocak koruyucusunun kisa, cirtdamn boylu 
insancik olarak betimlenmesi, Mogol dilindeki "Otuy" sozcugunun 
agklanmasma da yardima oluyor. 

Anadolu hikayelerindeki, "Boyu Bir Kan§, Sakali tki Kan§" motifi- 
nin "Ate§li Mercimek" adi ta§imasi da bu motifin, Ate§ Ruhuyla 
baglihgimn bir gostergesidir. §eytani unsurian koruyan, Turk halk 
hikayelerinde de "Boyu Bir Kan§, Sakali Yedi kan§" motifi, karanlik 
diinya padi§ahmm kiiguk oglu olarak sunulur. 

CIN: Eski ve geleneksel g6rii§lerde, var olduguna Inamlan ancak 
gozle goriilmeyen mitolojik bir varlik. Kihktan kiliga girebilmeleri, 
onlann en belirgin ozelligidir. Adlarma "tns-Gns" de denilen bu 
varlikiann en 50k bulunduklan yer, yikik dokiik harabeler, hamam- 
lar, ahirlar ve kopriiler gibi, §eytani yerlerdir. Onun igindir ki oyle 
yerlere girildiginde, kesinlikle Allah'n adim anmak gerekir. Qiinkii 
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Mniir-1 goge. cinler "Allah'in adindanve Kurandan korkarlar. Ana- 
dolu Turklerinin inam§lanna gore de Kuran, gocuklan onlerden ko- 
mi Yamnda Kuran olmayan gocuk, zayiflamaya ba§lar. Kuran olma- 
lligi zamanlarda dnlergelip, gocuklan degi§tirebilirlermi§. 

Islam inanglanndaki "On", Turkistan, Azerbaycan veya Anadolu 
halk Inanglanndaki dnin eski motifiyle aym degildir. Islam'a getiri- 
len din anlayi§i, yerli Turk halklanndakl ruhlann genel adim bildir- 
mi§. Bazi Istisna durumlarda Ise bir ruhlar kategorisi anlami Ifade et- 
mr, Mr. 

inam§a gore, dnlerin kotuliik seven ve iyilik sevenleri vardir. Ig- 
lerinden yiiksek dereceye kalanlar da olmu§tur. Islam'da "Allah", 
inHek, §eytan ve dn anlayi§lannm olguleri kesin olarak bilindigin- 
• l«n. bu anlayi§larda kan§iklrklara meydan verilmeyebilir. "Gn" soz- 
> ugu. Fare dilindeki, "peri" ve "dev" sozlerinin kar§ihgi olarak kulla- 
mlmi§tir. Eski Donem Arap tarihcileri de Iran tarihinin mitolojik do- 
nii§umunden soz ettikleri zaman, "Dev" sozciigiinu, kah "§eytan" 
kahsa, "Gn" diye terciime etmi§lerdir. Arap dillerinde ise aym anla- 
mi bildirmek igin. "Demon" (§eytan) anlayi§indan yararlamrlar, (hak: 
I Vrnon) 

Aslinda "Gn", Arap dilinde "ortiilii, gizli olan", "duygu yoluyla 
algilanamayan, ilahi emirleri yerine getiren, dindar ve kafir destan- 
lannda gegen varlik" anlamlanm irade eder. Bir inam§a gore, eski 
Arap §airleri, cinlerden ilham alirlardi. ("§air" sozcugu, anlam olarak 
"bilid" demekti- §air bilinmeyenlerden haber verdigj igin. topluluk- 
la dini bir statu kazamrdi.) Buyiiyle ilgili ne varsa hepsi, dnler tara- 
lindan onlara yapilirdi. M. Ka§gari, "Divan-u Lugat-itTurk"de, dnle- 
rin bir bolumu olan, "QivTlardan bahsediyor. Bu dnlerin, geceleri 
birbirlerine ok attiklanm ve Turklerin, bu oklardan korunmak igin ge- 
celeri di§an gikmadiklanm yaziyor. 

Geleneksel goru§lere gore dnler. §eytana gok yakinlar ve hatta 
gogu zaman aym olurlar. Bunlardan birine ait ozellikler, bazen hem 
"Gn" hem "Eonne" hem de "Albasti" denilen §eytani variikJara ait 
olabilir. Gnler. §eytani varliklar olduklanndan. gorunu§leri ba§ta ol- 
mak uzere, her §eyiertyie dunyadaki variiklann tersini olu§tururlar. 
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Ornegin, cinler insan §ekline girdikleri zaman, ayaklan ters tarafta 
kalir. Yard, onlann topuklan onde, parmaklan arkada olur. Bu inam- 
§111 etkisiyle, Kazak-Kirgizlar ve Karakalpaklarda, gocuklann arkaya 
dogru yiiriimeleri iyi bir i§aret sayilmaz ve yasaktir. 

Bundan ba§ka Tiirk halklannm demonolojik goru§lerine gore, ne 
zaman ve nerede goriinecekleri belli olmayan dnler, toplu halde 
en 50k da eski mezarliklarda, harabelerde ve gollerde ya§arlar. De- 
gi§ken kilikli olduklanna inamlan, bazen de adlanna "Ednne" deni- 
len bu varliklar, bir yerden ba§ka bir yere go q etmek igin, geceleri 
segerler. Geleneklerde, gocuklar, geceleri yalmz ba§lan na bakimsiz 
ve harabe yerlere gidemezler. £iinkii mavi gozlii dnler, boyle yikrk- 
dokiik harabeleri mesken tutarlar. Bu yerlere giden birini "Qn gar- 
par." "Gn garpmi§" birinin ya dili tutulurya agzi egilirdi. 

inam§agore, insanoglunun getirdigi altin, eger dnlerin ya§adik- 
tan yerlerden g6tiiriilmii§se komiire doner. 

Yaratici tarafindan, varolduklan haber verildigine gore onlar, ger- 
gekte var olanlardan sayilirlar. Gn efsaneleri hakkinda konu§anlar da 
onlann varligina Inamrlar. 

Gnler, her zaman insanlara kotiiliik yapmak isterler. Grilerin, ara 
sira da gokyiiziine yukselip gune§i veya ayi tuttuklanna, online ortii 
gekerek, i§igin yere dii§mesini engellediklerine inamlir. Bunu onle- 
mek igin, gokyiiziine kur§un sikilir ve tencerelere vurulur. Miimkiin 
oldugu kadar gok giiriiltii gkararak, dnlerin korkup kagmalan sagla- 
mr. Grilerin demirden korkup kagtiklanna inamlir. Genel gorii§lere 
gore, dnlerin korktugu en onemli §eyse, "Bismillah"or. 

Azerbaycan Tiirklerinin ya§amakta olan inam§lanna gore dn, bi- 
rine zarar verdiginde, tas kurup (Tas Kurmak: Igi suyla dolu birtasin 
igine bakarak, fala bakmak ve goriinmeyenleri gormek) dni yakalar- 
lardi. Gni yakalayanlardan biri molla, digeri de fala olurdu. Molla 
bir kaba su dokiip online koyar, dnleri, tek tek adlanyla gagirmaya 
ba§lardi. Fala ise "Buradalar, geldiler" diye haber verirdi. Gnler gel- 
diginde, molla dua okuyup onlan kar§isina toplarve derdi ki, "Falan 
insana dokunmu§sunuz, hastalanmi§tir." Gnler, o insana bir daha 
yakla§mayacaklanna dair ant igerlerdi. Gndar hekim ise inam§a go- 
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re, her hastaligin cinini bulup, kendine kole yapardi. 

Cin boylece, bundan sonra efendisinin 
buyruguna uyup, hastadan uzakla§irdi. 

Cinin, bir insam goturup, degi§tirerek 
insanliktan gkarabilecegine inamlmi§tir. 

Nogaylarda da cinlerle insanlar arasinda bir 
yakinlik olabilecegi inanana, metinlerde rast- 
lamr. Ya§hlann inanana gore, cinleri sadece, 
onlann dilini bilen biri tutabilirdi. Boyle bixi, 
cinlerin papagim ele gegirerek, onlan yakalaya- 
bilirdi. £unkii cinler, o papak sayesinde goze go- 
riinmezler. Papagim kaybeden cin, artik goriin- 
mezligini kaybeder, bu yiizden de oliirdii. 

Bazi halklarda, bir canavar goruniimunde betimle- 
nen cinlerin, delilik ve sara hastaligi gibi rahatsizliklara 
yol agtiklanna ve biiyiiciilerin, bu cinlerden faydalanarak, insanlara 
ve hayvanlara zarar verebildiklerine inamlirdi. Yilan ve ku§ goriinii- 
miinde olan cinler de vardir. Yilan olanlar yeralti diinyasiyla, ku§ 
seklinde olanlarsa goklerle baglantilidirlar. Velihanov, 19. yiizyi- 
lin ortalannda, §oyle yazmi§: "Miislumanlarda, hastaliklara ve azar- 
bezara cin denir. Cinler ise uzun boylu, daginik sagli, iri gogiislerini 
omuzlan iizerinden arkaya atan bir kadin goruniimunde tammlamr. 
Bu goriintii, "Albasti" motifini hatirlatir. Ancak burada dikkati geken 
konu, hastaligin genellikle, "cin" olarak adlandmlmasidir. Gergekten 
de halk demonolojik g6rii§lerinde, her tiirlii hastalik ve azar, karan- 
lik diinya gugleri olan §aytanlar ve cinlerle ili§kili du§imulmu§tur. 
§eytani variiklann kendisi bile, birgok hastaligin sembolu sayilirlar. 



Bati Sibirya Tataiiannm dini inam§lannda, ruhsal hastaligi olan 
gocuklara, cin garpmi§ denilirdi. Azerbaycan'm Zagatala'smda ise 
"Cln-Pir" adim ta§iyan ve bu adiyla §amanizmin Izini ya§atan kutsal 
bir mekan vardir. Daha onceleri bu mekanda, ruhsal hastalidan te- 
davi ediyorlardi. 

Turn diinyanin ruhlarla dolu olduguna inanan eski Turklerin dilin- 
de, bu ruhlann Eriik'in karanlik diinyasindan olan kismina, "Karane- 
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me'ler veya "yegGer denilirdi. Uyguriann dini metinlerinde de bu 
"yeg" sozcugii. "§eytan" anlammi korumu§tur. Her tiirlii hastaligin 
nedeni sayilan bu dnler. §aman taralmdan hastamn bedeninden 
uzakla§tirilirdi. 

Azerbaycan Turklerinin inam§lannda, "Hemzatlar" da denilen 
dnler, "Bizden iyiler" adi altmda bilinen varliklara dahil edilirler. Ba- 
zen hatta "On", "Albasti" veya ba§ka mitolojik varliklann birbirin- 
den ayirt edilmesi mumkun olmuyor. "Bizden iyiler, her yerde var 
olan, normal insanlann gozlerine gorunmeyen ve Insanlara zarar 
veren §eytani varliklardirlar, (bak: Bizden Iyiler) 

Dini-mltolojlk dii§unce sisteminde ayn bir yerleri olan bu varlik- 
larda, "Qn" adi altmda zaman zaman koruyucu ruh, sahip ve ben- 
zeri ozellikler de gizlenmi§ olabilir. Geleneksel mitolojik goru§lerde 
var olan 50k sayida karakter daha sonralan, "Gn" adi altmda toplan- 
mi§tir. Aym mitolojik varlik, Turkmenlerin geleneksel halk inam§la- 
nnda hem "Su Sahibi" hem de "Gn" adim ta§iyor. Tiirkistan bah§i la- 
n da her birinin kendi adi olan bu varliklara yalvanrlar. Baskmlarda 
ise her turlii dnanlammda. "Gn-Peri" deyimi kulla mlir . 

Mitolojik dii§uncenin ta§iyici olan geleneksel toplum insanlan- 
mn g6rii§une gore, "Gn vurmu§lar", kutsal dogaya sahip insanlar- 
dirlar. Bu anlamda, "Gnlller", yan §eytan varliklar olarak kabul edilir. 
Qiinkii, bu varliklann kendi ruhlan yoktur. 

CO§KU: §amanlzmde ruhlarla temas sirasmda ya§anan hal. Etnolo- 
jik metinlerde "co§ma" olayi, kendi benliginden kurtulma olayi gibi 
verilir. Bu durumda Iradenin cisim iizerindeki hiikmii yok olur. Bu 
durama "mistik trans" da denilir. "Co§ma" hail, bazen delilikle bile 
kan§tmlir. Maddi Alemle tiim baglanm koparmi§ olan §aman, ruhlar 
alemiyle temasa geger. §amanizm bu anlamda goriinmeyenleri an- 
lama pratigidir. "Co§ku" hallerinin g6riinii§te delilik gibi kavranma- 
si, halk sofiliginin mistik dogasmdan gelen A§iklara ve samanlara 
"divane" denilmesi ve vergi verilmenin "dn garpmasi" gibi yorum- 
lanmasinda kendini agik bir §ekilde gosterir. Ruhani alemlerden 
gegmenin yolu olan "co§ku", §aman rituelinin de ba§lica gizgisidir. 
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§amanlzmin kendisi de arkaik "co§ku" teknigi sayilmaktadir. Insa- 
nrn normal biling hail olmayan "co§ku", onu goriinmezler alemine 
kavu§turur. 

Turk §amanizmlnde "co§a gelmek" igin, herhangi bir haluslnas- 
yondan yararlamlmazdi. Burada "co§ma"yi yaratan daha gok mii- 
zikti. Muzigin guciiyle, §amanm dikkati kendi ig diinyasmdaki mo- 
tifler alemine toplamr. Bah§ilann piri olan Korkut Ata'nm muzigini 
duyan bir bah§i, kopuzun tellerinden kopan bu mistik motiflerin es- 
rarengiz guciinun etkisinde kalrr. Bazi §aman sarkilan, co§ku verid 
gucii sayesinde tedavi ozelligi ta§ir. §amanlzmde. ruhun goklere 
yiikselmesi ve sonra yeraltma inmesiyle, "co§ku" aym anda gergek- 
le§ir. "Co§ku"nun ya§anmadigi bir §amanizm yoktur. Qunkii §ama- 
nizmde ruhlarla yakmlik, sadece "co§ku" halinde mumkiin olur. 
Mistik igerigi itibariyle "co§ku", goriinmeyenler dunyasindan gelen 
bir i§ik gibidir. Diinyayi kirve pisliklerden temizler, mistik kaliplarda 
dogurur ve parlatir. O. her zaman agik olan bir ilham kapisidir. 
"Co§ku"yla gelen bilgiler, evliya ve erenlere ozgiidur. Hizir'm bilgi- 
leri de bu gruba dahildir. Bu bilgi sayesinde uygarlik perdeleri kal- 
kar ve goniil gozuniin agilmasiyla gizli gergekler su yiizune gkar. 
"Co§ku" halinde soylenen sozler anla§ilmaz da olabilirler. 

Ruhun bedende bir anlam kazandigi "co§ku" halinde, maddi 
dunyayla olan her tiir baglanti ortadan kalkar. Bu haldeki insan hig- 
bir §eygormezve duymaz gibi gdriimir. Boyle bir insan kendinden 
geger ve bu durum artik sembollere biirunmu§ olan ba§ka bir dun- 
yayi ya§amak demektir. "Co§ku" halinde olan insanlar, normalde 
soylemeye gekindikleri sozleri rahatlikla soylerler. Bunun Igin de ta- 
sawuragore, "co§ku" halindeki bir Insan yaptigi l§lerin ve soyledigi 
sozlerin sorumlulugunu ta§rmamaktadir. "Co§ku"yu Tann'mn kulu- 
na verdigi bir odiil sayan tasavvuf ehline gore ise "Co§ku" sahipleri 
bu hail ya§adiklan surece Allah tararmdan korunurlar. Mecnun, 
meczup ve behlul, deli gibi goriinen akillilardan sayilirlar. Onlar her 
gorunen deli gibi degillerdir ve Tann'ya kavu§maktan dolayi sarho§ 
olmu§lardir. Bu da bir Hak vergisidir. "Co§ku" halini inceleyen ara§- 
tirmaalar, goriinurdeki benzedige bakarak bu hah Histerik ile aym 
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saymi§lardir. §amanizmi arkaik "co§ku" teknigi olarak adlandiran 
M. Eliade bile, bazi ara§tirmacilara gore mahiyet itibariyle delilikten 
ayirsa da "co§ku"nun teknigini tam olarak agabilmi§ degildir. 

Mitoloji uzmanlarma gore "co§ku", arayanla aranan arasinda bir 
alemdir. Bu alemi kalemle betimlemek ise olanak di§idir. "Co§ku", 
ilham ile ortaya gkan bir sirdir. §aman "co§ku" halindeyken kendin- 
den gegerve kendini bilmez. Ancak sonunda aradigim bulur. "Co§- 
ku" §amamn mistik hayatimn amaci degildir. Bu halin heyecanlan, 
gilginliga benzer ve bu sure Iginde fikir ve zihin i§levleri normalden 
90k farkli olur. "Co§ku" halinde olanlarm anlatmak Istedikleri da 
semboller ve mecazlarla doludur. Ya§adi klan halin ruhlarla yakinhk 
hali oldugunu agkga soyleyenler devardir. §amanm inang ve inam- 
§1 ne ise "co§ku"su da odur. Bunun igin de §amanin "co§ku" halin- 
deykenki davram§lan, asla onun ruhsal bozuklugunun bir gosterge- 
si olamaz. 

Mistikler, "co§ku" halindeyken zihinlerinin bir ayna §eklini aldigi- 
m ve sadece gergekleri yansittigim kabul ederler. Farkli etnik- 
kiilturel geleneklerde "co§ku" halleri arasinda farkliklar olabilir. So- 
nug itibariyle "co§ku" bir sirdir. 

CUTCU BABA: (bak: Dehgan Baba) 



134 




QAK: Qulim Tiirklerinde. §amanist killtle birlikte kullamlan oldukga 
eski bir anlayi§tir ve Qulim §amanlannm, kendi tuttuklan koruyucu 
ruhlara verilen addir. 

§amanist goru§lerin sade bir §ekilde goriildiigu Qulim Turkleri- 
nin inam§ina gore, "Qak" denilen ruhlann sayisi goktur. Bu 
"Qak'lann ba§inda ise bir "Ulu Qak" bulunur. Qirkin ve hmltili sesli, 
yeralti dunyasimn sahibi sayilan on iki ba§li bu §eytani varlik, ta§idi- 
gi i§levsel ozellikler agsmdan, Guney Sibirya'ya kom§u Turk halkla- 
nnm geleneksel dini-mitolojik goru§lerindeki "Erlik" motifine ben- 
zemektedir. 

§eytan anlayi§ryla birlikte de kullamlan ve "Qek"in bir versiyonu 
olan "Qak" sozcuguniin agiklanmasi, ilging sonuglar dogurabilir. So- 
ziin gegirdigi anlamsal ayri§malar, onun "kotii, pis, kotiiluk verid" 
•\e benzeri anlamlanm ortaya gkarmi§tir. Sozciigun bu anlamlan, 
Kumandin ve Qelkanlarda i§lendigi gibi, V. Radlov'un sozliigiinde 
de verilmi§tir. 

Qulim §amanizminin ba§lica karakterlerinden olan "gak"larla, Ta- 
tarlar ve Quva§lann dilinde kullamlan, "Dua lie yapilan kurban mera- 
simfni bildiren "Qok" (gak-gek) sozciigii ve eski Uygur metinlerin- 
• de rastlanan, mitolojik igerikli "Yaka" arasmda bir baglanti goriilebilir. 

Bundan ba§ka, Azerbaycan Turklerinin dnlere verilen "bizden 
yeyler" admdaki, "yey-yeg" kismiyla "gak-gek" arasmda da yakm 
bir bag sezilebilir. Ancak, bu varliklann mitolojik dogasi §imdilik og- 
renilemediginden, bu yakmlik da yalmz varsayim olarak kaliyor. 

"Yeg"in Garamin Turkgesinde: "ruh"; Mahmut Ka§gari'nin "Di- 
van-i Lugat-it Tiirk'u ile diger kaynaklarda: §eytan anlammda kulla- 
mlmasi, Qulim Tiirkgesindeki §eytan olarak gegmesi birbirini ta- 
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marnliyor. Ve onlann igerik olarak bir kokten geldigi ve aym mitolo- 
jik anlam igerdigi flkrini guglendiriyor, (bak: Yeg) 

(JAY NINESI: Azerbaycan Turklerinin geleneksel demonolojik go- 
ru§lerinde, su merasimi ile bagli olan mitolojik bir varlik. 

Ya§h kadin kiliginda, gayda (irmakta) ya§adigina Inamlir. "(Jay Ni- 
nesi", kopruden gegerken suya gok bakilirsa kizar ve insamn ba§im 
dondiirur. Ba§i donen insamn gozleri karanrve gaya dii§er. 

Diger Turk hal klan nda, "Qay Ninesfne benzer motifler var. Ka- 
zan ve bati Sibiiya Ta tarlan nda, Tatar- Mi§ariarda, Kum ukl arda ve 
Karagaylarda bu motifin adi, "Su Anasi "dir. (Suu-suv anasi). Uzun 
kizil sagli "Albasti" da Sibirya Tatarlannda "Su Anasi" olarak bilinir. 
Ba§kurtJann goru§lerine gore, Su Sahipleri'nin hepsi suda ya§arlar. 
Insanlara da higbir zarar vermezler. Onlann ya§adiklan sarayin giri§i, 
nehirlerin derinliklerinde bir ta§in altindadir. Bu "Su Sahibi"nm adi- 
na; Kazaklar "su perisi", Tuikmenler "suv adami", Ozbekler de "su 
atvastisi" derler. 

Sahiplerden biri olan "su anasi" Ise erkek kiliginda du§uniilur. 
"Albasti" gibi o da sadece gay kanarlannda insanlara goruniir. "Su 
anasi", kendisiyle birlikte kuraklik ve hastalik getirir, insanlan suda 
bogar. 

Onun igin, ilk defa su doldurmaya gelen geng gelin, "su ana- 
si"naadak igin demir para atar. Tobol Tatarlanna gore "su anasi", in- 
sanlann ayaklanndan tutup suya batiran kotii ruhlann lideridir. Tobol 
Tatarian onu, uzun, beyaz ve dagimk sagli, ya§li bir kadin goriinu- 
munde resmederler. 

Azerbaycanlilann, koruyucu ruhlar olan Sahipler'le ilgli gorii§le- 
rine gore, "su sahibi" bu sahiplerin en iistiin olamdir. Onun igin, sa- 
bahlan suya gidildiginde, "su sahibi"ne selam verilmelidir. Suya pis 
su dokmek yasaktir. Bu "su sahlbl"ni sinirlendirir ve insanlara zarar 
vermesine neden olur. 

"(Jay Ninesi", "Su(v) Anasi" veya "su sahibi" hakkindaki g6rii§- 
ler, §eytani A1 ruhuyla da ilgilidir, (bak: Su; Su Anasi) 
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(^EJEK IMAY: Hakaslardaki bir gelenege gore, gocuklar sikga hasta- 
landiklarmda, "Umay ilahesi"nin, "Qeek lmay" adim verdikleri res- 
mini hazirlarlardi. Bu, Kutlu Umay ile bagli bir merasimdi. Bu mera- 
simin amaci, "Qeek lmay" denilen, ag gozlii, doymak bilmeyen bir 
varlik olarak du§unulen ruhu doyurup memnun etmekti. 

Merasim, korpe gocugun iki iig ayligmdan ba§layarak, Lki iig ya- 
§ma kadar her aym yedinci gununde yapilirdi. Inam§a gore, doy- 
mak bilmeyen bu rah, zamamnda yedirilmezse, sinirlenirve ondan 
sonra artik gocuga korayuculuk yapmaz, hatta intikam bile alabilir- 
di. Hastalanan gocuk, "Qeek lmay" doyurulduktan sonra bile diizel- 
medigi takdirde onun gogsune kiiguk oklar §aplarlardi. Bu yolla, 
gocugu hastalandiran ruhlann korkup kagacagma Inamlirdi. 

"Qeek lmay"m aggozluliigu de bagli oldugu mitolojik toplulu- 
gun bir ozelligidir. Aggozliiluk, Ulu Ana'nm ozelliklerinden biridir. 
Ulu Ana, topluluguna bagli motiflerin hepsinin aggozliiluk ozelligini 
ta§imasi, mitolojik kurallara uygundur. 

CENUBEL (CAMLIBEL): "Cembil" §ekliyle, Koroglu Destam'nm bir 
versiyonunda bir yer adi olarak, yine, bir ba§ka versiyonunda da 
Koroglu'nu dunyaya getiren kadm anamn adi olarak rastlamak 
mumkundur. "Cembil", kahramamn anasidir ve bagli oldugu mito- 
lojik Ulu Ana'yi sembolize eder. 

Turkmen Koroglu'sunun bir versiyonunda, Koroglu'nu dunyaya 
getiren kadm. Dag Ana'dir. Eski oldugu dii§unulen bir versiyonda 
ise onu dunyaya getiren varligin adi "Cembil" olarak verilmi§tir. Bu 
ad, "QenlibeT admin degi§ik bir versiyonudur. "Qenlibel", Korog- 
lu'nun ya§adigi yerin adidirve iilkeyi sembolize eder. Onu dunyaya 
getiren varligm admin "Cembil", yani, "Qenlibel" olmasi, Korog- 
lu'nun dag ruhundan dogdugunun sembolik iradesidir. "Cembil", 
ki§ile§tirilmi§, insan kiligma sokulmu§ bir varligm adidir. O, hem yer 
adidir hem de kahramam dunyaya getiren Ulu Yer Ana'nm adidir. 
Sonradan Koroglu'nun "Cembil-QenlibeTe siginmasi, oramn koru- 
yucu olarak ana topragi sembolize ettigini gosterir. 

"Qenlibel", bir evrenbilim unsuru olarak destansi diinyamn dilin- 



137 




OR 

de, kutsal gucii azami derecede kendinde toplayan mekandir. Bu 
yiizden de ona tapip sigimrlar. "^enlibel", ebediyetin merkezi gibi 
kutsaldir. O hayatin ba§langici ve kaynagi oldugundan, "Dirilik Su- 
yu" da o dagdadir. Koroglu'nun ati bu dagdaki Sudan igip oliimsuz- 
luk kazamr. 

Dort biryam daglarla gevrili (gardakli) mekandaki ata ve ana mo- 
tifine, Altay, Uygur, Tuva ve Hakas kahramanlik destanlannda da 
rastlamr. "Qenlibel" de etnik-kultiirel gelenekte, boyle bir dagi sem- 
bolize eder. Bu dagin admin, "dumanla kapli, dag beli" ve "giine- 
§in dogdugu yer" gibi agiklamalarinda, soziin goruniirdeki anlami- 
mn di§ina gikilmi§tir. Ilk mitolojik anlamimn unutuldugu ise agkor. 

Turk halklannm kulturiinde, ulu bilinen ve Ibadet yeri olan dag- 
lar, evliya adlan ta§imi§tir. Bununla birlikte Turk Inang sistemindeki 
kutsal daglar, Gok Tann'mn mekam sayilmi§tir. Geleneksel goru§le- 
re gore bu daglarda, Turk Tanriciligimn ba§lica iig unsuru bir arada 
bulunur: dag, su ve agag. Eski Turk din dii§uncesi igin de gegerli 
olan bu iig unsur, "^enlibel" daginda biryere toplanmi§tir. 

Dogu Turklerinde ulu ve kutsal bilinen dag. Tann Daglan" adim 
ta§imi§tir. Dogu Tiirkistan Tiirkleri Ise Tann Daglan'nin iginde yer 
alan ve haritalarda Mogolca, "Bokdoola" §eklinde kaydedilen ulu 
kutsal bir daga "Tann Kut" adim vermi§ler. Tann'mn buyiiklugunii 
ve ululugunu sembolize ettigi Igin, Altaylarda, Turkistan'da ve Ana- 
dolu'daki daglann birgogu, Tann anlayi§ryla baglantili olan, "Han- 
Tengri", "Kayrakan" ve "Abu Kaan" gibi adlarla adlandinlirlar. 

Tann soziinun eski bir §ekli olan Tengri", ^in kaynaklanndan 
edinilen bilgelere gore, tek tannya iman getiren Hunlarda, "Qenli" 
§eklinde kullamlirdi. 

Biitiin bunlar, "Qenlibel" sozcugiiniin, Tann Dagi" yani evliya 
dagi ve kutsal ulu dag anlayi§iyla bagliligimn agiklanabilecegini de 
gozardi etmiyor, (bak: Dag) 

QER: Kotii ruhlar taifesini olu§turan ba§lica kaynaklardan biii gibi. 
hastaligin ki§ile§tirilmesiyle geleneksel goru§lerde yaratilan §eytani 
bir motif. 
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M. Ka§gari'nin " Drvan-i Liigat-it Turk" iinde. "ergerlendi" (ada- 
min bedeni agiria§o), 'er ozi geriendi" (adam hastalandi, bedeni 
agirla§ti) deyimlerinde. Haganlilann dilinde, bedenin agirligim bildi- 
ren bir soz gibi kayda alinmi§tir. Insamn hastalanmasi ve bedeninin 
agirla§masi ise geleneksel demonolojik gorii§lere gore "yig", "Al- 
basti", "yel" ve diger adlar altinda bilinen kotii ruhlarla -burada ise 
~gar"la- baglantilidir. 

Sozciigiin tarih boyunca gegirdigi anlamsal ayri§malar, onun 
hastalikla bagli diger anlamlanm da ortaya gikarmi§tir. Azerbaycan 
Turklerinin dilinde. "ger'rn anlami: "terlemi§ ati sulamamn sonucun- 
da onda olu§an romatizma iltihabi" gibi agiklanmaktadir. ^agda§ 
Azerbaycan Turkgesinde "ger" sozciiguyle aym kokten olan "gerie- 
mek, gerdeymi§ ve gerendeymi§" gibi Ifadeler de vardir. Gokgay 
Kead §ivelerinde, bu sozciik igin "at hastaligi" tanimi kullamlmi§tir: 
"Bir de goriirsun ki. at iirkek iirkek doniip, arkasma bakiyor. Bil ki 
ati ger vurmu§, korkutmu§. Ati gotiiriip mezarlikta dola§tiracaksin. 
O zaman at gerden kurtulur. At geri edigi zaman girtlagindan kan 
alimr." (bak: (Jor) 

C E v R i L M E : (bak: Degi§kenlik) 

CiKE: ^uva§larda. "£ike Suhal" adim ta§iyan ve "dirsek boyunda 
ya§li biri" gibi betimlenen bir varlik. 

^uva§ destanlarma gore, yanina gelenlere destan anlattinp, §arki 
soyletir. Buradan onun ate§ koruyucusu oldugu ve "boyu bir kan§. 
sakali iki kan§" motifiyle olan i§levsel bagliligi da ortaya gkmi§ olur. 

Kazan Tatarian. artdan boylu bu ihtivan, "§eke-§oke" diye ad- 
landinriar. Sekenin agaan altinda ya§adigina inamlir. 

CiLE-ciLLE: Turk halklannm eski mitolojik goru§lerine gore, doga- 
nin faaliyeti baharda ba§lar, yazin devam eder. Sonbaharda mahsul 
toplanir ve ki§in, hazirlrklarla sona erer. Hayat i§levlerinin en aza in- 
digi ki§ mevsimi, doganin oliimu ve "zamansizlik" gibi algilanmi§- 
tir. Ki§ mevsiminin ba§langiandan sonuna kadar, dort kez doganin 
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oliip, tekrar dirildigine inamlir. Bu 119 aylik, " oliip -dirilme" donemi 
gibi bilinen zaman kesitine, Anadolu'nun degi§ik bolgelerinde, "Ql- 
le-Qile ayi" denilir. Azerbaycan Tiirkleri de ona, "Qille-gile" donemi 
adim vermi§ler. Azerbaycan'da, yilin en uzun gecesi olarak b ilin en 
ve adina "Qille Gecesi" denilen geceyi, ozel merasimlerle toplu bir 
§ekilde, halk bayrami gibi gegirirlerdi. Qiinkii, gekilen bu gilenin so- 
na ermesiyle, doga yeniden canlamr. Bereketini ki§tan alan bahann 
geli§iyle, yeni yila adim atilirdi. 

Bahann, bereketini ki§tan aldigi gorii§iinde olan geleneksel Turk 
dii§iincesinde ki§, "Biiyiik Qile", "Kiigiik Qille" ve "Boz Qile" adin- 
da iig evladi olan ya§li bir kadin olarak betimlenmi§tir. Bunlann igin- 
den, "Karaki§" da denilen "Biiyiik Qile" 40 gun, "Ki§m oglan gagi" 
da denilen "Kiigiik Qille" 20 gun (onun da ilk 10 giiniine, "Hidir 
Nebi" derier) ve ki§ mevsiminin son ayi alan "Boz Ay" ise Nevruz'a 
kadar surer. inam§a gore ki§in, her §ey yatip, donar. Bahar geldigin- 
de, yatan lan dort haftada uyandinr. Bunlann ayilmasi. Nevruz Bay- 
rami'nda olur. Ug gille veya hatta bazen iki gille olarak gosterilse de 
(Biiyiik Qille ve Kiigiik Qille adinda kiz karde§ler §eklinde), ki§ mev- 
simi bir biitiin olarak dii§iiniiliir. 

"Qile", kokenine gore, gogu zaman dagorece benzerlik temeli- 
ne gore, sozciigiin anlamsalligina bir agklik getirmeden, "kirk" gibi 
anlamlandinlir. Halbuki, Tiirk halklannm gogunda, "Qile" sozciigii, 
"eziyet gekmek, sikinti" anlamlannda kullamhr. Sozciigiin bu anlami 
aslinda kaynagim, mitolojik dii§iincenin mistik dogasindan alrr. Soz- 
ciigiin anlami, Tiirk mitolojisinin ba§lica konusunu olu§turan ve 
oliip -dirilmeye gergek inam§i yansitan, Tannalik gorii§lerinden ge- 
lir. Ki^aylannm, mitolojik metinlerde "Qle" olarak adlandmlmasmin 
kokleri, onu tasawuf makamma kadar gikanr. Bu nedenle ara§tirma- 
cilar, sozciigiin mitolojik anlamim da bu konumda, orta gagin ta- 
sawuf gelenegiyle bagda§ti nrtar. 



QILTANLAR: §amanist gorii§lerle bagli olup, genellikle orta Asya 
ve Kazakistan bolgesinde yayilan ve kutsallan anlatan birad. 

Tiirkiye ve benzer yerierde, "Kirklar" adiyla da bilinir. Kinm'da, 
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Bahgesaray'da, "Kirk Azizler" adinda iinlu bir mezarlik vardir. 
Adam Oleari'ye gore ise Derbent*te, sava§ zamam §ehit du§enlerin 
mezarian ba§ina kocaman ba§ ta§lan vardi. Acemliler, buna "Qlta- 
nan", Turkler ve Tatarlar ise "Kirklar" deyip, Ibadet igin her gun ge- 
lirlerdi. Iran ve Afganistan'da ya§ayanlann geleneksel goru§lerinde, 
'Qiltanlar" a rastlamak mumkiindur. Orta Asya ve Kazakistan'daki 
"Qltanlar"la bagli inam§lar ise islam'a, yerli dini-mitolojik gelenek- 
lerden gelmi§tir. Bunu, Turk halk bilimindeki "Kirklar" motif! de agik 
bir §ekilde gosteriyor. 

"Qiltanlar" motif!, kan§ik yapida bir motiftir. Onlar, bir taraftan 
dunyayi idare edenler yani diinyamn sahipleri olarak kabul edilir. 
Yani, "Qiltanlar", biitiin insanlara koruyuculuk yapip dertlerden ve 
belalardan korurlar ve onlara mutluluk getirirler. Bir dugiin ya da bir 
§enlik oldugunda, kiigiik bir kurbanlikla bile olsa onlan anmak gere- 
kir. Yoksa bereket bulmak mumkiin olmaz. 

"Qiltanlar" her §eyden once, dervi§-kalender motifleriyle baglan- 
tilidirlar. Turkistan §amanizmindeki inam§agore, Kirk Qiltanlar, aym 
divane -kalendeiierdir. Birgocukveya hamile kadm hastalandigmda 
bahia. "Kirk Qiltan, tutmu§" derse, hastamn yakmlan kalenderhane- 
ye gidip, "Qltanlar"m hatmna kirk mum yakarlardi. I§igi da yalmz 
kalender soyundan gelmi§ biri yakabilirdi. Q. Snesaryev'in verdigi 
bilgiye gore, Harezm'deki kalendertianede, "Qiltanlar Ocagi" deni- 
len biiyiik bir ocak vardir. Bazi bolgelerde "Qiltanlar'la bagli bir 
inanca gore, onlar yilda bir kez kalendertianede toplamp, yeryiiziin- 
de ne oldugunu miizakere ederler. Uygur efsanelerine gore ise 
"Qiltanlar", kalender goriiniimunde, yeryuziinu dola§irlar. 

"Qiltanlar'm ba§ka bir ozelligi de onlann su merasimiyle ili§kili 
olmalaridir. Harezm Sahasi'nda yer alan, "Aranglar" (erenler) deni- 
len ve sulara hukmeden ruhlarla ilgili g6rii§ler, "Qiltanlar" hakkinda 
olan g6rii§lerle yakinlik gosterir. Ancak "Aranglar" motifinin birgok 
ozelligi, onlan "Qiltanlar"dan aymr. Bunun igin de birgok ara§tirmaa, 
"Aranglar" ile "Qiltanlar"m farkh varliklar oldugu gorii§une varmi§tir. 
Ancak daha sonralar elde edilen veriler, bu iki mot ifin de i§levsel- 
anlamsal bakimdan aslinda aym varliklar oldugu kanaatini giiglen- 
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dirml§tir. Orta Amuderya Turkmenlerinin goru§une gore, sulann 
koruyucusu. "Kirkgiltanlar" admda bir varliktir. Ta§auz Tiirkmenleri 
de "Kirkgiltanlar"la 'Erenleri*' sik sik aymla§tmriar. 

"Qil tan lar" motifi. Turk halk bilimine iliskin metinlerinde de za- 
man zaman kar§imiza gikar. Kazak "Koroglu'sunda, Koroglu'nun 
dogum haberini. Ag Ana'ya uykusunda verenler yine "Qiltanlar"dir. 
"Qiltanlar", ona, yakmda olecegini soylerler. Ancak kordan bir oglu 
olacagim ve bu oglanin adim Koroglu koymasi gerektigini soylerler. 
"Koroglu" karakterinin. Bulgaristan Turkleri arasmda yayilan birver- 
siyonunda. kahraman oliir. Olmeden once de tiim vanm yogunu 
insanlar arasmda payla§tmp, sonra ebediya§ayan kutsal erenlere ve 
kirklara kan§ir. 

Kazaklann sozlii edebiyatmda, goze goriinmeyen variiklar-pirier 
olarak bilinen bu erenlerin adi, gogu zaman "Cayip iren knk §ilten" 
(goriinmez alemin erenleri krrk glltan) §eklinde kullamhr. Burada 
§eytani ad sayilan "§ilten", ara§tirmacilara gore, Musliimanlik dini 
lie ilgili olmayip. Islam'a kadarki gaglann du§uncesinin bir uriimidur. 
Uyguriarda, §amanlann komyuculan veya pirlerin, "Knk Qiltan" ol- 
dugu soylenir. inam§a gore "Qiltanlar", Hizir'm yardimalandiriar. 
"Qiltanlar"m, Orta Asya halktan arasmdaki yerini ara§tiran bilim 
adamlanna gore dini kitaplarda, "§llten’ln (Qiltan) diger bir adi da 
"Rical el-gaib"dir. (bale Kayberen; Aranklar) 

QOR: Kotii ruhun, hastalik ve bela gibi degi§ik izleri irade etmesi 
agsmdan birden gok anlami olan bir soz. 

Turk dilinde, 'iri boynuzlu hayvanlarda ve bitkilerde goriinen bir 
hastalik" anlamma gelen "Qor". Kirgiz dilinde yine hastalik anlamm- 
da hastalik adi olan "Curu" olarak geger. Quva§gada, bedbahtligi ta- 
mmlarken "§ar", ekindligin koruyucu ruhunun adi niteligiyle de 
"§art" olarak kullamhr. Altaycada da "kotii talih" anlammdaki "§ar" 
sozciigu vardir. Tatarcamn bazi metinlerinde, "hastalik, azar-bezer 
getiren ruh" anlammda, "Qur" sozii kullamlmi§tir. Quva§gadaki. de- 
gi§ken tabiatli "GuryabanTyi anlatan "Qer" sozcugunii de buraya 
dahil etmek dogru olur. 
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"Qor" sozciigiiniin "hastalik, bela" anlamina gelmesi eski mito- 
lojik dii§iincenin; insanlara gelebilecek belalan. hastaliklan kotii ruh- 
lara bagladigim ve §eytani bir motif gibi canlandirdigim gosterir. V. 
Radlov Sozliigiinde de "Qor'un degi§ik sessel ve anlamsal versi- 
yonlan kaydedilmi§tir. Sor: 'kotii talih", sorlu: "bedbaht", §er: 
"uzun siiren hastalik". §or: "bedbaht". §ortu: "bedbaht, kotii talihli" 
olarak geger. 

Oguzname'de. "eski varli, gorlu" ifadesindeki, "hasta" anlamina 
gelen "gorlu" sozciigii de bu bakimdan onemlidir. Z. Gokalp de 
"gor'un, eski Tiirklerde "ruhsal hastalik", "gorlii'nun ise "ruh hasta- 
si" anlamina geldigini yaziyor. 

Azerbaycan Tiirklerinin mitolojik inanglanna gore, beyaz ve si- 
yah denilen iki ge§it "£or" vardir. Azerbaycan dilinde bu sozciigiin 
anlami: pamukta, bazen de ba§ka bitkilerde goriinen hastalik. sovii§ 
ve beddua olarak agklamr. Sozciigiin "Qer" versiyonu oldugu soy- 
lenir. Bu versiyonu da 50k kullamlanlardandir. Turk §aman inam§la- 
rmda da kotii ruhlar, "Qor" adim ta§imi§lardir. Tiirk dillerinde bu ige- 
rik, daha 90k "kotii nah" anlammda kullamlmaktadir. Ara§ormaala- 
nn gorii§iine gore, sozciigiin, "arkada§, kul ve yardima" anlamlan 
da bu igerikten tiiremi§tir. 

Yakutlann inam§ina gore, "Qorek Uya" adinda bir kotii ruh var- 
dir. Bu ruh. hayvanlara zarar verir. Kumandinlerin, insan viicuduna 
niifuz ederek, ge§itli hastaliklar yaratabilecegine inandiklan "Qerteg- 
ri-Aza" ve "§orat-Aza" adlannda ruhlan vardir. Bu gibi ruhlann ad- 
lannda da "Qer-§or" §ekilleriyle, "Qor" kokii agik bir §ekilde goriil- 
mektedir. 

Yakut dilinde, "§eytan ve kotii ruh" anlammda "Quort" ifadesi 
kullamlir. E. K. Pekaiski. bu sozciigiin, Rus dilinden gegtigini yazar. 
Tatar Tiirkgesindeki "Qort" sozciigii de aym anlamda kullamlir. 

Ara§tirmaalann gorii§iine gore, Tiirk dillerindeki "Qor" sozciigii 
(ve onun versiyonu olan "£er"), Rus dilindeki. "£ert" sozciigiiyle 
kai§ila§tinlabilir. Rus d ilin deki "Qert", "Cehennem"de ya§ayan, iyilik 
kar§isinda direnen, §er giigleri temsil eden. dogaiistii varhk, kotii 
ruh. §eytan ve iblis" anlamina geliyor. Insan goriinii§iindedlr ancak 
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boynuzlu, kuyruklu ve tirnakli olarak tammlamr. Bu deyime, "(Jort" 
§ekliyle de rastlanabilir. Belerusga'da kullamlan "Qort", "§eytan", 
kotii ruh" anlamina geliyor. Ancak "£ert" sozcuguniin, "§er giig" 
anlami kazanmasi da Tiirk dillerinin etkisi sonucunda olmu§tur. 

£OP£U: Azerbaycan Turklerinin dilinde, ara hekim ve geleneksel 
tedavi yontemlerini kullanarak hekimlik yapan kadina verilen addir. 

Qopguluk eden kadinlar, gocuklann bogazina takilan gor-gopii 
gkanrlardi. Azerbaycan koylerinde, son donemlere kadar gopgiiluk 
yapan kadinlar mevcuttu. 

"Qopgu" sozciigiine, aym anlamiyla, bazi eski Azerbaycan kay- 
naklannda da rastlamr. 7. yiizyilin sonlan nda kaleme alinan, "Avian 
Tarihi"nden anla§ildigi uzere. Hazarlarda daha dogrusu Savirierde, 
"Qopgu" denilenler, putperest bir tarikata da mensup idiler. Onlann 
mezarlan ziyaret yeri idi; saygi gosterilip, dua okunurdu. Demek 
oluyor ki boyle bir tarikat, Hiristiyanliga kadarki Inane ve g6rii§lere 
bagli idi. Gergekten de Hiristiyanligi yaymak igin, Hazar Ulkesine 
gelen Israil, burada ya§ayan Savirlerin, eski inang ve du§uncelerinin 
kokiinii kazimak amaciyla, "(^opgu'niin tiirbesini yakmi§, kuliimi 
havaya savuimu§tu. 
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DAG: §iirsel mitolojik diinya modelinde dag, dunyamn oz motifidir. 

Evrensel diizenin biitiin parametrelerini kendinde toplayan dag, 
diinyamn tam merkezinde yukselen, kutsal giig kaynagiydi. Ulu 
ba§langig, kok, soyun temeli ve anayurdun sembolii gibi algilan- 
mi§tir. Bu anlamda daglara tapinma, Turk kozmogonik goru§ler sis- 
teminde de onemli biryer tutmu§tur. 

Etnogenetik metinlerde (irklann genetikyapisim inceleyen bilim 
dali) vurgulanan ba§ka birfikirde ilk ecdadm, gok kokenli olmalan 
ve bu yuzden de dagla bagliliklandir. Dag, mitolojik i§levine gore 
eski dii§uncede, dogum yeri, magara ve be§ik gibi sozciiklerle bir- 
likte bir anlam grubu yaratirdi. Turk halklannm mitolojik gelenegin- 
de sistemli bir §ekilde korunmasi, daga tapinmamn Turk Tanncili- 
gmdaki yerini agik bir §eklide gosteriyor. Kaynaklar, da vatan koru- 
yucusu ve mitolojik Ulu Anayla bagli bu tapmi§m izlerini agk bir 
§ekilde ya§atmaktadir. 

Dogu Turk Hakanlan ve halki. Gok Ruhu'na, ulu daglann ustiin- 
de dua ederlerdi. Turklerin kutsal saydiklan dag, 6. yiizyil Cun kay- 
naklannda, "Yer Tannsi" olarak adlandmlir. Turk kozmik diinya mo- 
deline gore, uzaklarda gokle yerin birle§tigi yerde, "Ulu Demir Da- 
gi'nin olduguna inamlirdi. Hakas ihtiyarlanmn agklamasma gore, 
gegmi§te yaygm olan bu goru§e gore, daglar yildan yila biiyurler. 
Yani dag canlidir. Hatta §or efsanelerine gore bir yerden ba§ka bir 
yere bile gidebilirlermi§. Turk dunyasi efsanelerinde, daglann kendi 
aralannda dovu§tuklerinden soz edilir. 

Unlii Islam cografyacisi Gardizin'in yazdigma gore Qigiller, iilke- 
deki bir dagi kutsal sayip, ant yerleri olan bu dagda. Ulu Tann'mn 
ya§adigma inamrlardi. 12. yuzyilda, Arapga olarak yazilan ve yazan 
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bilinmeyen cografyaya dair bir eserde, Uygurlann. yiiksek bir dagda 
dua okuyup kurban kestikleri ve her yil bunu tekrar ettiklerini yazi- 
yor. "Dede Korkut KitabTnda da Oguzlar, duygulardan yogrulmu§ 
gibi, daglarla konu§ur, daglara dua edip ant icereler, selam verirler. 
Daha sonralan da daglar kutsal bilinip ocak sayilir, adaklar orada ya- 
pilirmi§. Kurbanlar orada kesilirmi§, ancak kesilmi§ kurban, dagda 
ycnllemezmi§. Ulu bayramlardan olan Nevruz'da daglara gidlllrmi§. 

Sibirya Turklerinin de mitolojik goru§ ve dinsel davrani§lannda 
dag. zengin anlamlanyla belirginle§en, doga unsuruydu. Kahra- 
man, dagm iginde dogardi. Telengitlerde, gocugu olmayan bir ka- 
dm, kutsal yiizlu daga gikip dua ederek gocuk sahibi olabilecegine 
inamrdi. Daglar aym zamanda, insana arka olarak yaratilmi§tir. Ana- 
dolu'da, 90k sayida dag evliyalan vardir. Turkistan Turklerinin oldu- 
gu her bolgede, dag kultiiniin izine rastlanabilir. Buradaki daglann 
gogu, "kutsal, ulu Ata, ulu kadm" anlamlan veren, "Han Tann", " 
Buzuag Ata". "Baym Ula" ve benzeri adlarla bilinir. GoktiirkJere 
bagli. Qin kaynaklannm verdigi bilgilere gore. "Kutlu Dag"a. Yer 
Tannsi adi verilmi§ti. Goktiirk Kagam, "Otiiken Dagi "nda otururdu. 
Bati Tiirklerinde, Tann Daglan", dogu Turklerindeki "Otiiken" gibi 
kutsal bilinip, kutsal sayilirmi§. "HanTann"nm orada kaldigma Inam- 
lirmi§. 

Altay Tatariannm destanlanna gore. Ulu Tann "Bay Ulgen". yer- 
yiiziinu yarattigi zaman, goklerde, kizildan olan dagda ya§amaya 
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karar vermi§tir. Bu kozmik bir dag inanandan gelir. Kozmik dagm 
varligma inam§in izlerini ya§atan Yakut halk biliminde de Tann'nm 
yedi katli bir dag uzerinde ya§adigmdan soz edilir. Ba§kurtlann, 
"Tura Tev" dedikleri, kutsal bildikleri i9in de kurban kesmeden once 
asla ona gkmadiklan dag da bu silsiledendir. Gok-Tann'ya kurban 
merasimi de kutsal bilinen boyle daglarda yapilir. 

Maddi diinyamn bir unsuru olan dag, ta§iyicisi oldugu sembolik 
ozelliklerinin de maddi iradedsiydi. Daglar. §amanizmde kar§ila§il- 
digi §ekliyle, ilk §aglarda Dag Ruhlan gibi, mistik ve manevi giigleri 
olan, bu yuzden de duygularla yogrulan varliklar gibi du§umilmu§- 
lerdir. Goktiirkler gagmda, daglan, Tann'nm yarattigma inamlirmi§. 
Geleneksel goru§lere gore. Dag Ruhunun ya§adigi yer dagdir. "Ma- 
aday-Kara Destam "nda, "Maaday Kara", "Kara dag, bana ata oldu" 
diyerek atasimn dag olduguna dikkat geker. Ancak, buradaki "ata" 
sozciigu, eski Turklerin ulu daglara ata goziiyle baktiklan anlammda 
kullamlmami§tir. Cengiz Han, Tann'ya §iikur ve dua etmek igin da- 
ga gikar, yiizu giine dogru, u£ defa diz goker ve selam verirdi. 

Qin kaynaklanndan anla§ildigi iizere eski Tiirkler, "Bodin Inli" da- 
gina, "Ulkeyi Koruyan Ruh" gibi bakmi§lar. Eski Turklerde dag, yur- 
du sembolize ederdi. Yani Turk mitolojik dii§uncesinde Dag Ruhu, 
aym anda topragm ve yurdun koruyucusuydu. Uyguriann "Kut" da- 
gim, Qnliler, hile ile pargaladiklan zaman kuraklik ba§lami§ti. 

Her dagda bir eren olduguna Inamlirdi. Sibirya Tiirklerinde ise 
§amanlan esas koruyaniann, "Kara Dag Sahibi" olduguna inamlirdi. 
Azerbaycan Turk halk biliminde, "Arviz" admda, "Dag Ana" motifi 
vardir. Iran mitolojisinde, tiim daglann anasi olarak bilinen, "Elbruz" 
dagimn adi da "Albiz-AMz-Yalbuz" admin degi§mi§ §eklidir. Altay- 
lar, Tiirkistan ve Anadolu'daki ulu daglann gogu, Tann anlayi§iyla 
baglihgi olan, "Han-Tengri", "Kayrakan", "Abu Kaan" gibi adlarla 
adlandmlmi§tir. Saka Tiirklerinde gelinler, dag zirvelerini kaymbaba 
olarak goriirlerdi. Dobruca Tatarlannm "Edige Baatir" destanma go- 
re, kahraman Edige, atasi KutJukaya'nm dagda kar§ila§tigi ancak 
sonradan "Albasti" oldugu anla§ilan, bir kizla evliliginden diinyaya 
gelmi§tir. Bu "Albasti" kadm, Dag Ruhu'nun ta kendisiymi§. 
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Mitolojik metinlerde, Dag Sahibi'nin uzun biiyiik gogiisleri ol- 
dugu belirtilir. Bu goriinii§ itibariyle onu, mitolojik "Al-Hal" motifi- 
ne yakla§tirir. Dag Ruhu, birini gagirdigmda doniip bakmakyasaktir. 
inam§a gore Dag Ruhu, gagnsma doniip bakamn canim alip gotii- 
riir. Bu Insan, akhm yitirip oliir. "lotalarda Ise biitiin ruhlann Dag Sa- 
hibi'nin hiikmiinde olduguna inamlirdi. Altaylann animistik (ruhu 
yamanin temeli kabul eden. oliilerin ruhlannm canlanabilecegi ne 
Inanan bir yakla§im) gorii§lerine gore, normal oliimliiler Dag Ru- 
hu'nu sadece uykulannda gorebilirler. Dag Ruhu'nun kadm gibi dii- 
§iiniilmesiyie bagli inanan izleri Tiirk halklannm gogunun efsane ve 
rivayetlerinde ya§amaktadir. Bu gorii§ler unutulup, yerine ba§ka 
gorii§ler gegtikge, Altay halklanndan olan §oriarda oldugu gibi, 
Dag Ruhu, daha 90k erkek goriiniimunde betimlenmeye ba§lami§- 
tir. Onlar giplak kadm g6riinu§lu Su Ruhu'nu da Dag Ruhu'na ben- 
zer dii§unuyorlardi. Dag Ruhu'nun kiziyla evliligin avalara ugurge- 
tirecegi dii§uncesi, Sayan-Al tay hal klan arasmda geni§ bir §ekilde 
yayilmi§tir. 

Dag Ruhu'nun, ormanda ya§ayan hayvanlara da sahip olduguna 
inamlmi§tir. Kumandinlere gore Dag Ruhu, miizik ve kahramanlik 
hikayelerini 90k severdi. Onun, giizel miizik yapan avalara, ho§lan- 
digi hikayeler anlatan hikayedlere vurulduguna, san sa9li kiz gorii- 
niimiine biiriiniip onlarla ya§adigma dair 90k sayida mitolojik riva- 
yetler dola§maktadir. 

§or folklor metinlerinden anla§iliyor ki; Dag Sahibi, geceleri insa- 
nm yanma gelir, kendini koca yapmak istedigi erkegin yanma uza- 
nip onu kucaklar. Adam, onun Dag Ruhu oldugunu anlarsa hemen 
sallanan M gogiislerini tutup, ba§mm iistiinden geri atar. Boyle ya- 
pildigmda, Dag Sahibi, "senden bana, koca olmaz" deyip 9ekergi- 
der. Eger ona kar§i boyle yapilmazsa, Dag Sahibi, bu adamin canim 
alrr gotiiriir. Ondan sonra o adam, akhm yitirip, "kamlik" etmeye 
ba§lar. Gezer dola§ir, sonunda da oliir. 

§or Tiirklerinde §amanlar, "Buzdag" denilen bir dagdan ilham 
alirlardi. Inam§a gore Dag Ruhu, suyunu "Kara Dag" denilen bir 
dagdan l9ermi§. Dag Ruhu. §amanizmln geli§iyle, §amardan koru- 
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yan ruhlann arasma katilmi§tir. Sibirya Turklerinin geleneksel kiiltur- 
lerinde, genellikle §amanlann yardima ruhlan bile Dag Sahibi sayi- 
lir. Hakaslar ise Dag Ruhu'nu, biitiin canli lan n sahibi olarak goriirler- 
di. Yenisey Turklerinin inam§ma gore, Dag Ruhu'nun en 50k sevdigi 
eglence, at yelesini 6rmekml§. Aym inam§, Anadolu ve Azerbay- 
can Turklerinde, "Hal Anasi" (bilimsel metinlerde, daha 50k "Albas- 
ti") adiyla bilinen mitolojik varlik icin gegerlidir. 

Dag Ruhu'nun kor olduguna dair goru§ler Ise Sibirya Turk halkla- 
n arasinda da geni§ bir §ekilde yayilmi§tir. Burada Dag Ruhu. kore 
benzeOlirdi. Koroglu Destam'ndaki All Ki§i, kor olarak dii§uniilen bu 
Dag Ruhu'nun bir semboliidiir. Turk ve Mogol halklannm mitolojik 
goru§lerinde. Dag Ruhu. kurt kafasiyla betimlerim i§tir. Turk diinya- 
smdaki birgok dag admin "kurt" anlami igermesi, herhalde bu Inan- 
an izlerini ta§iyor. 

"Dag" (tag-tia-daa) soziinun, bazi TiirkgelerdekJ "orman" anla- 
mma gelince, ara§tirmaalann fikrine gore, gagda§ Tiirkge'deki 
"dag-tag" sozii, orman anlayi§mi bildirmi§tir. Yakutlarda, Orman 
Ruhu, Orman Sahibi'nin adi, Tia Bayanay"dir. Buradaki 'Tia" sozii- 
gu, eski gaglarda, orman ve dag adlannm birbirine bagli oldugunu, 
"dag-daa" sozciiguyle de "ormanlik dag", "daglik yerlerdeki or- 
man" anlayi§mm ifade edildigini gosterir. Bu sozciigiin. Turk dille- 
rinde hem dag hem de -Gagauzcadaki "Daa" §ekliyle- eski anlami- 
m koruyarak, "daglik yerdeki orman'i, bildirmesi Ise anlam baki- 
mindan onun gegirdigi degi§imle ilgilidir. 



DEDE: M. Ka§karf nin "Divan-i Lugat-it Turk"iinde Oguzca oldugu 
kaydedilen bu sozciigiin, "cet, ata" anlami vardir. Eski inam§lara 
bagli olup, manevi-ruhani ata ozelligi ta§ir. Soyun ak sakali ve lide- 
rinin ruhuna tapinmamn izlerini ya§atir. 

Goriinmezler diinyasi ve ilahi alemle bagliligin i§aretlerini ken- 
dinde ta§iyan bu sozciik, tasawuf sisteminde, sembolik-irtani ozel- 
likli olup. tarikatlarda hiyerar§ik konum adi olarak da kullamhm§tir. 
Bekta§ilikte, peygamber soyundan gelenlere, "Dede" denilir. 

"Dede" anlami, pirve ocakadlannda da gok kullamlan bir anla- 
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yi§tir. Azerbaycan'm Tovuz bolgesindeki "Aldede Ocagi" veya §a- 
mahi'da kutsal tasimn §ifa dagma giiciine inamlan. Dede Giine§ PM 
gibi. Kiigiik Asya Kizilba§lannda da kutsal bilinen agaglar, aym za- 
manda, "Dede Agaa" olarak bilinirler. 

"Dede" adi, milli-dini efsane kahramanlanna, evliyalik katma 
yiikselenlere ve din biiyiiklerine de verilirdi. Selguklular zamanmda 
Anadolu'da Islamla§mi§ Tiirkmenlerin din buyuklerine, "Baba" ve 
"Dede" denilirdi. Evliya Korkut Atanin kendisi de bir dededir. 
Onun adi. Dede Korkut Kitabmda, birkagyerde. "Korkut Ata" ola- 
rak, diger yerlerde ise "Dede(m) Korkut" §eklinde kullamlmi§tir. 
Sonraki gaglann en saygm el A§iklan da "Dede" adiyla bilinir, tam- 
mrlardi. 

DEDE KORKUT: (bak: Korkut Ata) 

DEGt§KENLlK: Bir mitolojik anlamli halk bilimi motif! . 

Obiir diinyamn ba§lica ozelligidir. "Degi§kenlik" demonik varlik- 
lann g6riinu§u ve dogasmda kendini gostermekle birlikte, mitolojik 
yapidaki bir karakterin, kendi cildini buyii yoluyla degi§tirmesi §ek- 
linde de goriinur. 

Motifin i§levsel ozellikleri arasmda, onemli bir yer tutan "degi§- 
kenlik", demonik dogaya sahip olmamn kendisinden gelen bir du- 
rum gibi §eytani varliklann ba§lica gostergesi olup, aslmda onlann 
gegmi§iyle baglantilidir. "Degi§kenlik", diinyalar arasmdaki simra 
i§aret eder. Demonik varliklann, obiir diinyada ya§adiklarma ve ba§- 
ka biryerden olduklarma inamlmi§tir. Degi§ken dogaya sahip varlik- 
lann en gok olduklan yer. i§levsel bozulmayi sembolize eden. eski. 
kohne degirmen ve mezarlik gibi yerlerdir. Bu mekanlar, hem de- 
gi§ken varliklann oldugu yer hem de onlarla temas yeri olabilir. Or- 
negin, gay, obiir diinyaya giden yolda bir simr oldugu gibi §er giig- 
leri ve demonun oldugu yer gibi de kar§imiza gikabihr. 

Degi§ken dogamn en belirgin ozellikleri, mitolojik korliik, yanm 
insanalik ve goriinmeziik gibi ozelliklerdir. Degi§ken dogali varlikla- 
nn ortak ozelligi ise maijinalliktir. Halk biliminde, transformasyona 
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ugrami§ motif gibi degi§kenlik, bir de mekansal ozellik ta§ir. Yani 
asimetriktik, degi§ken hayatla olum, bu diinya ile obiir diinya ara- 
smdaki simn sembolize ederek, §eytani mekana gegmeyi gosterir. 
Kendini olii gibi gosteren, epik bir motif, onun igin de bir gozunii 
hir elini kapatir veya bir ayagim katlar. Bunlann kendisi, demonik- 
degi§ken dogaya sahip olmanm gostergesidir. 

Bu durumdan ba§ka bir duruma veya herhangi bir simn ariayip 
gegmek igin, yine donu§meye, kilik degi§tirmeye gerek vardir. Bu 
motif ise gegit merasimleri ve smavlan ile ilgilidir. Degi§kenlik, ge- 
nellikle, gegici ozellikler ta§ir. Eski inam§lara gore, demonik ruhlann 
birgogu, gorunu§ itibariyle bigimsiz olup, yeryiizunde bir anlam tra- 
de etmeyecek varliklardan segilirler. §eytani aleme ozgii bu varlik- 
lann yedikleri de kirli ve pis §eylerdir. 

Asimetrik gorunu§lu olup. bu diinyadakilerin goziinde tarn bir 
anlamsizligi ifade eden bu ruhlar, karanlik dunyamn sakinleridirler. 
Onlar, yeralti oluler saltanatma aittirler veya kutsallikla ili§kilidirler. 
Ornegin, Harezm'de ya§ayan Ozbeklere gore, demonik varliklar 
olan perilerin ne kulaklan ne burunlan ne de gozleri vardir. Vilyuy 
Yakuttan da Su Sahibi'nin insan gorunu§unde olmasina inanmi§ ol- 
salar da onu normal insanlardan farkli olarak, ka§siz, sagsiz, sakalsiz 
ve kel §eklinde betimlerierdi. Yakutlar, acayip gdriinu§lu, egri biigru 
agaan koruyucu ruhunun, insana gocukverme giicii olduguna ina- 
mrlardi. Tuvalilar ise bu §ekil agaglan, §amanlann koruyucu veya 
yardima ruhlan sayarlardi. 

Benzer §ekilde, g6riinu§ itibariyle acayiplik, kink dokukliik ve ya- 
nmalik mitolojik inani§larda, kara nlik dunyamn, sihlril-biiyulu gugle- 
ri ile bagliligm gostergesi sayilmi§tir. Onun igin hikayelerde, kahra- 
mamn segtigi (veya ata ruhlann ona bagi§ladigi), en girkin ve en ge- 
limsiz ne varsa, aslmda, en guzel ve en goze geleni de odur. Bu ise 
aym zamanda aktiidligini yitirip, hikayelere gegerken, degi§ime ug- 
rayan eski inam§lann, dogurmu§ oldugu konu ve motiflerin bir so- 
nucudur. Boyle asimetrik gorunu§im, Tiirk halklannm oluler diinyasi 
ile bagli geleneksel demonolojik goru§lerinde kendi paralelini bul- 
masi, rastlanti olmamalidir. Kotii bir ruh hakkmda yazilan Yakut 
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hikayesinde, bu ruhun sahipligini yaptigi saltanatta ne varsa hepsi 
yanm birakilmi§ ve eksiktir. 

Yakut Inam§lanndaki kotii ruhlar olarak gegen, tek gozlii, tek 
ayakli ve kel Abaasi'lar da degi§ken tabiatlidirlar. Onlar demonik 
dogaya sahip bir motif olan Qigek Ruhu'nu da tek ayakli, tek elli ve 
kirmizi gozlii varlik gibi betimlerierdi. §aman halk biliminden anla- 
§ildigma gore, kartal kitigina giren Ana Hayvanm diinyaya getirdigi 
gelecek §amanm, egitim aimak igin verildigi §aman kadimn kendisi 
de tek ayakli, tek gozlii ve tek kollu bir iblistir. Quva§lann gelenek- 
sel demonolo|ik gorii§lerindeki ruhlardan biri, sadece "Qurcan" yani 
"yanmcan" adim ta§ir. 

Tiirk halklanmn hikaye ve destanlannda, kahraman obiir diinyayi 
sembolize eden dii§man sinmna vanrken, acayip g6riinii§lii bir go- 
cuga donii§ur. Kahramamn ati ise kel bir yavruya donii§ur. Bazen 
de atm nallan pkanlip, tersine nallamr. Qiinkii, obiir diinyada ne 
varsa hepsi, buradakilerin tersidir. Boylece, obiir diinyada hareket 
edebilmek igin, bu diinyada yapilanlann tersini yapmak, yani obiir 
diinyanm tzlerini kabul etmek gerekiyor. 

Yeralti diinya ruhu olan cadi kadimn dediklerine, dogrudan de- 
gil, tersinden kulak verm ek lazimdir. Bir Karakalpak efsanesi, bu de- 
gi§ken tabiatimn izini agikga ya§atmaktadir. Efsaneye gore, gaym 
oniinii kesen ejderhaya yolu agmasi igin insanlar yalvanriar. O bu- 
nun tersini yapip, iii govdesiyle suyun oniinii daha da keser. An- 
cak, suyun oniinii kapatmasi istendiginde, yine tarn tersini yapip 
suyun oniinii agar. 

Tiirk halklan destanlannda, Orak ve Mamay'm kahramam, de- 
gi§ken tabiatli olan, tek gozlii, tek kollu, tek ayakli ve kel kadmla 
evlenir. Ondan da gelecegin kahramanlan dogar. Altay metinlerin- 
de de yeralti diinyasimn hakimi, "Eriik"in yardimcisi olan tek gozlii 
ruh, "D'eblls Sokor" da degi§ken motiflerdendir. "Erlik"in oglanlan- 
nin adlannda, tek gozlii anlami Irade eden "Sokor" benzeri sozciik- 
ler, bu varliklann degi§ken tabiatli olduklanm gosterir. 

Asimetriklik veya degi§kenlik, Igerigine gore demonik kokenli- 
dir. Demonolojideki "§eytan". kor veya topaldir. §eytani kokenli 
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• lan hlkAye kahramanlan da asimetrik dogar. Ak gigekten insan ya- 
ni.m "UIgen"den farkli olarak, onu taklit edip Insan yaratmaya kal- 
kin karde§i "Erllk'ln yarattigi Insanlar, demonik tabiatli varliklar ol- 
duguna gore, §ekilsiz ve kmk dokiik olurlar. Yani. buradaki degi§- 
kenlillk, gergek Igerigin goz alia §eklini, yalana gorumi§ altmda giz- 
kmesidlr. 

Saka Tiirkgesinde, "Al" ruhunun adiyla aym kokten gelen. "Al- 
bas", "Albastaak" ve benzeri sozcuklerin, "hile ve aldatma" gibi an- 
lamlan da bu varliklann degi§ken tabiatli olmalanyla baglantilidir. 
Demonik karakterlerden bazilan, ornegin Hakaslardaki "Huu-iney" 
(Ag Ana) motifi de sahtekarligm, iigkagitgligm ve 50 k bilmi§ligin 
sembolu olan "Kara Tilki" kiligma girebilir. 

V. Propp. orta zamandaki ddnu§menin ruhun donu§mesi oldu- 
gunu soylerken, S. Neklyudov. herhangi bir donu§umu, ruhun ge- 
§itli varliklara aksettirilmesi §eklinde agiklami§tir. Degi§kenlik veya 
kihktan kiliga girebilme, epik metinlerin dilinde, uzun uzun agkla- 
malara gerek kalmadigi yerlerde, sadece "oldu" sozcugiiyle de ifa- 
de olunabilir (Ornegin, ku§olup). Boylece, geleneksel halk biliminin 
ilging bir pargasi gibi degi§kenlik motifi de kendi kaynagi itibariyle, 
mitolojik du§iinceden gelen bir grup eski goru§ ve fikirlerle baglidir, 
(bak: Demonoloji; Korliik) 



DEHGAN BABA: Orta Asya hal klan nda (Ozbek, Turkmen, Kirgiz ve 
Kazaklarda) "Akrar" kultiiniin kalintisi olan bir motif. 

Onda, kiilturel kahraman gizgileri var. Mitolojik metinlere gore, 
tarla siirmeye yarayan kotan adli aleti ilk yapan "Dehgan Baba"dir. 
Efsanelere gore hatta birind suvarma yolunu da "Dehgan Baba" 
gekmi§tir. Diger Musliiman kutsalliklardan farkli olarak, efsanelerde, 
onun adma higbir mucize kaydedilmemi§tir. 

Bazen Hidir'la da aym tutulan Dehgan Baba, sade giyimli, ho§ 
gorunu§lii ve oldukga saglam vucutlu bir ihtiyar olarak tammlamr. 

19. yuzyilm sonlanna kadar onu sik sik Ademle de kan§tmrlardi. Kir- 
gizlann gorii§une gore o, ku§ kiliginda bir varliktir. 

Adi, Islam doneminde, yani sonraki yillarda bu §ekli alsa da bir 
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rituel-mitolojik motif olarak Islam'a kadarki inam§lara baglidir. Tiii 
kistan halklanndan Ozbekler ona, "Boboyi-Dehkan", Karakalpaklar, 
"Dihan-Ata" ve Turkmenler, "Baba-Dayhan" derler. Adma "Dihan- 
Ata" da denilen kutsal yuzlu bu varligin, ekindligin kutsal koruyu- 
cusunun adim Kazaklar da tohum ekildigi zaman anarlar. Turn tarla 
i§leri, ekindligin koruyucusu olan "Dehgan Baba"mn adiyla ilgili dii- 
§iinulur. Ozbekler ve kom§u olduklan Tadkler, birind ekin zamani 
tariaya bugday ektiklerinde, "Bizim elimiz degil, "Dehgan Baha'nm 
eh olsun" derlerdi. 

Ara§tirmaalar bu motifin, Ata kultii ile de baglantili olabilecegini 
ileri surmu§lerdir. Motifin, kiilturel kahramanlar hakkmdaki metinler- 
le ilintisi de bir istisna degildir. Akrar merasimleri, ara§tirmaalarda, 
"Burkut Baba" ile "Dehgan Baba" motifleri arasmda ili§ki bulundugu 
olasiligi iizerinde durmu§lardir. 

"Dehgan Baba" motifinin bir paraleli de Cutgu Merasiminin 
kahramam olan "Cutgu Baba"dir. Ilk insam temsil eden bu varlik, ef- 
saneye gore, okuzleri tarla siirmede kullanan ilk ekinci olmu§tur. 
Kotan yapmayi ve tarla surmeyi de insanlara ogreten odur. Onun 
adma, "G1 Baba" ve daha sonralan ise "Ekind Baba" da denir. 
"Dehgan Baha'yla ili§kili ayin ve goru§lere dayanarak bu motifin, 
eski kult evresini canlandirdigim soylemek zordur. 

DEMIR TIRNAK: Turk halklannm demonolojikgoru§lerinde, zaman 
zaman rastlanan bir motif. 

Kirgizlar ve diger Turk topluluklarmda adma "Jeztimak", bazen 
de "Jez Tum§uk" (demir burun) olarak rastlamr. O, yan gergek yari 
efsane bir varliktir ve ormanlarda ya§ar. Bu demon, demir tirnakli, 
demir burunlu, guzel bir kadm gorunu§unde betimlenirdi. Insanlarla 
yuz yuze geldigi zaman, burnunu saklardi. 

"Demir Tirnak", 'Tepegoz" efsanelerinin Kazak, Karakalpak, Kir- 
giz, Ozbek, Turkmen, Altayve diger versiyonlannda, 'Tepegozun" 
bazen kizi bazen kiz karde§i, nadir hallerde de kansi olarak gegmek- 
tedir. Geleneklerde, ava gibi ortaya gikan kahraman, once "Demir 
Tirnagi", ardmdan da Tepegozu" oldurur. 
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1 temlr Timak" motifi, §aman mitolojisinden gelme sayilir. "Er- 
lik" ve diger yeralti varliklann kizlan da §aman efsanelerinde, gogu 
u 1 ian, demir kollu, demir tirnakli ve bazen de demir viicutlu ola- 
Ltk iK'timlenirler. (bak: jezomak) 

Dl MtRCiLIK: §amanizmle bagli olup, aym zamanda falalarave bu- 
zu, ulcre ozgii bir sanat sayilmi§tir. 

Mitolojilerde, "Demird", "Demirurg"un (Eflatun'un idealist felse- 
Irslne gore; "Allah"), i§levlerine yakin bir i§levle yukludiir. Kiilturel 
kahramamn kendisi de bazen, "Demird" §eklinde ortaya gikabilir. 
I Hger mitolojik karakterlerden farkli olan "Demird" motifi, gorunu§ 
ttibariyle, §eytani motiflere olan yakmligiyla da tanmir. Bu bakim- 
dan, topal ve aksak da olabilir. Kumandinlerin inam§lanna gore on- 
l.m. ulu §aman ve demirdleri, aralik dunyadan olan §amanla, Ul- 
gcn'in kizi arasmda yapilan evlilikten dogan topal "Kurultay" gon- 
derdi. 

Turk mitolojik gelenegine gelince; ornegin Yakutlarda, "Demir- 
- 1 ile §amanm bir yuvadan olduklanna inamhr. Demirdlikle, saman- 
ligm, sanki list iiste dii§mu§ oldugu, birbiri iizerinde oynadigi bir 
merasim vardi. Bu merasimi §aman yonetirdi. Smavdan gegen §a- 
mana, "Demlrd"nin kilici verilirdi. Yakutlann Hiristiyanliga kadarki 
dirii inam§lanna gore, "Demird'leri koruyan, "Kiday Bahsi" admda 
bir hami ruh vardir. Bu ruh, higbir dogaiistii giiciin egemenliginde 
sayilmayan bir ruhtur. Demirdlik sanatim ve hatta samanlik etme 
becerisini, insanlara bagi§layan, yine bu "Kiday Bahsf'dir. §amanla- 
nn gogu, onu kendilerinin manevi yaraticisi saydiklan Igin, "Ben, 
Kuday Bahsi'nm ogluyum" derlerdi. (Admdaki "bahsi", onun usta 
ve koruyucu ruh oldugunu gosteriyor.) 

Goktiirklerin atalan da demirdydi. Bu bakimdan, Turk etnik- 
kiilturel geleneginde, mitolojik bir varlik olarak, onunyerini, belh bir 
anlamda, "Demirurg" ile kiyaslamak mumkiindur. Turklerde Boz- 
kurt'un ata oldugunu gosteren, Qin metinleriyle birlikte, kurdun, 
gergekte, ilk demird olduguna i§aret eden yerler de vardir. Bu yiiz- 
den de Turk halklan demiri ulu sayarlar. "Ergenekon" destanmda 
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rast gelinen, kurtanci demirci motifinin kokleri, oldukga eski gaglara 
baglamr. Demir dagimn eritilip, oradan yol agildigi ve bu yolla i§ikk 
dunyaya girildigi gun, eski Tiirklerde ulusal ve dini bayram sayilirdi. 
Ilkbaharda, zindan iizerindeki kor demiri kagamn gekigle vurmasiyla 
ba§layan bu §enlik, bayram olarak kayitlara gegmi§tir. "Oguz Ka- 
gan" destanmda, Tomiirdu" (Demird) adli ustamn, demir kapiyi 
agmasi da "Ergenekon" destamm gagri§tiriyor. 

§amanlann demircilikle bagli inana, Orta Asya Tiirkleri arasmda 
da yayilmi§ti. Ornegin, Ozbeklerde, yeni samanlik yapmaya ba§la- 
yan biri, Hazreti Davud'un hayir duasmi aimak igin, Harezm'ln gii- 
neyindeki eski bir kalede gecelemeliydi. 

Hazreti Davud, Orta Asya Turk hal klan arasmda, demirdlerin ko- 
ruyucusu olarak tanmirdi. Inam§a gore, demirden yararlanmayi da 
insanlara Ilk o ogretmi§tir. Hazreti Davud'un demircilerin piri oldu- 
guna iliskin inam§lar da boylece demircilikle samanlik arasmdaki ba- 
gi ya§atmi§tir. 

Fasmer'in kaleme aldigi, "Rus Dilinin Etimolojik Sozlugu"nde, 
demird anlammda, eski Bulgarcadan almdigi gosterilen "Balhgi" so- 
zii gegmektedir. Bu, eski Turklerin inananda, demircinin aym anda 
bir buyucii oldugunu kamtiryor. 

Qagatayca-Farsga sozliigiinde de "Kam" sozcugiimin kar§isma, 
"tabip, hekim" anlamlannm yam sira "bilgig" anlami da eklenmi§tir. 

Bilgiglik aym anda, bilinmeyenler alemi ve 
ruhlar alemiyle Ili§kiyi de akla getirirdi. Ev- 
ren bilimine dayanan dii§unceye gore, 
normalde bilgi yasaklanmi§ti. Bilinmeyen- 
ler aleminden gelebilecek olan, bu bilgileri 
de sadece bilgigler bilebilirdi. Korkut Ata 
hakkinda da bu yuzden, "Oguz'un ol ki§i 
tamam bilidsiydi" denmi§tir. Bazi kaynak- 
larda, "bir i§areti yorumlamak" anlammda 
kullamlan, "belgelemek" sozu, "bil" ve "bi- 
lid" ile aym koktendir. 
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in MillRK: Yunan kokenli olup, sozciik itibariyle, "Usta, sanatkar" 
u ilamma geliyor. Mecazi anlamda Ise "yaratici" yerine kullamlir. 

Mitolojiye dair bilimsel-teorik eciebiyatlarcla genel igerikli bu an- 
l.iy> gibi. yaratili§m unsurianm ve kiiltiirel objelerini meydana geti- 
i - ii. evren olgiisiinde, tesisatlan yaratan, mitolojik kahraman anla- 
minda kullamlmi§tir. 

"Demiurk'un faaliyeti, bu balomdan, daha 50k bir usta ve sa~ 
nalkann faaliyetine yakmdir. O, o giine kadarvar olamayan nesne- 
i« 11 yaratmak gibi bir i§lev gordiigii igin kiilturel kahramanla kar§i- 
l.r.tmlabilir. Eski mitolojide, "DemiunYla kiiltiirel kahraman aym i§- 
levleri yerine getirirler. 

Ancak gogunlukla, uygarliklara bagli siirecin kumcusu olarak 
1 .»isrmiza gikan kiiltiirel kahramandan farkh olarak, "Demiurk" teri- 
mi, edebiyatlarda, daha 50k kocaman doga unsurianm yaratmak i§- 
levini iistlenen mitolojik varlik olarak kullamlir. 

"Demiurk" anlami, antik gag da mitolojik-felsefl bir igerik kazan- 
mi§ti. Ornegin, Platon'da "Demiurk", evrenin yardimcisi, yeri ve 
gogii yaratandir. Aristo'ya gore ise evrenin koruyugu§udur. Knos- 
llklere gore Ise maddeyi yaratan, ulu yaranadir. 

DEMON: Yunan mitolojisinde, "herkese belirsiz, ilahi giig" anlami- 
na gelirdi. 

Bir anda goriiniip aniden kaybolan bu demon ile herhangi bir 
yakmlikyasaklanmi§ti. Bu giig. Insanave onun talihine kotii etkiya- 
pan §er ruh olabilirdi. Insan hayatmda tiim meydana gelenler, onun 
etkisi altmda olduguna gore "demon", talih ile aym tutulmu§tur. 
Olimp tannlanna da bazen "Demon" denilmi§tir. 

Hatta "Demon" motifinde preanimizmin (ruh bilim oncesinin) 
evreleri goriiniir, ilahi giiglerle Insanlar arasindaki arabuluculara da 
genel olarak bu ad verilmi§tir. Demonolojideki varliklar da sonra- 
dan, bilimsel dilde aym anlayi§la irade olunmu§lardir. Ayn ayn mi- 
tolojik sistemlerden soz edildigi zaman, "Demon" anlayi§mda, bu 
sistemlerdeki ilahlarve ruhian bildirmek igin yararlamlmi§tir. Bu soz- 
ciik, dar anlamda ise daha gok kotiiliik verid ruhian tammlar. Teo- 
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nim ve Mlfonimler kadar. Demon imler de eski onomastik sistemin 
kurulmasinda kullamlan ba§lica kaynaklardandir. "Animizm" terimi- 
ni, "polidemonlzm" terimiyle degi§tirme teklifiyle ortaya gikan din 
tarihgileri ve etnograflardan bir grup, "Ruh" terimini de "Demon" 
terimiyle degi§tirmeyi uygun gormu§lerdir. 

"Ad"i, varligin igerigiyle aymla§tiran tutucu arkaik g6rii§e gore, 
demonik giiciin adim bilmek, onun uzerindeki hiikmun gegerli ol- 
masmi saglardi. Bu nedenle demonlann adi. ozellikle efsun metin- 
lerinde onemli rol oynar. Gidi kadim oldiiriip, onun dgerini ve kal- 
bini, atm slnebendinde sus olarak kullanmak, destan kahramanmm 
ozelligini §eytani suretten aksettirmek bakimmdan ilgingtir. 

Demonlar alemi ile ilgili metinler, kisa ve kugiik hacimlidirler. 
Estetik soze onem verilmedigine gore, dili de §iirsellikten uzak, §e- 
kilsiz ve kalipsizdir. Bu metinler estetik kalite agsmdan hikaye veya 
destanla kiyaslanamaz. Halk demonolojisi ve demonlar alemi ile il- 
gili ne varsa, belli gevrede yuriitulen ara§tirmalar harig, uzun zaman 
ara§tirma konulan arasina girmemi§, dikkat edilmemi§tir. Yalrnz 20. 
yiizyilm ikind yansmda demonlar alemi, halk bilimi, mitoloji ve et- 
nograf! konulu bilimsel ara§tirmalann merkezinde yer almi§tir. An- 
cak bu donem demonolojlslyle ilgili materyaller ayn bir ara§tirma 
alam olu§turmaktansa, halk bilimi, inam§lar, ayin ve merasimlerin 
ogrenilmesi yolunda, mitolojik goru§lerin yeniden yapilanmasi igin 
bir ba§vuru kaynagi gorevi gormu§lerdir. 

Demonik varliklarla ilgili toplamlan metinler, halk b ilim i bakimm- 
dan, yapisal agdan, birbirinden kesin bir §ekilde aynlmazsa da bu 
metinlerin sisteme oturtulup, toparlanmasi, onlann ogrenilmesinde 
temel olu§turmu§lardir. 

Demonolojik varliklar hakkmdaki goru§lere gore, onlan oldiir- 
mek, sadece canlanru ele gegirerek mumkiin olur. Demonik karak- 
terlerin cam di§anda olur. Bazen buyulii destan kahramanmm adi. 
onun canimn yerle§tigi yeri gostertir. Admin anlami agiklandigi za- 
man, ruhunun saklandigi yer de belli olan ve bunun sonucunda da 
hayati sona eren kahraman, canimn bulundugu yer gizli oldugu sii- 
rece yenilmezdi. Bazen de kilicin kendisi, destan kahramanmm ca- 
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mm lemsi! edebilir. Buna gore de kilici kimndan gkanlip. suya aulan 
iMhraman, baygm halde yere yikilir. Bazen, demonik giiglerin cam, 
1 1 ugarada bulunan bir oktadir ve bu gug, sadece bu okla oldurule- 
I »iDi Qiinkii, bu demonolojik giiglerin canim sembolize eden de bu 
Ofctur. Ornegin, bir hikayede ok. Tepegoz'iin canimn semboliidiir. 
Kahiaman. Tepegozu oldiirmek idn. onun canim kendine kole et- 
niklidir. Yeya devi oldiirmek igin, raftaki §i§ede, onun canimn oldu- 
»u guvercinin ba§im koparmak gerekir. 

I ter kiliga girebilen camn, belli bir nesnede, ku§ta veya digerbir 
varlikta olmasi, demonik karakterler igin bir ozelliktir. Kahramanlar 
i«^n de gegerli olan bu hal, yani demonik varliklann canlannm kendi 
I li,mda bir kenarda olmasi, onlann demonik olduklannm bir goster- 
gesidir. Demon'un canimn di§ unsurlara bagli oldugunu dii§iinen 
eski gorii§ler, zaman gegtikge unutulmu§, unutuldukga da Demonik 
gostergelere d6nii§mu§tur. Arkaik dii§iince, hastaliklan. demonik 
varliklann ve kotii ruhlann adina bagladigi gibi, korkung dogal olay- 
larmi da on lana ili§ki lend i rmi§tir. Demon lan n adlannm amlmasi veya 
llaklannda du§uniilmesiyie hazir bulunacaklan inana Ise Insanlan ru- 
hen giizel dii§iinmeye sevk etmek Igindir. 

Geleneksel halk goru§lerinde, demonik varligm ba§lica i§areti, 
Omm kokuyle oliiler alemine bagliligidir. Demonlann g6runu§ii, 
ka§siz, tiiysiiz ve sagsizdir. Demonlann, halk inam§lannda gegen bir 
diger ozellikleri de grup olarak ya§amalandir. Bu grupta herhangi 
bir hiyerar§i yoktur. Demonlann en gok faal olduklan zaman, giine- 
§in dogdugu ve battigi zamandir. Onlann ba§lica bir Ozelligi de ga- 
lip oynamaya meyilli drnaiandir. Demonlar, ortak bir kuml olarak 
degi§ken kilikhdirlar. Geleneksel olarak, bilimsel edebiyatta, "de- 
mon", "demonik (veya mitolojik) varlik", "ruhlar" gibi anlayi§larla 
kullamlir. Bu da onlann anti-maddedligin, gergekte var olmadigim 
aksettirir. Demon anlayi§indan farkli olarak, mitolojik varlik anlayi§i 
hem demonolojik sistemin karakterlerine hem de hikaye ve des- 
tanlann bazi mitolojik kahramanlanna ait olabilir. Dinler tarihine dair 
ara§tirmalarda Ise "Ruh" terimini, "Demon" anlayi§iyla degi§tirmek 
iMzen daha uygun goruhnu§tur, (bak: Demonoloji; Ruh) 
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DEMONOLOJI: Yeralti karanlik diinya ile ilgili kotii ruhlar hakkindaki 
mitolojik goru§ ve inam§lann tiimii. Halk demonolojisi, genel ola- 
rak eski ve tarihi ya§antilara yakinligi ve degi§ik ideolojik sistemlere 
ban§gi yakla§imi sayesinde mitolojinin en az degi§en, sabitligini en 
50k koruyan boliimiidur. Onun ba§lica kaynagim, demonolojik var- 
liklar hakkmda olan mitolojik rivayetler, efsunlar, dualar, beddualar 
ve onun gibi veriler olu§turur. 

Halk bilimi, yakla§ik iki yiiz yillik tarihi boyunca nice klasik halk 
kulturii geleneklerinin goz gore gore, ya§ariiligim yitirmelerine ve 
nice halk bilimi karakterinin oliip gitmesine §ahit olmu§tur. Bugiin, 
dogal §artlarda, canli bir §ekilde hikaye ve destan dinlenebilecek 
yerlerin sayisi azalmi§tir. Ancak halk kulturii geleneklerinin unutu- 
lup gitmesi, her yerde aym olgiide gergekle§miyor. Etkin halk bih- 
mine ilgi azaldikga, suriikleyici karakterler igerisinde, egitici bilgiler 
verme i§levi giiglii olanlann iistiinluk sagladigi dikkat gekiyor. Belli 
bir yerle bagli efsaneler bu anlamda, mitolojik anlatilar gibi gergekli- 
ge koksalmi§ metinlerdirler. Yapisi ve kurulu§u itibariyle, en az de- 
gi§iklige ugrami§ halk bilimi metinleri de vardir. Kural di§i olaylar- 
dan, obiir diinya ile bagli dogaustii guglerden, uzaylilar veya evre- 
nin anormal varliklanyla kar§ila§maktan bahseden metinlerdir. Bu 
tip metinler, yapisal bakimdan, geleneksel mitoloji rivayetlerinden 
50k farkli degildirler. Diinyamn oldukga hizli degi§imi kar§ismda, 
igeriklerini degi§tirmeden variiklanm koruyup saklayan demonolojik 
unsurlardir. 

Ruhlar ve demonolojik varliklar hakkmda, halk arasmda dola§an 
hikayeler, halk kiiltiiriimin bir pargasi gibi aktiielligini hala korumu§- 
tur. Anlancilik geleneginin yapisimn olu§masindan giinumiize ka- 
dar hep geli§mekte olup, ya§amaya devam etmi§tir. Sadece, karak- 
terlerin g6riinii§unde degi§iklikler olmu§tur Onemli yapisal, anlam- 
sal ve i§levsel ozellikler oldugu gibi korunmu§tur. Bu metinlerin te- 
meli, korku, §a§irma ve merak gibi insan duygulan na dayamr. Bu 
ise biitiin donemlerin ve uygaiiiklann ta§iyicilanna ozgiidur. 

Dini-mitolojik sistemde, yeralti karanlik diinyasiyla bagli birgok 
varlik bulunabilir. Mitolojik hikayelerde yer alan bu guglerin arasm- 
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da, insan kiligmda olanlar da olmayanlar da vardir. Birinci gruba gi- 
ren varhklar, ilahi kokenli sayilir. Onlann ortak ozelliklerinin ba§mda, 
insanlann ya§adigi zaman ve mekandan uzak olmalan gelir. Onlar, 
evrende olumlulerin eri§emeyecegi yerlerde ya§arlar. Zaman ag- 
smdan da ilkyaratili§ gagma bagli olurlar. Bu duzen, onlann etkinlik- 
lerinin bir eseridir. Gerekli gormedikleri surece, bu dunyamn duze- 
nine, gidi§atina ve giindelik hayata miidahale etmezlerveya gok az 
ederler. 

Dini-mitolojik sistemin ikind grubuna giren varhklar, ilahi konu- 
ma sahip degildirler ve yaratili§ gagmda da higbir katkilan olmami§- 
tir. Daima insanlarla ili§kide olan bu varhklar, mitolojik metinlerde 
degil, daha gok dinsel igerigi olmayan rivayetlerde yer alirlar. 

Qogu zaman, demonolojiye ait olup. aym zamanda mitolojik 
koruyucu ruhlarla akrabaligi olan ruhlar da vardir. Bu ruhlar insanog- 
lu ile ilahi gugler arasmda aracihk yaparlar. Bu degi§en kilikh varlikla- 
nn etkinlik gemberleri, yiiksek konumlu mitolojik kahramanlardan 
farkh olarak, toplumsal olgekte degil, sadece bir §ahsm veya ailenin 
tahhi ile smirlidir. 

Yeni dini sistem olu§tugu zaman, halk demonolojisi, resmi ol- 
mayan bir karaktere buriinur. Resmi kut ile olan ih§kisi olumsuz 
yonde degi§ir. Ornegin, Merkezi Asya'daki Budizm misyonerlerinin 
ehlile§tirip, kendi egemenlikleri altma aldiklan, §aman ruhlan, "San 
Din"e kiskanglikla hizmet etmeye ba§lami§lardir. Benzer orneklerin 
sayisi, diger dini geleneklerde de az degildir. 

Demonolojinin temeli, dogamn, gevredeki biitiin unsuriann, in- 
samn ruhsal hallerinin, kazalann, ugurun, bedbahtligm ve buna ben- 
zer §eylerin, maddesel kavrayi§ma dayamr. Belli bir anlamda, ruh, 
temsil ettigi olayla aym du§uniilur. Ornegin, Dag Ruhu dagm, Or- 
man Sahibi ormamn aymsidir. Yani bir doga ruhu, temsil ettigi un- 
surun kendisidir. 

Demonolojinin diger bir bolumii, ruhlara ibadetle Ilgihdir. Atala- 
nn ruhlan, mensup olduklan soya, bagliltklanm uzun zaman korur- 
lar. Olenlerin ruhlannm koruyucu ruhlara d6nii§mesi, halk gelene- 
ginde inamlan bir suregtir. Ornegin, dagda gomulii olan bir ulu §a- 
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man ruhu. zamanla, bu dagi konjyan mha donii§iir. Insanlann ruh- 
sal halleriyle bagli demonlar da §aman mitolojisinde 50k rastlanan 
ruhlardir. 

Halk denx>r>ok>jisindeki diger birgrup, gergek hayatta ya§ayan, 
anormal ozellikleriyle segilen ve kutsal bilgilerin ta§iyicisi olan Insan- 
lar, §amanlar, gelecekten haber verenler, biiyiiciiler, bahialar ve lal- 
alardan olu§maktadir. 

Demonolojik gorii§ler gergevesinde, bu diinyayla obiir diinya 
arasmdaki ili§kiler, en onemli yeri tutar. Yani her iki diinya da birbiri- 
ne etki yapmaktadir. Yeralti diinyasi, ruhlar alemi, karanlik bir diin- 
yadir. Obiir diinyanm giigleri, gecenin karanligmda daha aktif olur- 
lar. Guniin ortasmda ise onlar goriinmez diinyalanna gekilirler. De- 
monolojik sisteme dahil olan, obiir diinya giiglerinin en belirgin 
ozelligi, genellikle degi§ken dogaya sahip olmalandir. Giiya olen- 
ler, obiir diinyada bu diinyadakinin tarn tersi bir konumda olurlar. 
Bu nedenden dolayi, geleneksel gorii§lerde, obiir diinya varliklan- 
nm ayaklan tersinedir. Aynca. obiir diinyadakilerin dilini, bu diinya- 
dakiler anlayamaz. 

Degi§ken dogaya sahip olmak, bu diinyalar arasmdaki sinmn 
gostergesidir. Demonolojide, obiir diinya variiklanm, bu diinya var- 
liklanndan ayiran ba§lica ozellik, onlann asimetrikllgi ve yanmaligi- 
dir. Bir ba§ka ozellikse. korliikleri ve goriinmez ol malan. Bazi halkla- 
nn gorii§lerine gore, bu diinyanm smirianndan otede, sulann diger 
tararmda, tek ayakh ve tek elli varliklar, tek kanatli, tek gozlii ve tek 
ayakli ku§lar ya§ar. Giine§in battigi tarafta, tek gozlii insanlar ya§a- 
maktadir. 

Demonolojik karakterlerin asimetrikllgi ve motifin boyle geni§ 
yayilmasimn kokleri de arkaik mitolojik gorii§lerden gelir. Bu gorii§- 
lere gore, sozii edilen varhklar ya aksak, topal ya da tek gozlii, tek 
ayakli du§iinulen, §eytani ruhlardir. YakutJardaki "AbaahT, Hakaslar- 
daki "§ulbus", Altaylardaki "Erlik"; tek gozlii, tek gogiislii olup. 
obiir gogsiinii omuzu iizerinden geriye atan. biiyiicii "Alma§" bile 
§eytani giiglerdendirler. Anadolu'nun giineyindeki Tiirkmenlerin 
gorii§lerinde, insan Midi olduguna inamlan, "Blrobiro" admdaki 
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korkung §eytani motif; tek ayakli, tek kollu ve tek gozlii, yani, tam 

< >lamk yanya b61iinmii§ bir §ekilde tammlamr. 

Degi§ken tabiatiilik yanmalik ve topallik, bu diinyadaki giiglere 
/it tarafta olan karanlik diinya giiglerinin bir ozelligidir. Boyle bir go- 
lunii§. bu iki diinyanin sinmna yakm yerde ya§ayan varliklar igin de 
genellikle gegerlidir. Mangu samammn hikayesinde rastlanan ve bu 

< liinyadaki canlan, obiir diinyaya ta§iyan demonik varlik da tek goz- 
lii, tek kulakli, egri burunlu ve keldir. 

Demonolojideki karakterlerin tek gozliiliigii, korliik mitolojisiyle 
bagli olabilir. Mitolojide korliik, objektifve siibjektifligi agisindan iki- 
li anlam ifade eder. Yani burada, kor olan hem gormeyendir hem 
de goriinmeyen. Bu bakimdan, demonun mitolojik korliigii, onu 
gi »riinmez olana gevirdigi gibi, ba§ka bir anlami da ifade etmekte- 
dir; Bizim lsildi diinyamizla obiir diinya arasmda bulunan "gor 
(iin)me" simn kolay a§ilamaz. 

Halk demonolojisinde, demonlar aleminin, tam olarak belirlen- 
mi§ ve sabit bir yapisi yoktur. Burada i§levin, ozellik iizerinde, tam 
bir iistiinliigii var. Karakterler goriinii§ itibariyle de biiyiik olgiide 
§ekilsizdirler. §ekilsiz ve bigim siz olmalanyla tanman bu varliklann 
goriiniirdeki gizgilerini belirlemek gok zordur. Bu, onlann degi§ken 
dogasmdan kaynaklamp, rahatlikla degi§im gegirebllmeleriyle ilgili- 
dir. Buna gore de ornegin, Mogol hal klan nda, ge§itli adlar altmda 
tanman kotii ruhlar, i§lev ve goriinii§ olarak birbiriyle az farklikgos- 
terseler de yine ayirt etmek miimkiin olmuyor. 

Dikkat geki d ba§ka bir konuysa, bu varliklann adlanmn, kismen 
veya tamamiyla iist iiste dii§ebilmesidir. Onun igin de demonoloji- 
den bahsedildigi zaman, gelenek ta§iyicismm bir zorlugu da karak- 
terlerin adlanyla ilgilidir. Bir karakterin adi verilmeden, i§levi ve go- 
riinii§ii hakkmda konu§uldugunda, ona birkag ad birlikte uyabilir. Ef- 
sun niteligindeki merasimlerde, birbirinden aynlmaz olduklanm ve 
birbiriyle baglilik iginde olduklanm gostermek igin. birkag demonun 
adi birlikte gagnlir. Qiinkii onlan birbirinden ayirmamn, gelenek igin 
higbir onemi yoktur ve hatta bazen bu ayirma, gelenegin dogasma 
aykm olur. 
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Demonlar diinyasi, motifli seklide degilse, hala durulmami§, ay- 
dinligi, §effafligi olmayan, bulamk ve belirsiz bir dunyadir. Buradaki 
karakterler, tekil-gogul agismdan, keskin bir §ekilde ayirt edilmiyor. 
Onlar genellikle toplu halde hareket ederler. Kaotik ba§langici tem- 
sil ettiklerinden, duzensiz, karma kan§ik hareketleriyle, insanlann 
diizenli diinyasma miidahale etmeye gali§irlar. Boylece demonolojh 
obiir diinyaya ozgii varliklanyla, kati, dini-mitolojik sistemiyle, ka- 
rakterleri belli bir hiyerar§iden uzak. duzensiz ve kaotik bir alem et- 
kisi Igeriyor. 

Demonolojlde, aktiiel inam§lara bagli olan bazi kaotik varliklara 
rastlamr. Ornegin, bir destan metninde rastlanan "Hal" motifi, asla 
metnin gergeklik ile ili§kisini yani oradaki fantezinin igerigini degi§ti- 
remiyor. Ama. burada ba§ verenlerin gergekligine de onsuz inaml- 
miyor. Halbuki ba§ verenlerin, gergeklilikle ili§kisi bakimmdan, bu 
motif ve genellikle bu tiir demonolojik varhklar, mitolojik rivayetler- 
de onemli yer tutarlar. Metnin niteligini belirleyen ba§lica §artlardan 
biri gibi de ortaya gikarlar. Geleneksel bir metin ne kadar 50k arkaik 
olursa, o metindeki inam§lara baglilik da bir o kadar gu9lii olur. 

Halk demonolojisindekl karakterlerin ba§lica ozelliklerinden biri, 
onlann hayvansal gizgiler ta§imasidir. Buna. degi§ken tabiatli de- 
monolojik motifin, hayvan veya ku§ gorunu§lu halini aksettiren ilke- 
lik de denebilir. Hayvansal gizgili demonolojik motiflere, herhangi 
bir dini-mitolojik sistemde rastlanabilir. Genellikle, demonolojideki 
biitun §eytani motifler, dogalan geregi, gok degi§ik hayvanlann kik- 
gma girmeyi de ba§anrlar. §eytani motiflerden olan. "Almasti- 
Albastr en gok kedi, kopek veya yirtici bir hayvamn kiligma girer. 

Demonolojideki varhklar, en gok. antropomorfik (Tannlan. hay- 
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vanlan ve nesneleri, insan bigiminde ve insani nitelikler sahip olarak 
tasarlayan insan bigimdlik.) gizgide sunulur. Ancak bu gizgiler, ilgili 
hayvamn izleriyle siislenerek, terimorf ozelligine buriinerek tamam- 
inin. Boylece zooantropomorf (hayvansal insan blglmdligi) varlikla- 
nn demonizmi, onlann §eytani dogasi, kaosun ba§langiciyla aym 
kokene baglamr. Bir grup Inam§lara gore, bazi degi§ken varliklar, 
iMsiangi§ta kendiliginden antropomorfdogaya kavu§mu§lardir. Ina- 
m-» gore, hayvanlar daha once insanmi§lar. Daha sonra yapti klan 
i§lerle tannlan kizdirdiklan igin, ceza olarak, tannlar onlan hayvana 
(.«vlrm i§ler. 

Mitolojik halk bilimine gore, karakterin demonik mekanda yer 
degi§tirmesi, -mitolojik geleneklerde- doganin ba§langici ve hay- 
vanlar alemine bagligm i§areti olarak, bu alemin gizgilerinden birini 
ktbul etmekle mumkiin olabiliyor. Bu bakimdan giyimin olmamasi. 

I etlenin tuylerle kapliligi. insancilik ve benzeri motifler yaygmla§- 
1 MI lir. Obiir dunyadan gelen varliklann hayvansal dogalannm agik 
iMI i§areti de bedenlerinin tiiyle kapli olmasidir. Demonolojideki 
§eytani motiflerin diger ozel yonii, ba§ka bir varliga donu§tukleri za- 
man, simn gegmeye gali§tiklan zaman, yani simrsal durumlarda oJ- 
duklannda kc»nu§mamalan, suskun durmalandir. §eytani demonlar. 
sairlere benzerler. Kafiyeli gibi goriinup, bu dunyadakilere anla§il- 
maz olan sozler soylemeyi severler. Bazi halklann inam§ma gore ise 
dn ve §eytan gibi obiir diinya variiklannm kagrdiklan gocuklar, ko- 
nu§ma yetenegini kaybederler. 

Demonik karakterin, hayvan gizgileri ta§imasi, ilk gag insanmm, 
kendini dogadan ayiramamasiyla ilgilidir. Arkaik metinlerdeki basili- 
ca motiflerin, ikili tabiatli olmasmi da bununla izah etmek mumkiin- 
diir. Gegmi§in derinliklerinde ise Insani dogadan ayiran smir ya 
ara§urmacilann §imdiye kadar iddia ettikleri yerde degildir ve yahut 
boyle bir smir zaten yoktur. Burada, tabii ki ilk ata ve kiiltiirel kahra- 
man motiflerini; demonolojik karakterlerden, aidini degi§ebilen 
ruhlardan, 61 mu§lerin ruhlanndan ve buyuciilerden ayirmak gereki- 
yor. Demonun terimorf i§areti, onun adamal olmasi gibi §eytani 
dogasma da i§aret eder. 
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Halk inam§lanna gore, demonik karakterler, ihtiras ve §ehvci 
du§kunii olmalanyla da ayirt edilirler. Bu goru§lerin, gorunur, koru- 
yucu ruhlar ve benzerleri hakkinda, mitolojik metinlere baglanan 
kaynagi vardir. Daha sonralan bu baglilik, Ilk mitolojik anlammi yitir- 
mi§ ve giderek, halk demonolojisi sahnesine donu§mu§tur. Demo- 
nolojideki obiir dunya varliklannm, heteroseksuel dogaya sahip ol- 
malan da genel ozellikJerindendir. Ornegin, Tuva inam§lannda, 
"§ulbus" denilen tek gozlii, uzun sagli ve magaralann derinliklerin- 
de ya§ayan demonik varliklar hem erkek hem de kadm cinsinden 
olurlar. Erkeklere kadm dnsinden olanlar, kadmlara Ise erkek dnsin- 
den olan "§ulbus"lar zarar verir. 

Boylece, aktuel inam§larla derin baglilig olan demonolojik go- 
rii§ler, mitolojik sistemin ogrenilmesi bakimmdan, arkaik, etnik- 
kiilturel bilginin en dayamkli unsurlanm iginde banndimiar. Demo- 
noloji bu anlamda, inam§lar sistemi gibi biitiin geleneksel kiilturle- 
rin ba§lica igerigini olu§turur. Demonolojik goru§ ve inam§lar, gele- 
neksel cemiyette, halk hayatimn pratikteki tiim sahnelerine dahil 
olabilir. Demonolojik sistemin ogrenilmesi, mitolojik sembolizm, 
mitolojik anlamsallik ve mitolojik dunya modelinin kurulu§u baki- 
mindan son derece onemlidir. Halk demonolojisinin ara§tinlmasi, 
halkin manevi kiilturiinde, onun kar§ihksiz yeri oldugu gergegini or- 
taya gikanyor. Bu anlamda, mitolojik variiklann Turk dunyasi olge- 
ginde kar§ila§tirmali ogrenilme metodunun hazirlanmasi, halk de- 
monolojisinin, hangi mitolojik unsurlara ve sembollere dayandigim 
belli etmek, oldukga gereklidir. Her zaman, mitolojik karakterlere 
bagli inam§larda ge§itlilige rastlanacaktir. Hatta bu ge§itlilik. Tiirk- 
ge'nin ortaya giki§indan beri kendini gosteren lehge ge§itliligi ile de 
kiyaslanabilir. 

Demonolojik motiflere gelince; bu motifler, gergek karakterlerin 
adlanna bagli olmayarak, ba§i bo§ gezip, dola§irlar. Mitolojik siste- 
min en kiiguk birimleri olan bu motifler, serbest dola§irken, herhan- 
gi bir motifin adma baglanabilirler. 

Demonolojik g6ru§lerinin ogrenilmesinde, mitolojik inam§lar, 
buyulii destanlar ve mitolojik rivayetlerle birlikte, efsun, dua, bed- 
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• ini ve yasaklar da degerli kaynaklardir. Demonolojik sistemin bu- 

unsurlari, mitolojik du§iince kategorisiyle siki bir §ekilde bagli- 

• M.n (bale Degi§kenlik) 



IMRVIy Destanlar alemi ile bagli olan, mitolojik motif. 

(). hikaye ve destan geleneginde. Ulu Ana birliginden gelme 
un.m motifinin izlerini ta§ir Maijinal durumuyla segilen dervi§in 
. Msadigi yer, kaotik karakterli bir bolge olabilir. Bazi buyulii destan- 
lanla, dervi§in, ak sagli, nur sagan Ihtiyar, Hizir gibi verilmesinden. 
. Minn obiir dunyaya ozgii varlik oldugu da anla§ilir. Dervi§, asimet- 
llk bir §ekilde dogan kahramam, sihirli gubuguyla vurarak, bu du- 
nundan kurtarabilir. 



Anadolu hikayelerinde de uzerine kiirk giymi§, gmgirak takmi§ 
«kivi§ tipine rastlamak mumkundur. Bu gorunu§, onlan agik bir §e- 
kilde, §aman motifine yakla§tim. Gergekten de kararsiz ve Ikirdkli 
.lov.asi olan §amanm yerine getirdigi i§levlerin birgogu, zamanla 
dervi§e gegmi§tir. Anadolu'nun Turkmenleri arasmda, tarih boyun- 
ca, dervi§lerin saygi ve ragbet gormeleri de onlann eski §aman gu- 
lu§lerine bagliligiyla agklanabillr. 



Anadolu Turklerinde. "Sagli Dervi§" denilen, aslinda da "Hizir"m 
la kendisi olan. hayali varlik; a§ikkk gelenegine bagli gorii§lere go- 
re, halk §airlerinin ruyalanna gelirdi. Anl- 
den ortaya gikan, gocuga ad koyup, son- 
ra ortadan kaybolan dervi§ motifine de 
sihirli hikaye ve destanlarda rastlanabilir. 

A§k destanlannm kahramanlanna "I§ik 
Kadehi" iglrip. "buta" veren dervi§ kay- 
bolduktan sonra, "odadan amber ve mis 
kokusu gelir." 

Dede Korkut Oguznamesi'nde. "Dir- 
se Han oglu Bogag Han Boyu"nda. Dirse 
Han'm e§inin. Tann'dan oglan gocuk Is- 
terken, kara giyimli dervi§lere adak ver- 
digi yazilmi§tir. "Bamsi Beyrek" boyunun 
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Ozbek versiyonunda, nur yiizlii, garip bir dervi§, evlat isteyen kar- 
de§lerin riiyalanna gelir ve onlann dileklerinin kabul olacagim, on- 
ceden haberverir. Qocuklar dogduktan sonra da aym garip dervi§, 
bayram zamam yine gelip, oglana ve kiza ad koyarve onlan birbiri- 
ne ni§anlar. Anadolu hikayelerinde de "Bamsi Beyrek"ln elgiligini 
dervi§ler yapar. 

Dervi§ligin, goriinur §aman birligine ve dolayisiyla da iireme, 
bolluk ve bereket istegine bagliligmdan oturii, riiyada dervi§ gor- 
mek, gocuksahibi olunacagi §eklinde yorumlanmi§tir, (bale §aman) 



DEV: Turk haklanmn sozlii kulturlerinde, Hint-Avrupa halklannm 
inang sisteminde geni§ yer tutan, sihirli destanlarda: ug ba§li, yedi 
ba§li, kirk ba§k ve kocaman olarak betimlenen mitolojik karakterler- 
den biri. 

Turkistan bolgesinde oldugu gibi, Anadolu topraklannda da 
kaydedilen metinlerde, bazen dn anlammda da kullamlan devler, 
zaman zaman Tepegoz Dev" olarak da ad- 
landmliriar. Tiine halklannm hikayelerinde, 
devler, "Ate§in Sahibi" gibi kar§imiza gikarlar. 
Bir Ozbek hikayesinde, devin cam, agiktan 
agiga su ile bagli gosteriliyor. 

Halk edebiyattan nda, "insana bezeme- 
yen korkung bir mahluk' sayilan dev- 
, lerin, "Du§manlann ku§aktan ku§a- 
ga verilmi§ kabuslarmdan ba§ka bir 
§ey olmadigi" §eklinde tammlan- 
masi ise devin bir mitolojik motifi 
gibi. dogasimn ara§6nlmasmm bir so- 
nucu degildir. Eski ve geleneksel ce- 
miyetlerin goru§unde, du§man kuvvet- 
ler gogu zaman, kaosun ta§iyicisi, karanli- 
gm temsilcisi gibi insan kiligma girmi§, 
§eytani bir varlik olarak betimlenmi§tir. 
Yani arkaik sembolizm, kolaylikla du§- 
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m.m Mr motifi, zarar veren §eytani aleme ozgii birvarlikla aymla§tir- 
n M ..tr. 

Dev motifinin. i§ik. giine§ ve ate§le de ilgili oldugu du§iinuliir- 
dii Eski inam§larda, gune§in tutulmasim devlere baglarlardi. 
I llkayclerde, devin geli§i §oyle anlatilmi§tir: Once gok giirlemesi. 
viklmm gakmasi, yerin titremesi ve a§agi Inen kara bulutun iginden 
koca bir dev kadimn akmasi. Bu karakterle, gune§e dii§man olan 
doga olaytan arasmda bir baglilik dii§uniilmu§tur. 

Boylece, "Avesta" hiikiimleriyle baglanan, miizikle bile ilgili ol- 
dugu soylenen dev motifinde. Zerdii§tlukten onceki ve sonraki 
«.aglann belli bir tarihgesi aktanlmi§or. Yard, devler mitolojik bir ka- 
rakterolup. daha eskilerde, iyilik dagma giigturler. Bu karakter, Iran 
dilli halklann goru§lerinde, koruyucu ruhlardan biri olmu§tur. Gii- 
ne§le ilgili ba§lica, iyilik sever ruhlardan biri Iken zulmetin yaraticisi 
viyilan ve ba§langi£taki Igeriklerinin tersini irade eden bir karaktere 
donu§menin sebebi ise herhalde, Zerdu§tlukve "Avesta"dir. 

Mitolojiden gelen halk kiilturu bir motifinin dogasim, boyle me- 
kanik bir baki§ agisiyla Incelemek, §uphesiz, eski dini-mitolojik go- 
tu§lerin dogurdugu bir varligm yapisma aydmlik getiremez. Turk 
halk bilimi metinlerindeki dev motifi ile Hint ve Iran'dan gelen dev 
motifleri arasmda birgok farkm oldugu, zamamnda B. ogd tarafmda 
kaydedilmi§tir. 

Yanh§lrkla, kokleri sadece "Avesta"da aranan dev motifinin, §er 
bir gu§ olarak yorumlanmasiyla birlikte, onun aym zamanda olumlu 
ozellikler ta§idigi ve "Simurg" ku§u gibi, yalmz kahramanlara yar- 
dim ettigi de dikkatten ka^mamalidir. 

Turk halklannm hikayelerine gore, devler, "Zulmefte, yeralti ka- 
ranligmda, daglardaki biiyuk magaralarda veya sularda ya§arlar. Ba- 
zi hikayelerde, derenin suyu ikiye aynlirve iginden; alt dudagi yere. 
ust dudagi goge degen bir dev gkar. 

Anadolu'daki bir inam§a gore, eskilerde giine§ tutuldugu zaman 
ok atartarmi§ ve okun gidip saplandigi yerde, biiyuk bir devin orta- 
ya gikacagma inamlirmi§. 

Dev analan. gogiislerinin birini sol omzuna, digerini de sag om- 
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zuna atar. Kahraman gizilce gelip, dev anamn omuzu iizerinden at- 
tigi gogsiinden siit emer ve bu §ekilde onun oglu olur. Devlerin en 
90k sevdikleri yiyecek. Insandir. Devin cam, her zaman kendi di§m- 
da bir yerdedir. Bu yer, raftaki bir §i§e, bir giivercinin Igi ve onun gi- 
bi yerler olabilir. Devlere bagli mitolojik goru§lerin bin de diger de- 
monik varliklar ve ruhlar gibi, demirden korkmalandir. 

Devlerin bedenleri, §eytani demonlar gibi tiiyle kaplidir. 
Hikayelerdeki iyilik sever devler, bedenlerinden bir tiiy kopanp. 
kahramana verirler. Bu tiiyiin, biiyiik bir sihir giicii vardir. Bazi dogu 
hikayelerinde, devlerin kilik degi§tirebilecek varliklar olduguna da 
inamlir. 

Suleyman Peygamberin adiyla ilgili olan, sihirli yiiziik, hall ve 
aynamn da devlerde olduguna ina mlir . Yanm diinya boyunda ka- 
zanlan vardir. Devler, bu kazanlarm gevresinde toplamp, tilsima dii- 
§urdiikleri Insanlan kazana atip kaynatirlar. 

Kahramanlann aradigi sihirli her ne varsa hepsi devlerin meka- 
mnda bulunur. Suleyman Peygamber'ln hukmiinde olan devlerin 
bu mekam, gogu zaman, mitolojik "Kaf Dagfmn ardmdadir. 

Azerbaycan ve diger Turk halklannm destanlannda, dev motifi- 
nin, boynuzlu oldugu yazilir. Bu devlerin giicii, boynuzlan mn sayi- 
siyla anla§ilir. Ulu Ana birhgi ile ili§kiyi gosteren boynuzun varligi, M 
ve sallanan gogiisler, tek gozliiliik gibi, devin ta§idigi biitiin izler, 
onun yeralti diinyasi ve bolluk koruyuculuguyla ilgili oldugunu ve 
mitolojik Ulu Ana'nm degi§ime ugrami§ ve arkaik yapisimn unsuria- 
nm yiiziinde korumami§ versiyonlanndan biri oldugunu gosterir. 
Tiirkistan §amanizm inde ise §amanlann koruyucu ruhlan sirasmda, 
devlerin de var oldugunu dii§iinen gorii§ler mevcuttur. 



DEVLET KU§U: Eski Tiirk devletlerinde, siyasi iktidar anlayr§i "Kut" 
ile irade edilmi§tir. Halk da hderleri de hiikiimdarlik yolunun ondan 
gegtigini dii§iiniirlerdi. Onun igin de iinlii siyaset kitabi olan "Ku- 
tadgu Bilig"de. "Her ne varsa, kutun elinin altmdadir... Bu makama, 
sen kendi giiciin ve isteginle gelmedin... Onu sana Tann verdi. Hii- 
kiimdarlar, iktidan tanndan alirlar" demektedir. "Kutadgu Bihg" ld- 
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(abimn adi da "Padi§ahlara layik bilim" olarak 9evrilmi§tir. En eski ve 
cn unlii sozliiklerde, "Kut" sozciigiine ilk anlam olarak. "Devlet" 
verilmi§tir. iktidann. hakimiyetin gokten gelip, birTann vergisi oldu- 
guna dairbu inang, aslmda Tiirklerden, Qinlilere bile ge9mi§tir. 

Eski Turklerin yazili metinlerinde, iktidann. siyasal egemenlik 
Ivtkkimn. insana Tann'dan verildigi fikri, aqikqa ifade edilmi§tir. Bu- 
nda. Tann iradesiyle ve "Kut'um (camm) olduguna gore, hakan 
oldum" denilmektedir. Bu hukiimdarlik anlayi§i. Tann giiciinden 
dogar. Yard, siyasi iktidar demek olan "kut", Tann'dan geldigi gibi. 
"karizma" da bir "Allah" vergisidir. Bu ne istemekle olur ne de ser- 
vete baglidir. O, insamn oz yaratili§mda olur. Qiinku Allah'tan gelir 
ve goklerden verilir. Bazi halklarda, karizmatlk Insanlann, "Gokyu- 
zuniin Qocuklan" olarak adlandirmalannm ba§lica sebebi de bu ol- 
malidir. Turk tarihinin sonraki donemlerinde, tiim biiyuk ki§ilerin 
diinyaya hakim olma du§iincesinde, ge9mi§teki bu erenlik ruhun- 
dan bir parga ya§ami§tir. Bu ruh, onlan sonunun ne olacagim dii- 
§unmeden, tarih yaratmaya sevk etmi§tir. 

Osmanli tarihinde bilinen, "Hiimayun" teriminin, "Umay (Hu- 
may-Hiimu) adiyla Ilgili oldugu du§iinulur. Hakimiyetin goklerden 
geldigine, Tann vergisi oluguna dair eski mitolojik inanan izleri, 
halk arasmda "Huma" devlet ku§uyla ilgih dola§an soylentilerde ko- 
runmu§tur. "Devlet Ku§u'nun bir adi da "Cennet Ku§u", "Huma" 
veya "Hiimay'dir. "Huma'yla bagli inam§lardan birine gore onu bi- 
le bile oldiiren biri, krrk gun igerisinde olecektir. Qok yaygm olan 
ba§ka bir inam§a gore de "Devlet Ku§u" veya "§ahlik Ku§u" denilen 
"Hiima" ku§unun golgesinin bir insamn ba§i iizerine du§mesi, o in- 
samn diinyada 90k bahtiyar biri olacagimn, ta9 giyeceginin ve haki- 
miyete ula§acagmm i§areti sayilirdi. Bu inan9. Azerbaycan hikaye ve 
efsanelerinde, "Devlet Ku§u"nun u9urulmasi ve omzuna oturdugu 
insamn padi§ah se9ilecegi §eklinde ya§amaktadir. Onun bahtiyarlik 
ve mutluluk semboliine donu§mesi ise ayn bir olaydir. 

"Devlet Ku§u" admdaki, devlet sozcugii, Tann vergisi, ryi kis- 
met, baht ve talih" anlammi i9eriyor. "Kut" sozii de aym anlami ta- 
§imaktadir. Ve Turk devlet9ilik tarihinin 90k onemli belgelerinden 
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bir olan, "Kutadgu Bilig'de de bu anlamda kullamhm§tir. Goktiirk 
gagma ve genellikle, islamiyet'ten onceki gaglara alt Turk edebiyat- 
Ian nda, "Devlet Ku§u"nun, Tann'yla kul arasmda bir araci olduguna 
inamlirdi, (bak: Hiima Ku§u) 

DilREN: TuvaTiirkgesinde, "demon, cin, kotii ruh, §er ruh" anlami- 
na gelir. 

Insan bigimli varliklar gibi de dii§iiniilen bu ruhlann adina, bazi 
metinlerde, Tiireng" ve Tiyren" §eklinde de rastlamr. Bu varliklar, 
insanlann biitiin arzu ve isteklerini yerine getirebilirlerml§. Ancak in- 
sanlar, bunun kar§iligmda onlan aldatiriarmi§. 

Mitolojik anlamsalligma gore, "Dilren" adi, "Eren" anlayi§iyla pa- 
ralellik ta§ir. Turk dilleri igin bir ozellik sayilip, sozciigiin ba§mda ge- 
len, "d", y sessel paralelligi, "Dilren" ile "Eren" (Yaren) arasmda 
benzerlik oldugunu gosteriyor. Turkologlann fikrine gore, genellikle 
Azerbaycan konu§ma dilinde "Y" sesine agirlik verildigi Iqm eski 
"D" sesi yalmz kalmti §eklinde kalmi§tir. Agktir ki "Ontiirk" gagm 
son a§amasmda. "D" tipli sessiz harfi, "Y" §ekline d6nu§mu§tiir. Da- 
ha sonralan, lehge farkJilikJan arttikga. D/Y §eklini ortaya gikarmi§tir. 

Sozciigiin ba§mda incelen "D" sessiz harfinin konulmasi, Altay 
dilinin giiney lehgelerinin bir ozelligidir. Bu anlamda, "Dilren" so- 
ziiyle, "Eren" ve onun bir varyanti sayilan "Yaren" sozii. paralellik 
olu§turur. Tiirk dillerinin bir ozelligi olarak, sozciigiin ba§mda gelen 
'Y~ sessiz harfinin dii§mesi, "Di i ren- Yaren paralelligini ve boylece 
de "Yaren"in bir versiyonu olan "Eren" sozciigiinii ortaya gikarmi§- 
tir, (bale Aranglar; Eren) 

DIN: Insanla, kainat arasmdaki armoniyi yaratan, inanglar sisteminin 
biitiinii. 

Din ilahi men§eli olup. Insanlan. Tann gergegine, ilahi gergeklere 
gotiiren yoldur. Ancak, elerin bir duygu olan kutsal kaynakli dinin 
ortaya giki§i, doga ve varliklann yaratilmasi, yaratili§in ba§langicma 
benzer bir sirdir. 

Mitolojik unsurlar, dinsel merasim ve semboller olmadan, din 
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Olmaz. Dinler tarihinin giinumuze kadar en tanmmi§ bilgigleri, din 
Olayindan konu§urken, onu insan varligimn aynlmaz bir pargasi sa- 
yip, kiilturlerin anlama yolunun, dinleri anlamaktan gegtigini vurgu- 
lular Bununla birlikte, bati toplumbilimdleri dine, ilahi birgergeklik 
• »im.iktan gok. toplumsal bir olay gibi bakarlar. Amerika paradigma 
mektebinin temsildleri de dinin rasyonel olmayan (irrasyonel) ka- 
Mktcrier ta§idigim, bunun igin de bilime kar§i oldugunu savunurlar. 

Kolektif dii§unceye sahip, Ilk insan birliklerinde ise din, insam 
gergeklige baglayan bir olaydir. Burada, maddi olanla manevi olan 
. 1 1 .isinda bir aynm yoktur. Hayat ve varlik alemi bir butiinliik igeri- 
uHie ve insanlann ya§ayi§i da bu biitunliikle uyum halindedir, ilahi 
gergekligin igerigi din sayesinde kavramr ve o kavranmadan, gele- 
neksel cemiyetin dogasim anlamak miimkun olmaz. 

Din belli bir inanca sadakat gibi, milliyetgihk duygusuyla da igeri- 
< len baglidir. En eski torenler bile ulusal oldugu kadar, dini ozellikler 
ta§irlar. Kutsal kitap Kuran'da, "millet" sozciigu, on be§ yerde, 
din" anlaminda kullamlmi§tir. Qok sonraki gaglann din du§uncesi 
ve ulusal dii§unce arasindaki ili§kiyi izlemek bakimmdan, ornegin. 
19. yuzyilda, bir Osmanli Turkuniin, "Biz Tiirk degiliz. Biz Miislu- 
man'iz!" sozleri, gok ilgingtir. Bu bakimdan, mllli-dim duygularla dil 
arasinda da gok yakin bir baglanti vardi. Onun igin de etnik-kulturel 
birlige dahil insanlann davram§ ve du§iincelerine yon veren, lrkimn 
lahzasindan siizulup gelen, enerji dolu. milli, arkaik tipli dini- 
mitolojik anlayi§lardir. Dinin dil uzerindeki etkisinin bir ornegi de 
Uygur Turkleri olabilir. 

Din ara§tirmaalanna gore, dini dii§unce ve anlayi§lan herhangi 
bir donemle, tarihin belli bir gagiyla simrlandirmak miimkun degil- 
dir. "Dinden onceki gag" anlayi§i da bu bakimdan dogar goriinmu- 
yor. Bunun igin de "eski" sozcugiiniin. "Din" ile yan yana kullaml- 
masi, yalmzca bir ak§kanlik olarak kabul edilebilir. "Eski" sozii. ken- 
diliginden "Din" olayina ters gelir ve dini dii§unce anlayi§im bula- 
mkla§nnr. Ozellikle, tarihsel alana bakildigi zaman, cemiyet. "Biiyiik 
bir ahlak anlayi§ina" sahipti ve bu ahlak sisteminde, dinin ayn bir 
yeri vardi. Bu anlamda din, Gok Tannsi'nm koydugu, ilahi ve ahlaki 
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diizendir. Bu duzenin temelinde, korku degil belki biraz korkunun 
da kan§tigi saygi yer alir. Biiyiik fikir sahiplerinin agkca ifade ettikle- 
rine gore, din dii§uncesi biitiin cemiyetlerde var olmu§tur. Cemiyet 
ileriemi§se. onun bu ileriye dogru hareketinin gostergesi, din ol- 
mu§tur. Insan, ne kadar, toplumsal varlik olursa olusun, onun bir de 
kendi manevi dunyasi vardir. (^aresizlik, korku ve felaketler kar§isin- 
da, onun tek umudu dindir. Insanlar, bu giig sayesinde daha yiice 
fikirlere ula§abilmi§lerdir. 

Geleneklerde, ecdadin hayan ya§amr. Din du§iincesiyle ig ige 
olan gelenek, doganin iginden gelen bir yaraticihk igermektedir. 
Onun iginde degi§mez olan yoktur. Yard, goriinen ne varsa hepsi 
eskiden olandir. Bunun igin de gelenek ta§iyicilan, agiktan agga ol- 
masa da bilingaltinda, gelenek ve geleneksel olan ne varsa hepsi- 
nin en uzak gegmi§lerden bu yana mevcunuguna inamrlar. 

Dini ekolojisinin ara§tinlmasi, gevre ve dogal §eridin, kiilturun 
birgok unsurlanna, dini anlayi§lara, merasim ve ayinlere onemli 61- 
giide etki yaptigim gostermi§tir. Yard, eski dunya g6ru§iiyle, gevre, 
dogal ko§ullarda siki bir baglanti Igindeler. Bunun igin de gevrede 
gergekle§en degi§iklikler, uygarligin niivesini olu§turan unsurlar 
iizerinde dogrudan veya dolayli olarak etki gosterirler. Bir anlamda 
dogadan uzakla§mak olan uygarlik, dogayla ne kadar yakin bir bag- 
lanti igindeyse tarihllllk faktorii onun i§in o derece onemsizdir. 

Sivil toplum savunuculan, dinsel bir ideal gevresinde toplanma- 
yi, toplulugun azim guciinii kat kat artiran bir durum olarak gor- 
mu§ler. Fikir adamlan ise dinsizlik uzerine kurulan bir uygarligin, sa- 
dece, koru ve vah§et sagabilecegin! soylemi§ler. Gergek din, insan 
toplulugunu, giiriimekten ve yok olmaktan kurtanp. kiilturii yaratan 
bir giigtiir. Dini inang, ayin ve merasimler, uygarliklann niivesini 
olu§turan unsurlar arasinda yer alirlar. Arkaik dinsel fenomenler, es- 
ki cemiyetlerde, toplumsal yapilara bagli olmu§tur. Buradaki inam§- 
lar, kutsal degil, dunyevi i§levler gorerek, toplumsal davram§lan du- 
zenlemi§ler. Ara§tirmaalar, esld Turklerin kendi dinlerine ayn bir ad 
vermediklerini yazip, bunu, Turk cemiyetinde, dinin ozel toplumsal 
kuruma donu§ememesi ile agklamaya gali§mi§lar. Gergekten de 
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M 1. neksel Turk cemiyeti, dinle iq i§e bir hayat ya§ami§tir. Buradaki 
insanlann. ozel olarak, derin bir §ekilde, dini dii§uncelere dalmadik- 
Unndan, dinin ayn bir toplumsal kurum ve sosyal tesis §ekli almasi- 
»»< l.igerekduyulmami§tir. 

I »m mitolojik dunya i9inde ya§ayan bu cemiyetin giindelik ha- 
y.iiimn aynlmaz bir parQasiydi. Bunun i9in de eski Turk cemiyetlerin- 
den soz edildiginde, irk9i bir yakla§imla, bu cemiyet insanlannm 
hi9bir dine Iman getirmediklerini, hi9bir §eye ibadet etmediklerini 
1 iistelik, inam§lannm ahlaki bir yonu olmadigim iddia etmek, ta- 
il « , „ » n yanli§tir. Tiirklerin pek de dindar ruhlu olmadigma dair soy- 
I - nen g6rii§ler de buna dahildir. Geleneksel Turk cemiyetinde ha- 
i mi olan en biiyiik manevigu9, din du§iincesidir. Hiristiyanlik veya 
1 amaizm'de oldugundan farkk olarak, bu cemiyette bir resme veya 
Insana tapmmiyor, kutsal b ilin en dogal gii9lere iman getiriliyordu. 
< K-leneklerde ya§ayan bu dii§unce, dogayla ahenk i9inde bir hayat 
y.i§ayanTiirk cemiyetlerinin de diizen kaynagiydi. 

Dogayla ya§ayan cemiyet gelenekseldir ve ilahi yasalanyla 
alemleri diizene sokan Yaratana ihtiyaa vardir. Boyle bir cemfyet 
19m, din ve yaratici sorunu, en dddi sorundur. Bunun ig'n de gele- 
neksel cemiyet, almyazisina inamr. Kadere inandigi 19m de bu cemi- 
v tin ruhu, Yarada'ya kar§i temiz duygularla doludur. Geleneksel 
cemiyet, dogadan aldigi manevi gu9le ya§ar. Bu gu9, din duygu- 
sundan gelir. Onun da tek kaynagi Tanndir. Tann anlayi§i, din du- 
§uncesinin ba§lica ugra§idir. Geleneksel cemiyet, daha 90k dini 
esaslar uzerine kurulur. Bu esaslar, kendi i9erisinde, cemiyetin du- 
zen kaynagma donu§iir. Boyle bir cemiyette, din §uurunun ta§iyia- 
lan ve onde gelen insanlan. hakanlar, beyler ve benzerleri olurlar. 

Gokturk 9aginm dini inan lslan da yiiksek bir din anlayi§i uzerine 
dayamrdi. Eski Turk cemiyeti geleneksel bir cemiyetti. Bu cemiyet- 
te, Tann admayapilan merasim ve Tannalik inanamn Icracisi, cemi- 
yet lideriydi. Geleneksel Turk cemiyetinde, dinin yerini anlamak ba- 
kimmdan, bu verinin onemi buyiiktiir. 

Din, ahlak anlayi§iyla i9 i9edir. Aslmda, "ahlak, dinin ba§ka bir 
halidir." (Bu ger9eklik, Muhammed Peygamber'in dilinden, "Din. 
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guzel ahlaktir" §ekJinde ortaya gikmi§tir.) Bu bakimdan, geleneksel 
cemiyet, dinden ayn bir ya§am tarzi du§iinmedigi gibi, ahlaki de- 
gerleri yuksek bir cemiyettir. Eski Turk cemiyeti de dinden gelen 
degerlere buyuk onem verirdi. Geleneksel cemiyeti ya§atan §ey, bu 
din ve bu ahlakti. Yuksek ahlaki bozulmayan, gelenege bagli bu ce- 
miyetin kulturii, inam§lanyla ilgiliydi. Bunun igin boyle bir cemiyet - 
te, din ve kulturiin uyumundun soz etmek gerekir. Kokleri, varligm 
ve doganin kendisinde olan bu uyumun arkasmda, kainati bir biitun 
olarak kavramakgibi bir anlayi§ vardir. Turk mitolojik sistemi, Tann- 
cilik anlayi§mda da goruldugii gibi, bu anlamda, Turk din du§iincesi 
sisteminden aynlmaz. (bak: Mitve Din: Tannalik) 



DiRlLlK SUYU (AB-I HAYAT): Igenleri blumsuzliige kavu§turdugu- 
na inamlan efsanevi su. 

Aslmda ayn ayn mitolojik sistemlerde rastlanan bir anlayi§tir. 
"Dirilik Suyuna, efsaneler ve mitolojik metinlerden ba§ka, Ku- 
ran'da, Hizir'm adryla bagli ve Musa'nm hikayesi anlatilirken rastla- 
mr. Rivayetlere gore bu suyu ilk igenler, Hizir ve Ilyas Peygamber 
olmu§tur. "Dirilik Suyu" ve ebedi, sonsuz hayat aktan§iyla bagli, 
50k sayida anlati olsa da bu anlatilar, eski diinya uygartiklannda, Gl- 
game§, Oguz Hanve iskender Ziilgemeyn gibi, yalmz birkag ki§inin 
adryla baglantili dii§unulmu§tur. Bu anlatilar arasmdaki baghlik ara§- 
tirdigmda, "Dirilik Suyu" ile ilgili aniatilann kokeninin Siimer oldu- 
gu anla§ilmi§tir. Sonraki donemlerin ara§tirmalan ise "Dirilik Suyu" 
ile bagli aniatilann kokiimin daha eski geleneklerde aranmasi ge- 
rektigi fikrini dogrulami§tir. 

Adma bazen de "Bengi" denilen, "Dirilik Suyu", "Zulmet" diye 
tammlanan karanlik ve bilinmeyen bir diinyada gizlidir. iskender de 
"Dirilik Suyunun pe§inden "Zulmet'e kadar gider, ancak onu elde 
etmeyi ba§aramaz. Onun adiyla ilgili "Dirilik Suyu", yaratici ba§lan- 
gig sayilan ilk kaostan (sudan), dirilik verme, ebedi ya§atma, oliim- 
suzle§tirme i§aretlerini alip, kendinde saklami§tir. Bu anlamda, "Di- 
rilik Suyu" semboliinde, yaratili§ mitinde olan ba§langig gibi, ilk su- 
yun izlerini bulmak mumkiindur. Yard, suyun varliga hayat veren 
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gucii, ge§itli inang sistemlerinde onun, ebediyete kavu§turan ve 
Oliimsuzluk kazandiran giig olduguna dair gdru§lerin ortaya gikma- 
sina yol agmi§tir. 

"Dirilik Suyunun hayat verme giicii hakkindaki ilk dii§iincelere 
hikayelerde rastlamr. Ornegin, olen kahramamn iistiine su serpil- 
mesiyle, hap§mp ayaga kalkmasi, rastlanan konulardan biridir. Des- 
tan ve hikayelerde, bazi kahramanlann "Dirilik Suyu" igerek oliim- 
siizliik kazanmalan da sik goriiniir. A§k masallannda, "buta" alarak, 
inamlmaz giizelle§en kahramamn igtigi "I§ik Kadehi'nm de "Dirilik 
Suyu" ile dolu oldugu soylenir. Inam§larda, "Di rilik Suyu"nun eski- 
den gelen, kan§ik bir anlami vardir. Yani o da bir semboldur. Tasav- 
vuf§airleri, onunla ilgili §oyle demi§lerdiri; Topragi du§en adi tohu- 
ma can veren su, dirilik suyu (Ab-i Hayat) degilse, nedir o zaman?" 
(bak Su) 

DlVANE: Turk halklannm mitolojik goru§lerinde, evliya ile e§deger 
sayilan, kalender tipli bir varlik. 

Ara§tirmacilara gore divane adi, Fars-Tadk a s i Hi olup, "dev-div" 
kokunden gelir. Orta gaglan n Qin kaynaklan ise bu gagm ba§lan na 
kadar, samanlara "dineve" denildigini yaziyor. Bir yandan ruhlar 
alemi, diger yandan §eytani guglerle bagli olan §amanlar toplulugu- 
nun normal iiyeleri, "dn garpmi§" degil, "deli, divane" olarak kabul 
edilirdi. "Drvane'lerin, deli-dnli gibi kabul edilmesi, "Koroglu" des- 
tam ndaki, "A§ik Ciinun" motifinin anlamma da agiklik getirebilir. 
"Ciinun" adi, a§igm, ruhlar tarafmdan segildigini, ona Tann vergisi 
verildigini ve onun bir hak a§igi oldugunu gosteriyor. A§ik Ali As- 
kerin dilinden seslenen, "Hem abdalim, hem den/i§im, hem deli" 
soziindeki "delfnin. tasavvuf ruhlu a§ik anlammdaki kullammi, "di- 
vane" anlamiyla aymdir. 

Islam'a kadarki dii§uncelerde, "divane" motifinin mitolojik yar- 
dima i§levi oldugu goriilur. Ari<aik mitolojik metinlerde bu i§levi, 
koruyucu rah motifleri yerine getirirdi. Gorunmeyen alemden ha- 
berler verebilen bu "divane", "Alpami§ Kahraman" gibi, gocugu ol- 
mayanlara, gocuk sahibi olma konusunda araalik yapar ve epik 
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kahramanm yolundaki zorluklan ortadan kaldmr. "Manas"m adim 
da nereden geldigi bilinmeyen bir "divane" koyar. 

"Divane", adeta adsiz olur. Ancak, tanmmi§ evliyalar, Burkut Ba- 
ba gibi mitolojik varliklar, bazen de Nak§ibendi tarikatimn kurucusu, 
Bahauddin gibi gergek tarihi ki§ilikler, bu adla adlandmlmi§tir. §a- 
manlann hamisi olan. Burkut Baha'nm bir adi da "Divane-i Burk Ser- 
mest" idi. Bu ad ona, bir deli gibi derbeder omur ya§amasmdan 
degil, eski geleneklerden dolayi verilmi§tir. "Divane", "Behlul'un 
de ta§idigi adlardan biriydi. "Divane" motifinin bu kadar geni§ bir 
§ekilde yayilmasi, dervi§lerin etnik-kiilturel gelenekteki yerini gos- 
teriyor. Tasawufta Ise "Divane" sozciigii, "Ilahr a§km etkisiyle hay- 
rete dii§en ve §a§kinlik iginde kalan" olarak tanimlanmaktadir. 



DIVANELiK: Ara§tirmaalar, §amanm ruhlarla olan ili§kisinde "co§- 
ku" ve "divanelik" anlayi§lanm birbirinden aymriar. "Divanelik" anla- 
yi§mda §amanm, ruhlan kendi varligmda sigdirabilme giicii du§unii- 
liir. Divaneligi, §amanizmin ba§lica gostergesi sayan ara§tirmaalara 
gore, dh/aneJigin olmadigi bir §amanizm yoktur. Co§ku ve ruhsal 
bozukluk gibi, "divanelik" anlayi§i da §amanm ozelliklerinden biri- 
dir. Ancak "divanelik" anlayi§i, §amanm diger ozellikleriyle bir arada 
degerlendirilmelidir. 

Bazen, "divanelik" anlayi§iyla co§ku ve trans ve boylece trans ve 
"divanelik" anlayi§lan arasmda higbir (ark birakilmiyor. Bunlar e§ an- 
lamli terimler olarak kullamlmi§lardir. Bu anlayi§lardan higbirinin 
tarn bir agiklamasi olamamasina ragmen, aslmda onlann her biri. di- 
geri iizerinden agiklamr. Yazaiiann gogu. "Divane" ile co§kuyu, bir- 
birine zit anlayi§lar olarak kabul ederler. M. Eliaden'In, edebiyata 
yaptigi hizmetlerden biri de bu tki anlayi§a agiklik getirmesidir. 
Onun agklamasma gore, "Divane" olmak, ata ruhlannm ruhsal etki- 
si demektir. Ona gore, divanelik, §amanizmin olmazsa olmaz un- 
suru degil ve ba§langigta §amanlzme yabana bir kavramdi. 

Bu fikir, divaneligi, §amanizmin ba§lica i§aretlerinden biri sayan- 
lar tarafmdan itirazla kar§ila§mi§tir. Ilgingtir ki aym goru§, Eliaden'le 
aym zamanda, ondan habersiz olan V. §imidt tarafmdan da ortaya 
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atilmi§tir. Ancak o, co§ku halini degil, divaneligi, §amanizmin ger- 
gek i§areti saymi§tir. §aman efsanelerinden de anla§ildigi gibi, kam- 
likedenlere, gogu zaman "deli", "divane" ve onun gibi sifatlar veril- 
mi§tir. 

Bazi lan, divaneligi, genellikle, §amanizm igin bir ozellik olarak 
gormu§lerdir. Guya, "Divane", derin trans halinde olduktan sonra 
ne oldugunu hig hatiriamazmi§. Diger grup bilim adamlan, biitiin 
bu anlayi§tan birbiriyle bagli saymaktadirlar. Onlara gore, bu anlam- 
lan n hangisinin temel te§kil ettigini belli etmek mumkiin olamaz. 
Gergekten de "Divane" ve co§ku halleri, kar§ilikli olarak birbiriyle 
baglanti igindedirler. 

DUA: (bale Alki§) 

DUMRUL: Dede Korkut boylarmdan, mitolojik karakterli Deli Dum- 
ml boyunun kahramani. 

Ara§tirmacilara gore, boyun eski bolluk ve iirerne tapim§i ve 
onun aynlmaz kolu olan, olup-dirilme fikriyle bagliligi inandmcidir. 
Aslmda, arkaik yapili efsanelerde gegtigi gibi, "Deli Dumrul "un Az- 
rail'le goru§mesi, onun olup-dirilmeslnl bildirir ve ilk mitolojik anla- 
mim yitirmi§ Ilkel motiftir. 

Olup-dirilme fikri, gogu sistemlerde buyiik yer tutar. Onunla 
bagli inam§lann, neredeyse hepsinde, oliime mahkum edilmi§ tan- 
lmm cam, ba§kasiyla degi§tirilir. Bu inan lslan aktaran, daha eski me- 
tinlerde ise bazen, kadimn yerine, kocasi, yeraltma goturiilur. Su- 
mer inam§ sisteminden adi, "Dumrul" lie aym kokten olan. "Dumu- 
zi" de doganin ve ayn ayn insanlann oliip, dirilmesini sembolize 
eder. Iki diinya arasmdaki ili§ki, bir diinyadan digerine gidip gelme, 
ozellikle de §ah §ah bir toren sirasmda, §amanm pargalanarak Oldii- 
riilmesi ve ardmdan tekrar dirilmesi, §amanizm Inam§inm ba§lica 
fikridir. Zaman zaman olup-dirilme, dogadaki tazeligi sagladigi igin, 
ya§am kendi yolunda devam eder, hayat durmaz ve bolluk olur. 

"Dumrul" adryla ilgili efsanelerin mitolojik anlamimn arkasmda, 
§aman efsanelerindeki §amamn oliimle miicadelesi, olen ki§inin ca- 
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m yerine hayvan kurban edilmesi ve benzeri fikirler bulunur. Bu fi- 
kir, Turk tannaligmda da gegerlidir ve onu. sonraki turn dinlerden 
farkli kilar. Turk halklanmn. mit, efsane, hikaye ve destanlannda. 
gundelik yasamda devam eden bu diizenli olup-dirilme inana, 
"Deli Dumrul" boyunda da korunmu§tur. 

Mitolojik mantiga gore. ya§li olan biri, artik, neslin arti§im temin 
etmeye kadir degildir. "Dumrul" yerine de ya§li ana-babasimn de- 
gil, yarinin can vermesini de boyle agiklamak mumkiindur. Sel§uk- 
name'de atasimn, boydaki adi, "Duha Koca" (Kumuk versiyonunda, 
"Aduku", Digenis Akrit'te Ise "Duka" §eklindedir) yerine 'Toku§ Ko- 
ca", kendlninki de Togrul" olarak kaydedilmi§tir. Bu adlann her Lki- 
sinin de dogmak kokiinden olmasi (tohum, sozcugii de bu gruba 
aittir), ara§tirmaalar tarafmdan kabul goruyor. Sumerce'de "Dogum 
Evi" demek olan, "Duku" i§in de aym agiklama gegerlidir. Sumer- 
ce'deki "Dumuzi" adi Ise yine aym anlam dairesine dahil olan, "ha- 
yat yaratan, nesil ve evlat veren" anlammda kullamlmi§tir. Bu ad. 
Artim Ilahesi ile bagli olup, Azerbaycan Turkgesindeki "tarn" ve 
"tumurcuk" sozcukleriyle aym koktendir. Bu baglilik, "Dumrul" mo- 
tifinin, ureme ve bereketin koruyucusu oldugu fikrine de agklik ge- 
tirir. "Dell Dumrul"un Azrail'le verdigi sava§, Ural Batir'm eceli ye- 
nip. Dirilik Suyunu bulmak igin, yuruttiigu mucadelenin ve Kor- 
kut'un, ebedi ve oliimsuz dii§unulen suya siginmasimn paralelidir. 

Biitiin bunlarla birlikte. "Dede Korkut Kitabmdaki "Deli Dum- 
rul" motifi, etnik kiilturun aynlmaz bir pargasi olan, din dii§uncesi- 
nin, ba§lica anlayi§i gibi, Tann-insan, Tann-kul ili§kilerinin de izlerini 
agk bir §ekilde koruyup saklami§tir. Turk tekTannalik inam§ma go- 
re deTann'yia kulun arasma kimse giremez. 

Mitolojik metinlerde daha onceleri, yerin goge yakm oldugu, 
bunun igin de kimin ne sozii varsa, dogrudan "Allah'a soyleyebil- 
mesi yazar. Bu, eski Turk mitolojik du§uncesinde Tann-insan Ih§kile- 
rinde, herhangi biraracrya ihtiyag duyulmadigi fikrinin bir Izidir. 

DUNYA MODELI: Belli bir etnik- kiilturel gelenek dahilinde, dunya 
hakkmdaki goru§lerin butiinii. Diinya modeli, dunyayi motifle§tirme 
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yoluyla tammlayarak, onu gostergeler sistemine geviren mitolojik 
dii§iince tipiyle bagli bir olaydir. Diinyamn motif! gibi §iirsel mitoJo- 
|lk diinya modeli de bir gostergeler sistemidir ve gelenek ta§ryialan 
hu gostergeler sisteminin (arkma biitiinliigiiyle yaramayabilirler. 

Slstematiklik ozellige sahip olan diinya modeli, etnik-kiiltiirel 
vistemin, gevre alemle olan turn ili§kilerini diizenler. Mitolojik me- 
iin konulannm temeline dayanan bu diinya modeli, aynca diinya 
11 Y»lifinin dii§iincedeki yansimasidir. Mitoloji denildigi zaman, etkin 
bllimsel-teorik fikirde de belli bir mitolojik dii§iince sistemi ve bu 
sistemle temsil olunan diinya modeli anla§ilir. 

§iirsel diinya modeli bakimmdan, her bir insan toplulugu, kendi- 
ne ivts diinya gorii§iine sahip olur. Diinya modelinin ortaya giki§ 
anlayi§i, her bir mitolojik sistemin kendine has olan ig yapisi ve bu 
yapiyi olu§turan unsurlar arasindaki i§levsel-anlamsal bagliliga agik- 
lik getirilmesini saglami§tir. 

Mitolojik diinya modelinin tarn bir iradesine herhangi bir metin- 
de rastlamak miimkiin degil. Ancak ayn ayn metinlerden derlene- 
rek miimkiin olabilir. Qiinkii mitolojinin kendisi de ortaya gki§i son- 
radan gergekle§en bir sistemdir. Halk bilimi, mitolojiyle tarn bir 
baglilik igerisinde oldugundan, mitolojik diinya modelinin unsurian, 
agik veya gizli §ekilde de olsa, ge§itli halk bilimi metinlerde, mera- 
simlerde ve maddi kiiltiirel orneklerinde korunur. 

Mitolojik diinya modeli, etnik kiiltiir ta§ryicilannm davram§lannm 
ge§itli §ekillerinde ve bu davram§larm sonucunda gergekle§ir. Mito- 
lojik diinya modelini §ekillendiren dii§iince tipi, bilimsel edebiyat- 
larda, "mantiga kadarki", "mitopoetik". "kozmoloji" ve ba§ka adlar 
altmda kaydedilir. Kabul goren bir fikre gore, diinya modelinin et- 
nik-kiiltiirel sistem bakimmdan, gorece, duragan ve diiz bir §ekil 
gizdigi donem, "kosmoloji" veya "mitopoetik" gag olarak adlandm- 
lrr. Herhangi bir ulusal mitolojiye ait diinya modelinin olu§umu, bir 
sistem gibi aym mitolojinin yapisal temelini olu§turan unsurlar ara- 
smdaki i§levsel-anlamsal bagliliklara da agiklik getirilmesini bir ge- 
reklilik olarak ortaya koyuyor. 
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Mitolojik gorii§lerdeki yatay diinya modeli daha bir eski model 
sayilir. Burada "yukan", "orta" ve "a§agi" diinyalar arasmdaki ili§ki, 
gaglar yoluyla gergekle§ir. Dikey diinya modelinde ise kainat: yer, 
yer iistii ve yeralti diinyalan olmak iizere, iig kattan ibaret dii§iinii- 
liir. Her birinin kendine ozgii zaman ve mekan olgiileri olan bu 
diinyalar arasmdaki tli§ki ise "Diinya Agaa" tarafmdan gergekle§ir. 
Her bir mitolojik geleneginin kendine has diinya modelinin olu§- 
masi, bugiin bile mitoloji b ilim inin kar§ila§tigi en dddi problemler- 
dendir. Tiirk diinya modelinin olu§umu problemi de istisna te§kil 
ermiyor. 

Geleneksel Tiirk cemiyeti, dogadaki diizene uygun olarak kurul- 
mu§tur ve buradaki diinya hakkma bilgiler gergeklere dayamr. Tiirk 
kozmik diinya modelinde, Tiirk diinya diizeniyle, Tiirklerin devlet 
te§kilati arasmda bir baglanti vardir. §iirsel mitolojideki, Ulug Tiirk. 
lrkil Hoca veya Korkut Ata gibi mitolojik variiklar, koruyucu ruhlar 
destan geleneginde, diinya gormii§ ihtiyarlar gibi kahramamn bir 
yardimcisi olarak goriiniirierse de artik onlar §ecere geleneginde. 
Oguz hanlannm vezirleri ve bir bilge gibi takdim olunurlar. 

Eski Tiirkler, kozmoloji diinya modelinin goriintiisiinii verirken, 
Ikili kar§ila§tirmalardan yararlanmi§lardir. Bunlann en onemlileri: ev- 
ren- kaos, yukan-a§agi, dogu-bati, sag-sol, hayat-oliim, i§ik- 
karanlik. kendin-ba§kasi, l9-di§. kiiltiir-dogadir. Kiiltiirel sistemlerde 
degi§meyen bu evrensel gosterge biitiinliikleri, arkaik dii§iincenin 
Ilk a§amasi olarak, diinyayi anlamak i§in onu simflandirmaya gali§- 
mamn yoludur. §iirsel mitolojik diinya modeli Igin boyle semboller- 
den biri de "Diinya Agaa" sayilir. 

Diinya hakkmda her toplulugun, kendi sistemine uygun diinya 
modeli ve ozel etnik i§aretleri vardir. Yaratih§ metinleri, evrensel bir 
diinya modeli dii§iincesi yaratsalar da bu diinya modelinin merke- 
zinde, belli bir etnik-kiiltiirel. gelenek bulunur, ulusal dii§iinceyi be- 
lirleyen, onun meydana gikmasma ortam hazirlayan bu model, her 
zaman ve her yerde, ulusal olmasiyla belirlenir. Etnik-kiiltiirel gele- 
nek, gevrenin etkisinden, onun giiciiyle kurtulabihr. Her bir mitolo- 
jik anlatim Ise bir biitiin olarak, diinya modelinin yaratilmasmi ve 
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kurulmasim agiklar. Netice itibariyle Turk diinya modeli, temsil etti- 
gi ve Ifadedsi oldugu Turk mitolojisinin oziinii olu§turur. 

Bazi ara§tinnalarda. Turk kiiltiiriindeki dunya modellerinin varli- 
sindan soz edilir. Halbuki farkli Tiirk halklannda, aym anda birkag 
modelin bulundugunu soylemek dogru degildir. Herhangi bir Turk 
mitolojik metin ve merasiminde de 90k sayida dunya modelinin 
..uhgim soylemek dogru olmaz. Genel Turk dunya modeli birdir, 
hu modelin, herhangi bir unsuruna, bazi Turk halklannda rastlanma- 
yabilir. Bu bakimdan, farkli Tiirk halklannda rastlanan modeller, ana 
modelin versiyonlan sayilabilir. Ana model Ise hem bir biitiin olarak 
iK*m de ayn ayn unsurlanyla, dddi bir degi§iklige ugramadan. Tiirk 
halklannda bugiine kadar ya§ami§tir, (bak: Mit: Mitoloji) 

DUNYANIN SONU: Diinyamn yaratilmasi sorununa oranla, diinya- 
mn sonu sorusu ile ilgili geleneksel Turk dininin, ozellikle de ilk gag- 
lanm, aksettiren mitolojik dunya gorii§ii veya dii§iinceler hakkinda 
yeteri kadar bilgi yoktur. Bu ise varligin olup-dirilmeler zlndri gibi 
kavramldigi Tanncihk dini inana Igerisinde ya§ayan eski Tiirklerin, 
diinyamn sonu meselesine, yaratili§tan daha 90k merak duyduklan 
kanaatini dogurur. Orhun metinlerinde, gok ve yerin yikihp 9okme- 
si, mevcut hayat diizeninin bozulmasi ile bagli i§aretler olsa da bun- 
lar, diinyamn dagilip, ortadan kalkmasi hakkinda sistemli bir dii§iin- 
ceyi yansitmaktan uzaktirlar. 

Buna bakmayarak, farkli Turk halklannm, diinyamn sonu lie ilgili 
gorii§lerinde, gerek Hiristiyankk, gerekse de Budizm'in etkisi ol- 
mu§tur. Bu, sonu9 olarak, Tiirklerde kendi ifadesini, kiyamet anlayi§i 
§eklinde bulmu§tur. Ger9ekten de Tiirklerin kiyamet hakkindaki dii- 
§iinceleri, Budizm. Hiristiyankk ve islam'in etkisine maniz kalmi§tir. 
Ve turn bunlann bir sentezini ortaya 9ikarmi§tir. 

Altaylarda, kiyamet giiniine, "Kalkana C a g" denilir. Bu Inam§a 
gore, insanlann yeryiiziindeki sayrlannm azalacagi bir zaman gele- 
cek. O zaman, kotiiliik diinyayi saracak. Cehennemin sahibi olan 
Erlik, yeryiiziine yakinla§acak. Haynn ba§langia olan Tann Ulgen 
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unutulacak. tyi ruhlarla §er ruhlar sava§a tutu§acak. En sonunda Ul- 
gen tek ba§ina kalacak ve mah§eri ba§latacak. 

Diger taraftan ise Turklerin kiyamet anlayi§iyla aym anlamda kul- 
landikian, "Ulug Kim" sozciigunun de sonraki donemlerin bir urunii 
oldugu agiktir. Ebu Hayyan'm "Kitab el ldrak"mdaki, "Sagi§ giinun- 
de, ayna gorklii" deyiminde de bu soze rastlamr. Sagi§ gunii, he- 
sap giiniY kiyamet giinii, tartilar kurulup, haklarm hesaplandigi ve 
hesap-kitap Istenen giindur. Bunun igin de kiyamet sozciigii "Sa- 
gi§"la, saymakla ve hesapla ilgilendirilir. 

Dimyamn sonu anlayi§i, kozmogonik goru§lerle ili§kit endirildigi 
igin Ana Yer hakkmdaki goru§lerle de baglidir. Dunyanm sonu anla- 
yi§i da hayatm ddnu§umu fikriyle yakmdan ilgilidir. Yaratik§, her za- 
man tazelenme ve yenilenme halindedir. Bu tazelenmenin bir a§a- 
masi da kaostan evrene gegi§ amndaki benzer kiyamettir. Kiyame- 
tin geli§inden sonra ise dunya biisbiitun yenilenecektir. 

Anadolu'nun ya§li yoruklerinin goru§lerinde, diinyamn sonunu 
ve belirsiz gelecegini gosteren: "Kiyamet yakla§tigi zaman, bina ve 
zina artacak. Daglardakiler koylere, koylerdekiler ise §ehirlere dolu- 
§acaklar" sozleri de kiyamet anlayi§ma ve geleneksel Turk kulturiin- 
de, dunyanm sonu ile ilgili goru§lere agiklik getirebilir. Anadolu'da 
ay ve giine§le ilgili inam§lar arasmda, Turklerin dunyanm sonu hak- 
kmdaki du§uncelerine a§iklik getirebilecek inam§lar da vardir. Bu 

inam§lardan birine gore, bir gun ayla giine§ birie§e- 
cek, dunyayi yakip kavuracaklardir. O za- 
man kiyamet kopacaktir. Bir ba§ka inam§a 
re de gune§in bandan dogdugu gun, su- 
lar kabaracak ve her tarafi sular kaplaya- 
gaktir. Bunun ardmdan dunyanm iizeri 
diimdiiz olacaktir. Biitiin bunlar, dunya- 
nm sonunun, kainatta duzenin bozulmasi 
sonucunda olacagina inanan, eski ve ge- 
leneksel dii§uncenin ortaya gki§ §eklidir, 
(bak: Eshatoloji Mitler) 
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EC DAT: Bazi ara§tirmacilara gore, bir zamanlar dini goru§lerin evri- 
minde ilk a§ama olarak du§undukleri ecdada tapinma, eski Turk 
inam§ sisteminin de ba§lica dayanaklanndandi. 

Ahrete baglanan ata, merasim siiredndeki koruyucu ruhla aym 
sayilmi§tir. Etnogenetik mitlerde, ilk ecdadin gok kokenli olduklan 
ve daglarla bagliliktan vurgulamr. 

Genellikle bir grup geleneklerde oldugu gibi, Turk etnik-kiilturel 
geleneginde de soy-kok ile bagliligi, ata anlayi§inda onemli yer tu- 
tardi. Etnik §uurda 'Yedi gobek eskisini" tamyip bilmek anlayi§i, 
kendini tammanm ba§hca ko§ulu olarak guniimuze dek ya§amaktadir. 

Obiir dunyada Ikind bir hayatin olduguna ve ruhlann 
ebediligine inanan eski Turk du§iincesine gore, var olmak igin soyu- 
kokii bilmek ve ata hakkinda fikir sahibi olmak gerekliydi. Ecdadin 
adim bilip variigim kabul etmek, belli bir irkin ozellikle de siyasi agi- 
dan var olmasimn §artidir. 

Kaynagim Turk etnogonik mitlerinden alan metinlerdeki kahra- 
manlar, kendilerinden once ecdadmdan konu§urlar ve hangi soy- 
dan, kokten geldiklerini anlatirlar. Bir soyun ecdadi da kiilturel kah- 
raman gizgileri ta§ir. Ornegin, §oriann Kizilkaya soyunun kokii. in- 
sanlara ate§ten yararlanmayi ogreten bir ihtiyann adryla baglamr. 

Yer. gok, dag, agag ve benzer kultlerin birbiriyle bagliliginda, 
onlann en eski gaglardan beri ata kiiltuyle bagli olmalan da etkili 
olabilir. Inam§a gore, dunyalanm degi§tirmi§ ata ruhlan oldiikten 
sonra bile aileleri korkutmaya devam ederler. Bunun, eski Tiirkler- 
deki ataerkil aile ili§kileriyle baglandigina dair fikirler de vardir. Asya 
Hunlannda heryil mayis ayimn ortalarmda, ecdadin ruhu mutlu ol- 
sun diye kurbanlar kesilirdi. 
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TM< tarihi, ecdada bagli amlarin kutsal bir emanet gibi korundu- 
guna dair zengin bilgiler vermektedir. Bunun gostergesi olarak, ec- 
dadin goriintusu ayarlamp, tapinaklarda saygiyla saklamr. Bazr ede- 
biyatlarda. "But-Tiis" denilen bu "Biit-heykeTlerata kiiltiiyle baglili- 
gin hatirasim ya§atir. Kinm lehgesinde "Blit, semen" anlamli "Abak" 
sozu de bu kiiltle baglidir. Bu sozciik, "Koruyucu ruh" anlamim ko- 
ruyarak. "Abaki" §eklinde "Divan-i Liigat-it Turk" kitabi ve "nazar- 
dan saklanmak igin bostanlara konulan karton pargasi" anlaminda 
kullamlmi§tir. Bu soziin temeli de "Aba" sozune dayamr, (bak: Apa; 
Ama; Tos) 

Ecdat kultiinun izleri, etnik kiilturun butunlugunii koruyan basili- 
ca unsurlardan biri olarak yiizyillar boyunca da ya§ami§tir. Son do- 
nemlere kadar Turkmenlerde gollerin hocalan. hastayi tedavi etmek 
istedikleri zaman 'Ya atam-babam, yeti§in!" derlerdi. Bu da onlann 
ata ruhuyla bagliligim gosterir. Halk inam§lanna gore, Tuva §aman- 
lannin bir boliimunii de ecdadi ve asli §aman olanlar olu§turur. 

Turk etnogonik efsanelerinden gelme ba§lica konu ise ecdadin 
kurtanci olarak dii§unulmesiyle baglantilidir. Yard. degi§ken tabiath 
olup, sik sik degi§ebilen ata ruhunun bir i§levi de tarihi-mitolojik an- 
lamina gore onun kurtanciligidir. 

Turk soyunun ecdadi kurttur. Ornegin, kiilturel kahraman olan 
mitolojik Koroglu motifi, kurdun ba§ka bir §eklidir. Bu anlamda, Ko- 
roglu'nda da kurtanci i§lev vardir. Bunun igin de ona hep bir kurtan- 
ci gozuyle bakilmi§tir. Koroglu'nun 16. ve 17. yiizyillarda tam yeni 
bir gugle gundeme gelmesi de onun bu kurtanci I§levinden gelir. 
Haklan yenilen buyiik bir Turkmen grubu vardi. En giigzamamnda, 
ulu ecdadi olan "Bozkurt'u yardima gagirmi§ ve "kutsal yiizlii Boz- 
kurt metni, bu kez yeni tarihi ko§ullara uygun bir §ekilde Koroglu 
gorkeminde ortaya gikmi§tir. 

V. Huluflu'nun "Koroglu" destaninin "Ba§langig Yerine" bolii- 
munde kaydettiklerinden anla§ildigina gore, "Hangi hikayeyi Isti- 
yorsamz ba§layayim" sozleriyle medise yuz tutan a§iga, halkin ce- 
vabi §u olur: "Iki yigit insan" tamyor. Ona gore ya Koroglu'nun 
hikayesine ba§la ya da §ah Ismail'in. Bu yuzden de Koroglundan 
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i iMMgrafin okunmadigi. Koroglu havasimn 9alinmadigi bir 
in v«>ktu. Qiinkii bu motif. Tiirkliigun ta§iyici olan bir topkilu- 
goziinde, kendi varliginda ata nihunu ya§atirlar. 

I Hu ata. soylann oz koklerini bagladiklan ulu varliklar, ozel i§aret- 
Iniylc se9ilirler. Rivayete gore. bir9ok Turkmen tayfasimn ulu babasi 
»ayilan Salur Kazan'm, sirtmda Muhammed Peygamber'in be§ par- 
ui.iginm izi vardir. 

lftNNt: Miislumanligi kabul etmi§ Turk halklanndan, Azerbaycan 
v.- Anadolu Turklerinin, Ozbeklerin, Karakalpaklann. Kirgizlann ve 
bii 6l9iide de Kazaklann demonolojik inan9lannda yer alan kotii 
ruh Kalabahk yerlerde ya§adigma inamlir ve kisa boylu olarak be- 
timlenir. Onlar aynca goze goriinmeden buyiiyup, bi9imsiz bir var- 
li o. 1 d6nii§ebilen kadin gorunu§iinde de verilmi§tir. Demonolojik 
goru§lere gore, ednnilerin Li ba§lan, tuyle kapli vucuttan ve tersine 
duran ayaklan olur. Onlar at ahmnda kalmayi ve atin yelesini orme- 
yi 90k severler. Tadklerin inam§ina gore, pis bir kokusu olan bu §ey- 
r.mi varlik, kr§ giinlerinde ismmak i9in insanlann evlerine gelir. Evin 
hammi, adet geregi onun i9in yemek ayinr. Ancak ednnl ne kadar 
yene yesin o yemek azalmaz. 

Turk Musliiman halklannda ednniyle ilgili eski inam§lara gore, 
9oeuk emziren kadm, at di§kisina dokunmaktan korkmalrydi. Qiinku 
boyle yapan kadimn siitu kesilirdi. Azerbaycan Turklerinin mitolojik 
goru§lerine gore, ecinniler her yerde var olabilen demonik ruhlar- 
dir. Ate§ten yaratildiklanna Inamlan bu varliklann i9erisinde, Muslii- 
man olam da vardi, kafir olam da. Ednniler, insam ya hava kararma- 
ya ba§ladiginda ya sudan ge9erken ya su l9mek i9in egildiginde ya 
da aga9 altinda otururken 9arparlardi. Ednninln 9arptigi insamn vii- 
cudu moranr ve bir sure sonra da olur. Onun duzelmesi Iqm giine- 
§e dua edip, tas kurarlar. inam§a gore. 9arpilan ki§i Musliiman ise 
ednni onu hemen bagi§lar. 

Ecinnilere dahil olan bir ruh da "Vurgun'dur. Islam'la birlikte ge- 
len dnler ve ednniler hakkindaki goru§lerin incelenmesi onlann. A 1 
ruhu, Bizden Yegler ve benzeri mitolojik karakterlerle bagli g6rii§le- 
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rin ve yerli inam§lann bir anlamda kirlenmesinin bir sonucu oldugu- 
nu gosterir. 

Bazi Turk halklannm inam§inda, ecinninin turn i§levlerini cinler 
yerine getirir. Turkiye'nin bazi yorelerinde, eski Turk inanglannm izi- 
ni ya§atan ve esrarengiz giiglere bagli oldugu kabul edilen, "ednni" 
adiyla bilinen degi§ik yerler vardir. Anadolu Turklerinin demonik 
goru§lerindeki "Mekir" motif! de i§levsel bakimdan ednni motifine 
oldukga yakmdir, (bak: Gn; Nekir-Munkir) 

EE-EYE: (bak: lye; Idi-lzi) 

EFRASlYAB (A 1 P ER TONGA): Anadolu ve Azerbaycan Turkleri. 
Ozbekler ve Tiirkmenlerin eskilerden kalma mitolojik goru§lerine 
gore. Turk halklannm efsanevi kahramam, mitolojik ulu ecdadi. 

"Efrasiyab" motif!, eski Turkleri n mitolojik goru§lerindeki "Analo- 
ji" motifinden de 90k sayida ozellikler alarak, "Alp Er Tonga" motif! 
zemininde olu§mu§tur. "Alp Er Tonga" veya Tonga Er Alp" aslm- 
da, "Efrasiyab"m Tiirkge'deki adidir. Ira nlil ar. Iskit Hakimi olan "Alp 
Er Tong ay a "Efrasiyab" demi§lerdir. 

Kaynaklardan edinilen bilgilere gore, Turklerde soyun liderligin- 
de bulunan. "Alp ErTonga" hakkmdaki inan9, 11 . yuzyila kadarya- 
§ami§tir. M. Ka§garfnin "Drvan-i Liigat-it Turk "unde. Turk asilli ola- 
rak gegen destan kahramam "Alp Er Tonga", "Efrasiyab" olarak 
gosterilmi§tir. Divanda bu kahraman hakkmda yazilan boliimde. 
Turkge'deki Tonga admin Arapga'ya gevirisinde Efrasryab olarak ve- 
rilmesi, bu iki adm aym kahramam anlattigmda §iiphe birakmiyor, 
o. Hayyam'm "Nevruzname"sindeki bilgilerden Ise Tiirklerdeki bir- 
90k hikmetli sozler ve ogiitlerin "Efrasiyab"a ait oldugu anla§ilir. Y. 
Balasagunlu'nun "Kutadgu Bilig"inde de aslen Turk saydigi "Efrasi- 
yab" in adi ge9iyor. Bu kitapta, Tadklerin ona Tonga Alp Er" dedik- 
leri anlatilir. Bu efsanevi kahramamn Turkistan Tiirk geleneklerindeki 
yerini gostertiyor. 

Daha gu9lu ulusal dii§unceye sahip Karahanlilar ve Sel9uklular 
kendilerinin soy koklerini onun adina baglamaktadirlar. "Efrasiyabi- 
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ler" olarak da bilinen Karahanlilar, "Efrasiyab"m soyundan geldikleri- 
ne inamrlar. Pritsak, Karahanlilann soy agaam, "Efrasiyab" soy agaa 
olarak gostermi§ ve onun kokiimi, "Bilge Kagan" soyuna baglami§- 
tir. Selguklularda da otuz iiguncii atadan cetjerinin "Efrasiyab" oldu- 
guna dair bir inang vardir. "Efrasiyab" adiyla bilinen bu varlik Iran 
mitolojisinde, §er tannsi olan "Ehrimen'in yeryuziindeki temsilcisi 
sayilir. O, Zerdu§tlerin en kati du§mam, Ira n lil arla araliksiz sava§lar 
yiiruten ve yanli§likla Alilerin bir diger kolu sayilan, gergekte ise go- 
gebe hayati ya§ayan Tiirklerin -Turanlilann- lideridir. Eski Farsga olan 
"Avesta"da ise "Efrasiyab" adi, Frengistan olarak gosterilir. Dogrudur. 

Orta Asyali ara§urmaalann higbiri "Efrasiyab"m Turk asilli oldugu 
kanaatinde degillerdir. Bazi rivayetlerde onun §eceresini, eski Iran 
(Avesta) kaynagma kadar gotururler. Ancak daha eski kaynaklardan 
Et-Tabari, El-Blruni ve Ibn Haldun'da onun soyu Yafes Oglu Turkiin 
adiyla ilintilendirilmi§tir. Iran ulusal destani "§ahname"de, "Efrasi- 
yab"m Turk soyundan oldugu kaydedilir. Firdevsi, efsanevi Oguz 
Han'm oglu Kara Han'i, "Efrasiyab"m oglu olarak gostermi§tir. §air 
30 binlik cesur Turkmen'in, "Efrasiyab"in atasimn liderligi altmda ol- 
dugunu da yazmi§tir. Tiirkistan ve Horasan'm 10. ve II. yiizyillar 
siyasi-toplumsal hayatmda, Oguz Turkmenlerinin hakim konumda 
olmalan, "Efrasiyab" motifinin sonraki degi§ikliklerinde giderek da- 
ha gok Oguz epik kahramam gizgileri kazanmasmda etkih olmu§tur. 
Bu anlamda "Efrasiyab" motifinin olu§masinda. Oguz Han motifinin 
etkisi de kagmlmazdir. V. Radlov'un Hun Hakam Mete'yi Alp Er 
Tonga ile gok sayida ara§tirmaanm da Mete'yi Oguz 'la kar§ila§tir- 
malan da bu bakimdan anlamlidir. 

Alp ErTonga'nm adi, birgok yer adma da konulmu§tur. Bunlar. 
Kanzak, Kazvin, Kum, Nahgivan ve benzeri yerlerdir. "Efrasiyab"m 
kizimn adi, "Kara benzer kizim, gelinim" diye, "Dede Korkut Kita- 
bi"nda geger. Bir grup orta gag eserlerinde olumden kagmak iste- 
yeni anlatan mitolojik karakter de "Efrasiyab"m adiyla ilintilendirilir. 
O, yeraltmda duvarlan demirden bir kalenin iginde olan 100 sutun- 
lu sarayda ya§ar. Bu saray, yapma gune§, ay ve yildizlarla i§iklandi- 
nlir. "Efrasiyab", oliimsuzliige kavu§acagma inamr ve bunun igin 
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kurbanlar verir. Hukumdarlik giicune sahip olabilmek i9in, birkag 
kez "Ferfi ele gegirmeye 9ali§sa da ba§anh olamiyor. **Ferr"e sahip 
olmak igin yedi iklim dola§ir. "Efrasiyab"m olumden ka§ma istegi, 
§amanizmdeki olumden kagmayi ve aym anda Koca Korkutun 
olumden kagma istegini hatirlatiyor. 

EFSUN: Eski du§uncenin iiriinu olup, arkaik gizgileri agk bir bigimde 
gorunen, yasak, sinama ve benzeri kavramlarla birlikte, mitolojik 
igerikh metinlerin bir §ekli. Bazi ara§tirmaalar, onu herhangi bir di- 
nin daimi unsuru gibi de tammlami§lardir. Efsunun giicune olan 
inan9, en eski dini-mitolojik g6rii§lerdendir. Dii§uncenin geli§imini: 
efsun, din ve bilim olarak 119 a§amaya ayiran C Frezer'in g6ru§iine 
gore, efsun dine kadar varligim siirdurmu§tur. En eski 9aglardan 
bahsedildigi zaman da efsunu dogadan ayirmak bile mumkiin ola- 
maz. 

Mitolojik varlik ve ruhlann adlanyla dolu, biiyiilu bir i9erik ta§i- 
yan ve bu yiizden de bazen anla§ilmaz olabilen efsun, mitolojik 
metin tipi gibi, ayin-torende §iirsel mitolojik konum ile en srki bag- 
lantidadir ve onun en onemli unsurianndan birini olu§tuiur. Efsun, 
mitolojik metinle aym mantik iizerine kurulur. Bazen en evrensel 
mitolojemlerle baglanan efsunun niivesinde 90gu zaman mitolojik 
motifler bulunur. Bu anlamda efsunlar, §iirsel mitolojik diinya mo- 
delinin ana eksenlerinin belirlenmesinde en Onemli kaynaklardan 
sayilirlar. 

Formiil ozelligi olan efsun, aym zamanda ulusal mitolojik siste- 
min ger9ek ozelliklerini ta§ir. Bu anlamda rrkin davram§ bi9imlerinin 
gostergesi olmakta onun i§levi de efsane veya mitolojik metin ka- 
dar onemlidir. Buyiilu karakterli formiiller olan bu kisa metinler, her- 
hangi bir arzu ve dilegin ifadesi olup, belh bir amaca yoneliktir. Ef 
sunun giicuyle §eytanm ruhu ele ge9irilebilir. Eski dii§unce 9agmda 
soz, tammladigi asim veya objenin di§mda olmadigi i9in, eski ef- 
sun kavrammdan bu kavramm gosterdigi dsme dogaldan bir ge9it 
goriinur. Boylece sozle cisim aym yerde gorundiigunden, efsunun 
araaligryia, herhangi bir cisme veya insana buia§ilabildigine ina mhr di. 
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Efsunlar, metin tipi olarak daha 90k paralellik iizerinde kurulur. 
Bu metinlerin ba§lica ozelligi, gizli doga giigleri ve goze goriinmez 
ruhlara yah/an§tan ibaret olmalandir. Mahiyetine gore, efsunun be- 
lirli olgiiler dahilinde ve belli zamanda (elin sigilinin gegmi§i igin, 
aym on be§ind giiniinde) soylenmesi, bir ritueldir. 

Efsun, sakral metin oldugundan onun degi§ik §ekiller alabilme 
olgiisii de asgari smirdadir. Yapisi itibariyle kutsal yasal tipli metinle- 
re yakin oldugu igin dokunulmazdir ve herhangi bir §ekilde degi§ti- 
rilmesi yasaktir. Boyle bir degi§ildik, onun giicunun azalmasi veya 
yok olmasi demektir. Efsun metinlerinde insam gevreleyen gergek 
diinyayla hayal diinyasi arasmdaki ili§kide kendi ifadesini bulur. Bu- 
rada, dogayla insamn kar§ilikli ili§kileri ve bagliliklan soz konusudur. 
Bu, kendini dogadan ayirmayan ve higbir durumda ona kar§i koy- 
mayan insamn, dogayla olan derin mistik bagliligidir. insan dogaya 
benzetilir. Dogayla insan arasmda ili§kiler, benzerlik ve paralellikler 
temeline kurulur. 

Turn bunlarla birlikte, mitolojik metin tipi olan efsunlar hakkmda, 
sabit ve ortak bilimsel bir goru§ yoktur. Aslmda genellikle toren 
metinlerine baglamp, arkaik rituelin kalmtisi olan bu metin tipleri, 
gogu zaman gorunu§ itibariyle, smamali, yasaklar ve mitolojik 
inanglardan ayirt edilemiyorlar. Qogu zaman onlann anlamsal yapi- 
lanm belirlemek zor oluyor. Butunliikle, efsun metinleri mitolojik 
diinya modelinin tarn gdruntusunii yaratmak igin, mitolojik metin- 
lerin olu§umunda buyukdnem kazamr, (bak: Soz) 

EJDERHA Turk halklannm kulturunde, zaman zaman rastlanan ve 
rengarenk mitolojik goru§lerle bagli olup doga olaylanm sembolize 
eden §eytani varlik, kotu ruhlu bir motif. 

"Avesta"daki "Aji-Dahaka" ile ilgili du§uniilup, eski Farsga'yla 
ili§kilendi rilse de mitolojik motif gibi bir dogaya sahip oldugundan, 
Ari kokenli Ejderha suretiyle bir ilgisi yoktur. Turk halklannm dilinde 
adma hem aym anlamiyla hem de kotu ruh anlamiyla farkk farkk 
rastlamak mumkiindur. Turkmence'de "Ajder-Ajdarha", Kargiz- 
ca'da "Ajidaar", Nogayca'da "Azdaa", Tatarca'da "Ajdaha" ve 
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"Az'd'aki" §eklinde kullamlmi§tir. Bu ad, Tiirkler tarafmdan "Ajday- 
ya" ve "Ajder" §ekillerinde Ball<anlarda ya§ayan Slav halklanndan 
Sirplar ve Bulgariann diline de gegmi§tir. "Ejderha" adi ta§iyan bu 
efsanevi varligm Turkiye Tiirkgesindeki bir adi da "Evren"dir. Quva§ 
dilinde "Astaha" §eklini alan bu sozciigun bir anlami, "hikayelerde 
rastlanan kanatli yilan", diger bir anlami ise "acikli ruh"tur. O, Quva§ 
hikaye ve rivayetlerinde 90k sayida ba§i olan, insanlan ve hayvanla- 
n yutarak yiyen, mitolojik bir varliktir. 

Mitolojik dii§uncelere gore "Ejderha", handle kadmiann igine gi- 
rerek, dogacak gocugu oldiirur. O, bu mitolojik goru§lerin izini ya- 
§atan hikayelerde "Simurg'un yavrulanm yer. Farkli Turk halklannm 
Inam§lannda, "Ejderha'mn ya§adigi yer de birbirinden farkli gosteri- 
lir. Ozbek, Turkmen ve Kazak mitolojik-halk bilimi metinlerinde, 
onun yeraltmdaki magarada ya§adigi ve oradaki hazineyi korudugu 
yaziyor. Azerbaycan ve diger Turk halklannm goru§lerine gore ise 
o, suda ya§ar. Bat Sibirya Turklerinde, "Ejderha"nm ormanda ya§a- 
drgma inamhr. Ba§kurt demonolojisinde, son derece buyiikve ko- 
caman bir yilan gibi betimlenen bu varlik, biiyuk derelerde ve gol- 
lerde ya§ar. Insanlar ve hayvanlan yutarak yerdi. Ba§kurtiarda son 
zamanlara kadar ya§ayan goru§lerden birine gore de "Ejderha"nm 
ya§adigi goliin adi, "dipsiz, doymak bilmeyen" anlamma gelir. Bu 
da anlamsal bakimdan, Altaylann inam§inda §eytani demon "Erhk" 
saltanatma yalcm biryerde akan ve adi "Doymadim" anlamma ge- 
len "Toybadim" irmagmi hatiriatryor. 

O, Anadolu Turklerinin inam§ma gore dogdugu 
zaman aniden buyiir. Agzmdan ate§ 
kuriir ve etrafmda olan her §eyi 
yakar. Soylenenlere gore ejder- 
ha, buyiik yilandan faydalamr. 
Yilan, daglarda cuyiir (ceylana 
benzer, kiigiit zarif bir hayvan) 
veya kel (okiiz) lie giftie§ir. Onla- 
nn 9iftle§mesinden dogan ejder- 
1a, yere indiginde Tann, Nisan 
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Yagmurlan'm yagdmr. Yagan yagmurlann sulanndan daglardan sel- 
ler akmaya ba§lar ve bu seller ejderhayi goturup oldiiriir. 
Hikayelerde verilen §ekliyle, agzindan alevler puskuren ejderhanin 
yiizunden halk, susuzluk geker. Azerbaycan hikayelerinde ate§in 
iginden gkip, kahramamn uzerine saldiran Ejderha motiflne de rast- 
lanabilir. Anadolu hikayelerinde Ise birind darbeden yaralanan, ikin- 
ci darbedense olmek yerine tekrar canlanan bir ejderha motifi var- 
dir. 

Altay destan kahramanlanndan olan "Kan-Sulutay". ta§tan yasti- 
ga ba§ koyup, agzindan alevler piiskiirten, sekiz ba§li Ejderha'nm 
otuz gogsiinden siit emer. Bu bakimdan Ejderha motifi, mitolojik 
ulu ana butiinlugunun birgok 9izgilerini ta§imaktadir. Azerbaycan 
Terekemelerinin hah motiflerinde rastlanabilen bu varlik, evin koru- 
yucusu olarak bile du§iinulmu§tur. Kiil-Tigin Kitabesinde dikkati ge- 
ken en onemli motif de kurt ba§li ejderha motifidir. 

Daha 90k sicakligin ve kurakligin sembolii sayilan "Ejderha", ay- 
111 zamanda Oliimun ve karanligin semboliidur. Zerdii§tlukte karan- 
hgi temsil ermi§tir. Tibet mitolojisinde ise o, sulan hareketi ge9irip, 
yere rahmet yagmurian yagdiran iyiliksever bir gii9tiir. Nedim'in, 
"Gorelim, ab-i hayat aktigin ejderhadan" sozleri, herhalde bu varli- 
gin su konumuyla bagliligina dayamr. Tasawufta, dunya malina I§a- 
ret gibi yorularak, dunya hevesini sembolize etmi§tir. Burada insan 
nefsi, ejderhaya benzetilmektedir. 

Mitolojik "Ejderha'nm, diizenli dunyaya kar§i sava§i, onun kaos 
diinyasiyla bagli bir varlik olu§undan gelir. Bunu gore de en eski 
uygarliklann olu§umundan beri. her zaman insanlann du§imcelerini 
me§gul etmi§tir. "Ejderha" hakkmdaki mitolojik metinler, evrensel 
bir olay gibi son derece geni§ bir §ekilde yayilmi§tir. Hatta bunun 
i9in de Isvi9reh psikanalist ve dindar tarih9i K. Yung, onu arkeolojik 
tipler sistemine dahil etmi§tir. Bir fikre gore, "Ejderha", yagi§siz kara 
bulutu temsil eder. Diger bir fikre gore ise diinya halklan kiilturiin- 
de 90k yaygin olan "Ejderha" motifinde, insanligin kolektif hafizasi 
ve yeryiiziindeki hayvanat aleminin en eski temsildleriyle ilgili hati- 
ralar korunup saklanmi§tir. 
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Din tarihgileri ve mitoloji bilimcileri 
igin, "Ejderha" motifinin gegirdigi evri- 
min tiim a§amalanm Izlemek gok zordur. 
Ya§ami sembollerle orulu eski mitolojik 
du§unceli insamn gozunde, kokii derin 
gegmi§lerden gelen "Ejderha" da bir 
semboldur. O, hala olu§umunu tamam- 
lamami§, §ekilsiz, bigimsiz gugleri temsil 
ediyor. Ancak bununla birlikte evreni ya- 
ratacak sular aleminin de semboliidur. 
Bu Ilk sudur ve bu anlamda da "Ejder- 
ha", gift anlamli arkaik demonik bir motif 
olup, evrenin kaostan dogmasmi sem- 
bolize eder. Bu anlamda "Ejderha", yapi- 
§iz ilk kaos motifinin potansiyel turn hal- 
lerini kendinde toplami§tir. Boylece, "Ej- 
Uzcrinde Ejderha ve Simurg derha" motifi, kendi sembolune gore, 
Tasviri Buiunan TUrk Hahsi, kaosla evrenin miicadelesini ve kaosla 
XV. Yiizyii. evren arasindaki gegi§ koridorunu sem- 

bolize ediyor. Onun igin de yapi§iz olup, bigimsiz ozelligiyle taninir. 
"Ejderha", ba§langigta ugsuz bucaksiz sulardan Ibaret olan, hala ka- 
os halinden kurtulmami§ bir alemi sembolize ediyordu. Bu tamm, 
"Ejderha'nm yeralti oliiler saltanatimn koruyucu i§leviyle tamamla- 
myor. Ona gore de yeraltinda, daglar arkasinda dii§unulen obur 
dunyanm sinmnda, bu simn bozanlara kar§i durur. 

EMEKEJT: Yakut §aman izm inin yardima ruhlan Igerisinde, §amana 
en gok gerekli olan ruhun adidir. 

"Emeket" ruhu, §amanm varliginda kok salar. Bu ruh, kel ve par- 
mak boyunda bir adamak gibi betimlenir. §amanist goru§lere gore. 
"Emeket"i olmayan §aman da olamaz. "Emeket'in ba§lica i§i, kam- 
lik ederken §amana yol gostermektir. §aman oldiigiinde de onun 
mezanru gevreleyen ku§ goriinu§unde agag olarak, mezann kirlen- 
mesini Order ve sayginligim korur. 
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ER AD: (bak: Ad) 

ER SOKOTOH: Yakut mitolojisinde. "Er Sokotoh Elley" adiyla bili- 
nen mitolojik kokenli bir varlik. 

Kiiltiirel bir kahraman gibi, yazm geli§i dolaysiyla yapilan kimiz 
igme merasiminin kurucusu ve ilk Icracisi sayilir. Yakut destanlarimn 
bu tanmmi§ kahramanmm admdaki "Sokotoh" sozciigu, "tek. yal- 
mz, tek-tenha" anlamma gelmektedir ve "Er Sokotoh"un Ilk at a ol- 
dugunu irade eder. Onun adryla ilgili metinlerin en eski versiyonun- 
dan biri, "Er Sokotoh admda biri vardi. Goklerden mi indigi yoksa 
yerden mi giktigi bilinmiyordu" sozleriyle ba§lar. Kutsal agaca yuz 
tutup, "Nine Ruh" demesinden de anla§iliyor ki onu buyiitiip, yeti§- 
tiren de bu kutsal agagtir. 

Kendi kendinden yaratilan kahraman hakkmda yazilmi§ olan 
Buryat metni "Alamji Mergen"den de anla§ildigi gibi, "yalmz" kah- 
ramanla, mitolojinin ilk yaratili§ gagi arasmda agiktan agiga bir bag- 
lanti vardir. "Yalmz" kahraman, mitolojik ilk atayla ve ilk insanla aym 
zamanda ya§amaktadir. Butiin versiyonlarda "Er Sokotoh**un gok- 
ten dii§tugu anlatilir. Hatta bazen Tann onun babasi, bazen de atasi 
olarak verilir. 

Ate§i elde etmek, kultiirel kahramamn ba§lica ozelligidir. Versl- 
yonlanndan birinde, ate§i elde etme gergegi, onun kultiirel kahra- 
man ve Ilk ata oldugunu gosterir. Boylece "Er Sokotoh"un adi. ba§- 
langigtaki herhangi bir kahramam degil, yeryiiziine dii§en ilk insam 
bildirmi§tir. ilk ata oldugu igin. §imdiki Yakutlann hepsi ondan tiire- 
mi§ler. 

ERDOV-ERDOY: Azerbaycan Turklerinin inam§mda Su Ruhunu 
temsil eden mitolojik varlik. 

inam§a gore, insanlara hi^bir zaran dokunmaz. Olii gomuldiigii 
zaman, onun mezan ba§mda iig gun i§ik yakilmasi inana da bu var- 
likla ilgili inam§larla baglidir. Yani. "Erdov" i§ik gordugii mezara 
yakla§maz. Azerbaycan'm Bati bolgelerinde demonik "Guryabani" 
motifi i^in sayilan ozellikler. "Erdov" ile de ilgili olarak dii§iinulur. 
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Anadolu'nun Kars ilinde de "Erdoy" ile ilgili eski Turk inanamn 
izlerine rastlanmaktadir. Buradaki inanca gore, "Erdoy" denilen bu 
gug, geceleri, ahirdaki atlara binip sabaha kadar ko§turur ve kan ter 
iginde birakir. ArJann yelesini orer. At sahipleri onu tutmak igin. at- 
lann beline katran siiriip, katramn igine igne batmrlardi. Igne battigi 
an "Erdoy'u yakalayabileceklerine Inamrlardi. "Erdoy", canim kur- 
taimak igin Igneyi iistiinden gkanp atmaliydi. 

"Erdoy". geleneksel Turk halk demonik goru§lerinde, kadm dry 
sinden. uzun boylu, sansm, oldukga giizel ve bereketli bir varliktir. 
Onunla konu§uldugu zaman, bereket lie Ilgili sozler tersine soylen- 
melidir. Yani. ona "Gel" demek istenildigi zaman, "Gelme" denil- 
meliydi. 

"Erdoy" ve Al-Hal motifleri, i§levsel yakmliklanyla ayirt edildikle- 
rinden, geleneksel demonolojik goru§lerde, gogu zaman kan§tmlir- 
lar. "Erdoy'un suda ya§adigma inamlrr. Bu. Su Ruhu ile ilgili soyle- 
nenler, ata kultiinun kalmti lan arasma da girmektedir. 

EREN: Dim inam§larda, Allah ve evliyalara yakmlik §erefine nail ol- 
mu§ insan anlamma gelmekle birlikte, geleneksel goru§lere gore, 
suda ya§adigma Inamlan hayali bir varlik. 

Azerbaycan Turklerinin dilinde, "suya soyle, i§itsin, eren yardi- 
mma yeti§sin", "yalan soylersen, seni suyun erenleri garpsm" ve 
benzeri ifadelerle mitolojik anlamsalligim korumu§tur. Tiirkmenler- 
de, bu soziin kutsal anlami, biiyuk olasihkla, onun eski mitolojik an- 
lammdan kaynaklanryor. Tuva Turkleri de dua ederken, "Gok boru 
erenim. Kayra Han!" derlerdi. 

Biiyuk olasilikla, ilk mitolojik metinlerde, "Eren" sozciigiinun 
Farsga'daki "Yaren" §ekliyle anlamsal bir bagliligi yoktur. Kazak- 
ga'daki "(aran" §ekli de "Eren"in diger Turkgelerdeki "i" veya "y" 
ba§langi§li olabilen, Iren- Yaren ve D'iiren §ekilleriyle aymdir. Bu dil- 
de "Eren", suf kiiltle bagli bir irade olarak da kullamkr. 

"Eren" adi. Tiirkistan halk kiilturiinde. "Gayip iren. kirk §ilten" 
deyiminde rastlamr. Gozegoriinmez demonik varliklardir. Azerbay- 
can Turklerinde suyla ilgili dii§unulen ve suda ya§adigma inamlan 
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hayali varlik gibi betimlenen "Eren'e, bir Tuva samammn dilinde- 
ki,"... yeddi san d'iirennerim" iradesinde de "d'iiren" olarak rastla- 
mr. "D'iiren"in "Eren"leaym oldugu gergegi, dilbilimi aakJamalann- 
da da karuoanmaktadir. Ornegin. "Yildiz", Artaylarda "Dildis" c4a- 
rak soylenir. 

Uryanhay ve Soyonlarda. iki tur eren vardir. Biri yerde, digeri ise 
gokte yasar. Gokte yasayan "Eren", §im§ek gaktirandir. Tuva §a- 
man lan ran yardima njhlan igerisinde. "Ag Eren" denilen ruhlara 
kar§i ayn bir saygi gosterilirdi. Inam§a gore, goklerle iliski kurmak, 
sadece "Ak Eren'ler sayesinde mumkiin olabilirdi. Bu ruhun goriin- 
tiisii, Tuva ve Altay §amanlannm ba§lica ni§anlanndan sayilirdi. 
Ara§tirmaalara gore onun motifi. Altaylardaki "D'ayik" motifine 
denk dii§mektedir. Genellikle, sulan, yerleri, ate§i ve ocagi koruyan 
Rihlar, tuvalann mitolojik du§iincesinde "Eeren" adiyla bilinir. 

Bir Mogol boyu, kendi ecdadim, "Irin Sayn Mergen" adma bag- 
liyordu. Buradaki "Irin", "Eren" ile aym ses uyumuna sahiptir. Ur- 
yanhayca'da, bu soz anlam bakimmdan "Ongon" ile aym Igerigi ta- 
§ir. O, Potaninin yazdigma gore onun, "Eren ne demektir?" sorusu- 
na, birTelengit. §oyle cevap vermi§tir: "§aman." 

Buryadarda "Yaaran" denilen Su Sahibi veya Su Ruhuyla bagli 
varliklar ise biiyiik olasilikla, Altay dil birligi gaginda Turklerden alin- 
mi§tir. AnadoluTurklerindeki "Yaren Baba" admin "Eren'le bagliligi 
da §uphe gotiirmeyecek bir durumdur. Bu balamdan Eren-Yeren- 
Diren paralelligi, dilbilimi agisindan oldugu gibi, mitolojik sembo- 
lizm agisindan da gegerlidir. 

Erenligin. §amanizm ve Islam degerlerini kendinde ya§attigi bili- 
nir. Turkistan bah§ilan, erenler grubuna, koruyucu §aman mhlanm 
da dahil edip dua ederken Erenlerden de yardim isterler. Anlam iti- 
bariyle Arap kokenli "Evliya" anlayi§i da Turkge'nin "Eren" anlayi§i- 
nin tarn kar§rligidir. 

ERLiK-YERLIK: Genel Altay mitolojisinde sikga rastladigimiz bir 
motif. Mitolojik bir varlik olarak gizgilerini, daha gok Giiney Sibiiya, 
Altay Turklerinin ve Mogol halklannm mitolojik goru§unu aksettiren 
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materyaJlerde korumu§tur. O. Mogol §aman metinlerinde "Erlik 
Tann" diye adlandmlir. "Erlik" motifiyle ilgili inanan izlerine, Macar 
Kipgaklarda da rastlamr. 

Sozluklerde bazen adina "Yeralti saltanatimn hakimi" anlamiyla. 
"Yerlik Ayna", bazen de "Erklik" olarak rastlanan bu varlik, bir gorii- 
§e gore adi ve i§levleri bakimindan, Sumerdeki "Yere§kigaTa kar§i- 
lik gelir. "Yere§kigal" yeralti dunyasimn agasi sayilir. Bu varligm adi 
"Yer-e§ki-kal" §eklinde. "Yer diinyasimn sahibi" gibi anlamlandinlir. 
San Uyguriarda da "Ertik- Yerlik" adi genellikle oliiler saltanati, hayat 
degi§tirenlerin yurdu anlammda kullamlmi§tir. 'Yeriiktin Ham" (Yer- 
ligln Biiyugu), oliilerin kaldiklan yerin agasidir. 

Adma aynca, "Erlik Han", "Iriik" (Hakaslarda) ve benzeri §ekiller- 
de de rastlanan bu motif hakkmdaki gorii§ler, Giiney Sibirya'da. Mi- 
nusinsk Tatarianndan kalan bir mitolojik metinde. "Oliilerin ham 
imi§ Ine Han adli bir han" denilir. Buradaki "Irie Han" adi eski Turk- 
gede "yer, yurt" demek olan, "Irie, erle" sozciiguyle ilgili gorunse 
de adm "Erlik- Yerlik" olarak bilinen bu mitolojik varlikla ilgili olma 
olasiligi daha yiiksektir. 

Turk mitolojik metinlerinden anla§ildigma gore o, ilk insan kiiltii- 
niin kumcusu, yaraticisi ve ilk Icracisidir. Onun Turk mitolojisiyle 
koklii bagliligi, bazi ara§tirmaalar tarafmdan §iipheyle kar§ilanmi§tir. 
Turk mitolojisinde, Ulu Ana'nin transformasyona ugrami§ ve birkag 
konumdan gegmi§ §ekillerinden bin gibi olan "Erilk"in varligi, eski 
yazilmi§ Orhun abidelerinin, Yenisey metinlerinin ve "Irk Bitig"in 
dikkatli bir §ekilde tekrar okunmasmdan sonra tarn olarak kamtlan- 
mi§ sayilabilir. Ancak, geni§ Avrasya kiilturii zemininde olmasi onu, 
eski Turk tannaligma baglasa da bu motifin koklii bir §ekilde Tiirk 
orijinli bir mitolojik varlik oldugu fikri, birgok ara§tirmaa tarafindan 
yapilan gali§mayla heniiz kesinlik kazanmami§tir. 

"Erlik" sozii, Sagay efsanelerinde yeraltmda bulunan biitiin de- 
monik guglere verilen genel bir addir. Bu §eytani guglerin liderleri- 
ne de Erlik Han adi verilir. Onu bazen Ata, bazen de Bey diye de 
adlandmriardi. Altay §aman duaiannda Ise "Kayrahan" adryla da 
amlmi§tir. "Erlik Kagan". Eski Tiirkler arasmda Budizm'in ve Budist 
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edebiyatmm yayilmasmdan sonra Budizm'deki yeraio saltanat haki- 
mi Yama'nm unvam olarak kullamhm§tir. Ancak bu, Erlik Han'm tek 
ba§ma Budist- Lamaist gorii§lere bagli oldugu anlamma gelmez. 
Buryatiarda ahret diinyasimn yeralti saltanatinm sahibi "Erlik Han" 
adim ta§imaktadir kl "Erlik" adi ile aym kokten olduguna §iiphe yok- 
tur. ("Erlik", Buryatgada "kan igen" anlammda kullamlir) 

Yakutlann eserlerinde de Erlik, yeraltmdaki ugsuz bucaksiz derin 
sular saltanatinm, mavi denizlerin sahibi olan bir ruhtur. Fakat, Saka 
Tiirklerinin §amanist gorii§leri ile ilgili verilen bir bilgide "Erlik" adiy- 
la hatirlanan bu varlik, derin sular saltanati degil i§ikh gok ruhlan 
arasmda sayilir. 

ilk insamn, bir de ulu ata i§levi vardir. Bu bakimdan "Erlik", In- 
sanligm yaraticisi sayilabilir. A1 taylarda ilk insan olarak bilinen, ba§- 
langigta Ulgen'ln dostu oldugu soylenen, "Erlik", aym anda ilk §a- 
man sayilmaktaydi. Bazi geleneksel Altay inam§lanna gore onu Ul- 
gen'in kendisi yaratmi§tir. Diger bir bolumde ise onlann karde§ ol- 
dugu yazilmaktadir. Atlaylara gore diinyayi yoneten "iyi ba§langig" 
olarak bilinen Ulgen'den farkli olarak, O, "kotii ba§langici" temsil 
ediyor. Aralanndaki mucadele ise insanlann cam igindir. 

"Kara Nine" denilen kotii ruhlar, "Eriik"in buyrugu altmda ya§ar- 
lardi. Bu yiizden de Altaylarda, en biiyiik felaketler en agir hastalik- 
lar onun adina baglamrdi. Hatta. "Erlik" hakkmda dii§iinen birine 
hastalik saracagma inamlirdi. Inam§a gore Oliim Melegi. Cehennem 
Ruhu. yeralti saltanan hakimi "Erlik Han", yeralti diinyasmdaki lrma- 
gin kenannda, yuksek bir dagm eteginde, kirk ko§eli ta§ bir evde 
ya§ar. Altayiann Iplik gibi du§iindukleri ruhu da o keserdi. "Eriik"e 
giden yolda, "Pudak" admda engeller vardir. §aman bu engelleri 
biiyiik zorluklarla a§abilir. Altaylarda, "Eriik"i temsilen bir put olma- 
digi gibi, onun resmini gizmek de yasakti. 

Hikayelerde, "Erlik", bir ihtiyar goriiniimiinde tammlanmi§tir. 
Onun gelik mizrak §eklinde bir tilsimi olduguna inamlirdi. Bu miz- 
rak, herhangi bir oliimliiniin eline gegtiginde o insan, bu tilsimm 
yardimiyla, tiim dii§manlannm iistesinden gelebilirdi. Kaginlerden 
toplanmi§ mitolojik metinlerden anla§ildigma gore ise "Eriik". diin- 
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yamn yaratili§ siirecinde de rol oynami§tir. O. §oriarda yeralti diin- 
yasinda ya§ayan varliklann lideri sayilirdi. Tiirk hakiannm gorii§iine 
gore §aman, oliiniin veya hastamn ruhunu geri getirmek igin yeralti 
diinyasina gittiginde, yiiziinii "Eriik'e gosterirse oliir. Tuvalara gore 
"Erlik", i§i giicii insanlara zarar vermek olan bir varlik degildir. Tuva- 
Kijllerde de yeralti oliiler saltanatimn sahibi sayilan "Erlik", g6riinii§ 
itibariyle Kazaklann "Albastfsina benziyor. Kazaklann "Albasti"si, 
90k iri ve uzun gogiislerini omuzlan iizerinden arkasina atarak ge- 
zen birya§li kadin goriiniimiinde betimlenir. 

Altay Tiirklerinde. "Erlik Haan" adim ta§ryan bu varlik, en kotii 
ruhlardan sayilmi§tir. Epik metinlerdeki yakla§ima gore, onun goz 
kapaklan bir kan§, yiizii kan gibi kipkirmizi ve saglan dimdiktir. "Er- 
lik Haan", yeralti diinyasimn agasi, karanlik diinyamn buyuciisu sa- 
yilir. Kotii bir insan oldiigii zaman onun ruhu "Eriik"ln saltanatina 
dii§er. Onun elinde, ye§il demirden bir kilig ve insan kemiklerinden 
yapilma bir asa vardir. O bir §ey igmek igin, insan kafatasim kullamr. 
Bedenini ba§tan a§agi yilanlar sarmi§tir. Bir yerden ba§ka bir yere 
giderken, domuz boynuzlu okiiziin sirtinda gider. 

§aman ovgiilerinde "Eriik"in kizlan, utanmak bilmeyen, girkin ve 
ahlaksiz olarak betimlenir. Onun dokuz kizi var ve bunlardan higbiri- 
nin de adi yoktur. "Eriik"in kendisi de kotii ruhlann lideri sayrlir. 
"Kormos", "Yeek", "Aza", "§ulmus" ve "Yetker" gibi biitiin kotii 
ruhlar, onun hiikiimranligi altindadir. 

Altaylann inam§lanna gore "Erlik"in, insanlardan istedigi ba§lica 
bir §ey var: kurban. Eger insanlar kurbanlanm zamaninda verirlerse, 
onlara zarar vermek yerine, diger kotii ruhlardan korunmalan Igin 
ogullanm onlann yardimina gonderir. Altaylann inam§ina gore, her 
koyiin kapisim, onun bir veya iki oglu korur. §amanlann birgogu, 
onu ve ogullanm yardima ruhlar olarak goriirler. "Erlik" ve onun 
saltanatimn Altay metinlerindeki goriintiisii, §amanizmdeki goriin- 
tiiyle uyu§ur. I§levleri bakimindan kan§ikgibl goriinen "Erhk", aslin- 
da kan§ik degildir. Bu kan§ik goriiniim, motifin kendi kendine §ekil- 
lendirdigi ve kendini olu§turan geleneksel sistemde gegirdigi evri- 
min sonucudur. 
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Zaman zaman, beyazsakalli Ihtiyar bir din adami olarak dii§iinii- 
len "Erlik", Tuva-Kijilerin gorii§lerine gore de kadm goriiniimiinde 
olup, uzun gogiisleri olan A1 Anasina benzer bir varliktir. Altay 
Tiirklerinin goru§lerinde de "§ulmuslar", hem kadm ve hem erkek 
goriinumunde dii§iiniilmii§lerdir. 

Sayan-Altay halklannm inam§ma gore, oliiler saltanatimn sahibi 
olan "Erlik", tekgozlii, balina gibi biri degildir. Ancak anormal dere- 
cede uzun kirpikleri gozlerinin iistiinii 6rtmii§tiir. Yakut demonolo- 
jisi nde, yeralti diinyasimn hakimi "Arsan Duolay" da boyle betimle- 
nenlerdendir. Altay kahramanlik destanlanndaki. tek gozlii Kahra- 
man Erligin her geli§iyle aleme karanlik goker, riizgar eser. firtma 
kopar ve yer sarsilmaya ba§lar. Bu durum, demonik giiciin, yeralti 
oliiler saltanatimn hakimi olmasi i§levine uygun dii§mektedir. 

Kazak hikayelerinde, yeralti saltanatimn hakimi olan mitolojik 
motif de eski Tiirklerdeki "Eriik'in birgok izini koruyup, saklami§nr. 
Yer-Tostiik hikayelerinde yeralti diinyasimn hakimi, 'Temir Han" ta- 
§ir. Altaylann mitolojik diinya g6rii§lerinde ise "Temir Han". "Er- 
hk"in ogullanndan birinin adidir. Sibirya Tiirklerinde yeralti diinyamn 
tannsi sayilan 'Yeriik"in, Altay inam§lanna gore, ejderha goriinii- 
miinde betimlenen ve Insanlann canlanm alan yedi ogluvardir. "Er- 
iik'in ogullannm adlanndaki sozciikler, onlann degi§ken tabiatli ol- 
duklanm gosterir. 

"Ilk insan" sureti ile kar§ila§tmlan ve onceleri Ulgen'in dostu ol- 
dugu soylenen "Eriik'in, daha sonralan goklerden yere, oradan da 
yeraltma indirildigine dair bir yorum vardir. Hig ku§kusuz bu yorum, 
mekanik diinya gorii§ii sayesinde ortaya gikmi§tir ve motifin, an- 
lamsal yapisim agklayamryor. Aslmda "Eriik'in, gokten yere atilma- 
si ve ilk insan veya insanligin ecdadi olmasi, tarn bir donem olu§tu- 
rur. Degi§ime ugrayan Altay metinlerinde, hatta i§gald bir han ola- 
rak ortaya gkan "Erlik"in gokten yere atilmasi motifi, Tann Evladi" 
denilen gok oglunun yere atilmasiyla benzerlik gosterir. Bu bakim- 
dan da Yakutlann Tann tarafmdan goklerden yere kovulmu§ Tenha 
Adam" motifleriyle kiyaslanabilir. 
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ERVAH: Eski Turk dilinin temellerinden olan, at a kultiiyie bagli olan 
bir anlayi§. 

Bir grup saygin kaynaklarda, kokenine gore, "Avesta"daki Fra- 
va§larla da ilgili oldugu yer alir. Bu fikre gore, bu varliklar En/ah adi- 
m, islam'in kabulunden sonra almi§lardir. 

Musluman-Turk halklanndan birgogunun inam§lannda, goze go- 
runmezleri sadece ervahi olanlarm gorebilecegine inanilirdi. Ervah- 
lar, TurKmenlerin inam§inda, A1 gibi giiglii, her §eye kadir ve iste- 
dikleri zaman §ekillerini degi§tirebilen varliklardir. Acikh ruhlardan 
soz edildigi zaman, "Al-Eivah" iradesini de kullamyorlar. Quva§ di- 
linde ise bu soz "Ruh, ruhlar, diinya degi§tirmi§ ecdadin ruhlan, 
can" anlamina gelen "Arpah-sarpah" §ekline d6nu§mii§tur. 

Bu sozciik Arap kokenlidir. Bir merasim admin iginde de kullam- 
lan bu ifadenin temelinde, Arapgadaki "Ruh" sozciigii bulunur. 
"Ruh'un gogul hah "Ervah"dir. Tatarcada "Arbah", Kazakgada "Eru- 
ah", Kirgizcada "Arbak", Turkmencede "Aivah" gibi kullamlmi§tir. 
Turkmen dilinde, "acikh ruhlar, dn, §eytanlar" anlamina gelen "Ar- 
vah-jin" §ekli de vardir. 

Dini-mitolojik igerikli bir sozciik gibi "Ervah". Tiirk etnik-kiilturel 
gelenekleriyle bagli goru§leri kendinde ya§atmaktadir. Turk haklan- 
nin inam§ina gore, olenlerin ruhlan olan bu ervah, diinya iizerinde 
ya§ayaniann onlara dikkat etmesini ve kurban vermesini isterler. 
Giinliik ya§amin turn zor anlannda yine onlara yiiz tutulurdu, atala- 
nn ruhlanyla ilgili inani§lara, Tiirk halklanna kom§u olan Tadklerde 
de rastlanabilir, (bak: Cet) 

ESHATOLOJI: (bak: Diinyamn Sonu; Eshatolojik Mitler) 

ESHATOLOjlK MITLER: Eshatolojik mitlerde diinyamn sonunu 
sembolize eden i§aretlerden, mah§er giinunden ve evrensel kaza- 
dan bahsedilir. 

Bu anlamda evrenbilimi modelinin son sininnm gostergesi ola- 
rak ortaya gkan bu mitler, aslinda kozmogonik mitlerin degi§ik §ek- 
hdir. Yard, burada evrenden kaosa dogru ters bir siireg i§ler. Ancak 



202 




ESHATOLOllK MlTLER 



yaratili§, daimi bir geli§me ve yenilenme halinde dii§iiniildiigiinden 
kiyamet, hemen ardmdan diinyamn tazelenmesini getiren bir devre 
olarak da kavranabilir. Onun igin de yaratili§ mitlerinde kainati yara- 
tan bir sembol olan su, eshatolojik mitlerde diinyamn sonunu geti- 
ren bir semboldiir. Diinyamn sonu hakkmdaki eshatolojik gorii§ler 
bu anlamda deveran eden zaman dii§iincesinden kaynaklamp, koz- 
moloji modeli gergevesinde yine de kozmolojik mitlere baglamr. 
Eshatoloji mitlerde, kaosu temsil eden ve ahlaksizligi, adaletsizligi 
yapan giigler, yaratili§ gagindan beri diinyamn dengesini ve diizeni- 
ni bozmaya gali§an giiglerdir. Bu giigler, diizenleyici kaosla dagma 
kaos arasmdaki sava§m ortasmda dururlar. §eytani diinya giiglerinin 
falla§masi sonucunda, yeryiiziinde birgok olumsuzluklar ortaya gi- 
kip diinya diizeni bozulur. Tiirk mitolojik dii§iincesinde de diinya- 
nin sonu boyle varsayilir. Yani burada diinya diizeni herhangi bir 
evrensel felaketle degil, toplumsal diizenin bozulmasi §eklinde 
kendini gosterecektir. Kiyametin, evrensel felaketlerle goriinmesi 
olayma arada sirada rastlansa da bunlar agk bir §ekilde yabana etki- 
lerin izini ta§irlar. 

Tiirk mitolojisinde, eshatoloji ile ilgili dii§iinceleri aktaran mitolo- 
jik metinlere pek rastlanmaz. Eski Tiirk yazili abidelerinde de esha- 
toloji dii§iincesini dogru diizgiin bir §ekilde anlatan boliimler yok- 
tur. Ara§tirmaalar bunun sebebini bir yandan Tannalik ve §ama- 
nizmdeki oliip-dirilmeye baglarken, diger yandan da diinyamn so- 
nu fikrinin eski Tiirklerin dii§iincelerini yaratili§ sorunu kadar me§gul 
etmemesine bagliyorlar. Bu anlamda, diinya diizeninin bozulmasi, 
Tiirk eshatoloji metinlerinde yalmz toplumsal ahlaki degerlerin bo- 
zulmasi §eklinde yansimasim bulur. 

Tiirk eshatolojik modelinde kar§ila§tigimiz gok sayida metinler 
igerisinden, "bah§ilar piri" ve goriinmeyenler diinyasmdan haber 
veren evliya Korkut Ata'nm adiyla baglanan metin pargalan. Ozel 
bir onem kazamyor. Bu metinde. Dede Korkut'un gelecegi gordii- 
gii yazilidir. Bu metinlerin ba§lica igerigini goriinmeyenler diinya- 
smdan haberler olu§turur. 

§amanm gelecekten verdigi haberlerden higbir farki olmayan bu 
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metin, tam olarak O. §. Gokyaym. "Dedem Korkutun Kitabfnda, 
"ilaveler" boliimundeyer alir. Burada Dede Korkut, Oguz cemiyeti- 
nin geleneksel degerler bakimmdan ahlak ve terbiyeye zit sayilabi- 
len davram§lanm tek tek sayar. Bu davram§lann gelecek belalann 
habercisi oldugunu soyler: "01 giinleri gormeden soyledim ben 
Dede Korkut..." diye, o giinleri gormek istemedigini agikga ifade 
eder. 

Burada ortaya gkagak dogalfelaketler de etnik-manevi, toplum- 
sal-ahlaki degerlerle paralel §ekilde betimlenir. Gogebelikten, yerle- 
§ik hayata gegmek, gogebe kiiltiiriiniin ta§iyicisimn goziinde nasil 
bir feiaketse. bir insanm ba§ka bir Insamn yaninda saygisimn kalma- 
masi, ataya-anaya, ogula-kiza §efkat ve merhametinin olmamasi, 
analar dururken kizlann buyur etmeleri, atalar dururken ogullann 
soz soylemesi de gelecek biiyiik felaketlerin i§aretidir. Insanm do- 
gamn i§lerine el atarak onun diizenini bozmasi, aile igindeki diize- 
nin bozulmasindan ayn du§uniilemez. Burada, Allah'm emriyle, bir 
evliyamn dilinden bir §ehrin ba§ma neler gelebilecegi anlatilir. 



E§IK: Mitolojik g6rii§lere gore, doga-uygarlik kar§ila§nnlmasmda, 
uygarliktan sayilan ev ve benzeri §eylerle doga alemi sayilan gevre 
arasmdaki sembolik simr. 

Geleneksel gorii§lerde mitolojik anlamlarla yiiklenmi§tir. Orne- 
gin, e§ikte goru§mek veya karanlik ba§layacagr zaman e§ikte otur- 
mak iyiye yorulmaz. E§ige boyle sembolik anlamlar kazandirilmasi 
onun, dirilerle oliiler arasmdaki bir simr olduguna yonelik dii§unce- 
lerden gelir. 

Azerbaycanlilann geleneksel goru§lerine gore bir evliya olan, 
"Kara Quha", evin e§iginde durur ama goze goriinmez. Evin engi- 
ne vardigm zaman, "Kara Quha "ya selam vermelisin. Bir diger ina- 
m§a gore de e§igin kendi sahibi vardir. Bu varligm adi, "Astana G- 
ni"dir. Ak§am iistii, hava kararmaya ba§ladigi zaman e§ikte otur- 
makveya eli koynunda durmak olmaz. Qiinkii bu siralarda, "Bizden 
Iyiler" denilen §eytani ruhlar daha aktif olurlar. Soylenenlere gore, 
bu siralarda e§ikte kim durmu§sa, "E§ik Cini" onu vurabilir. 
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ETNOGONIK MITLER: Dunyamn yaratilmasi surecini aksettiren mi- 
tolojik metinlere gore, kozmogonik surecin yani evrenin kaostan 
aynlma olayimn sonuncu a§amasi toplumsal duzenin kurulmasidir. 
Etnogonik mitlerde, toplumsal duzenin kurulmasi, dunyamn diize- 
ne girmesinin son a§amasidir. 

Mitolojik ara§tirmacilann. etnogonik mitler iizerinde yaptiktan 
ara§tirma!ann sonucuna gore, mitolojik gelenek ta§iyicisi olan halk- 
larve etnik birlikler, biitiin insanligi kendilerinde gormu§lerdir. Ken- 
dilerine verdikleri adlann anlamlanndan da goriildiigu gibi, "insan- 
lar" denilince, herhangi bir ba§ka irki degil, yalmz kendilerini dii§un- 
mu§lerdir. Bunun mitolojik gergevedeki iradesi "Oz-Ozge" olarak 
kar§imizi gikar. 

Etnogonik mitler, ilk ata anlayi§iyla baglidir. Qiinku toplumsal 
duzenin olu§umu ve kurulu§unda, mitolojik ata ve ilk kahramanlar 
aktif rol oynarlar. Mevcut metinlerde ise ilk ata olarak, daha 50k 
Tiirkun adi gegmektedir. Turk etnogonik mitinin ilk §eklini gosteren 
belli bir metin elde olmasa da ara§tirmaalar, mitolojik sistemin ge- 
nel kurallan gergevesinde bu metinlerin varkgim mumkiin goriiyorlar. 

EV IYESl (EV SAHIBi): Azerbaycan Turklerinin geleneksel goru§leri- 
negore. her evin bir iyesi (sahibi) vardir. 

Bazen onun kisa boylu bir erkek §eklinde betimlendigine dair 
bilgiler vardir. "Ev Iyesf nin adma bazen "Ev Gni" de denilir. Inam§a 
gore, sahibi oldugu eve her giin gelen "Ev Iyesi" ho§una gitmeyen 
bir durum oldugunda, ornegin evin i§igmi s6nmii§ gordugiinde, si- 
nirlenir. "Ev Iyesi", bir melek oldugu igin goze gorunmez. Hem 
evin bereketli olmasi hem de o, evdekilere zarar vermesin diye, 
eve her girildiginde "selam" vermek gerekir. Qunkii "Ev Iyesi", her 
zaman evin igindedir. Selam verilmedigi zaman onlar kiiser gider 
ve evin bereketini de gotiirurler. Ev harabeye d6nii§ur. 

Ilgingtir ki bu inam§, iyilerle ters konumda olan "Bizden Yegler" 
igin de gegerlidir. Bir mitolojik metinde, bo§ eve girildigi zaman bi- 
le selam verilmesi gerektigi yaziyor. Qiinku evde her zaman "Biz- 
den Yegler" vardir. Onlar selam verilmediginde kiiser giderler ve 
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ev harabeye donu§iir. Bu durum bir yanli§lik sonucu ortaya gikma- 
diysa, boyle bir gorii§un hem iyelere hem de "Bizden Yegler'le ilin- 
ijlendirilmesi, mitolojik du§uncenin Ig yasalan gibi degerlendirilme- 
lidir. 

Ev ryesi'yie ilgili inam§lar, diger Turk halklanmn geleneksel go- 
ru§lerinde de yer alir. Omegin, Nogaylarda, "Uy iyesi" denilen bu 
demonikgiig: kotu. zararli bir ruh ve Insanlara dii§man olan demo- 
nik bir varliktir. Bo§ yerlerde oldugu gibi. insanlann ya§adigi yerler- 
de de mesken tutabilirdi. Zayifliktan kemikleri gorunen bu ihtiyar 
kadin, karanhk bir ko§ede oturur, ak§am oldugu zaman, hayatta ne 
varsa hepsinin yerini degi§tirir ve diinyayi kan§tmr. Hig beklenme- 
digi bir zamanda bagirarak insanlan korkutur. Onunla kar§ila§ma- 
nin, sinirleri bozacagina ve delilige yal agacagma inamhr. 

Nogaylardan farkli olarak. Ba§kurtlarda. "Ev. Iyesi", iyiliksever bir 
ruh olarak tammlanmi§tir. Kazan Tatarlan ve Ba§kurtJann demonolo- 
jik goru§lerine gore o. kadin kiligmdadir ve sik sik "Abzar lyase" ile 
kan§tinlir. Adma "Oy Iyesi" denilen bu varlik aileyi korur ve gelebi- 
lecek belalardan onlan haberdar eder. "Ev Iyesi", Bati Sibirya Tatar- 
lan nin Sibirya goru§lerinde ise garip gorunu§lu, kotu huylu bir kup 
kansi ruhudur. Ona gore de bir evde "Ev Iyesi" bulunursa, orada 
ya§ayan herkes hastalanacak veya olecektir. 

Goriildiigu gibi, aym etnik-kiilturel gelenekte aym ad altinda bi- 
linen demonik varliklar, birbirine ters anlamlarla amlabilirler. Bazen 
iyi bazen de kotii giig olarak ortaya gikabilirler. Bunun etnik-kiilturel 
gelenekte kendine has agklamasi vardir. Onemli olan, motifin i§- 
levsel-anlamsal ozelligidir, (bak: lye; Idi-izi) 

EVLIYA Turk halklanmn inam§lannda gorunmezler alemiyle bagli- 
likta oldugu dii§iinulen varlik. Allah taralindan gonliine ilham veri- 
len evliya, kalbinde agilan kapryla keramet sahibi olan insandir. Al- 
lah'in, ona gorunmezler aleminden gelen bir i§ik gibi ilham verdigi 
igin. O "ne derse olur!" gali§makla evliya olunmaz. 

Geleneksel dini-mitolojik dii§iincelerde evliyalann mucize yara- 
tabildlklerine. gelecekten haber verebildiklerine, hastalan tedavi 
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edip. hatta oliileri diriltebileceklerine inamlmi§tir. Burak Baba. Kam- 
ber. Dede Korkut. Hizirve Hazreti Ali. Turk-Musliiman evliya tiple- 
ridirler. "Kayip Erenler" denilen varliklar da goze gorunmeyen evli- 
yalardir. 

Ecdat ruhlanyla bagliligm iradesi olarak kabul edilen evliya moti- 
finin olu§umunda eski Turk inanglannm, Islam-Turk tasavvufunun ve 
halk sufiliginin biiyiik rolii olmu§tur. Daha sonralan ata kiiltuyle list 
liste gelen evliya kiiltii, halk Muslumanligimn temelini olu§turmu§- 
tur. "Evliya" kavrami. Arapga'da "dost, arkada§, yardima" anlamm- 
da kullamlan "veli" sozcuguniin gogul halidir. Turk dillerinde ise te- 
kil bildiren sozciik olarak kullamlmi§tir. 

Din toplumbilimdleri, zaman zaman halk Muslumanligimn da 
boyle bir anlayi§ etrafmda olu§tuguna kanaat getirirler. Ancak onun 
Turk halk inam§lannda kazandigi anlam lie Kurandaki "veli" veya 
"evliya" anlayi§tan arasmda derin bir baglilik goriinmuyor. Evhyala- 
nn keramet sahibi olduklanna dair inang, onlara peygambere yakm 
bir konum kazandirdi. Peygamberlerin evliyalardan ayn ve daha iis- 
tiin olduklanm gosterme Isteginden, 9. yuzyilda "Hatem-ul Enbi- 
yaca benzer bir §eklide "Hatem-iil Evliya" anlayi§i ortaya gikmi§tir. 
Tann'mn evliyalan her turlii beladan korudugunave onlann dedikle- 
rini kabul ettigine inamlmi§tir. Bunun igin de evliyalar, Turk insanmm 
goziinde ruhani bakimdan bir sigmak yeri olmu§lar. 

Elbette evliyalann hepsi, kiilt konusu olmami§tir. Bir evliyamn 
oldukten sonra unutuldugu halde, ba§ka bir evliyamn kiilte donu§e- 
bilmesi konusu ise o irkm bazi toplumsal psikolojik gergekleriyle 
bagli bir konudur, "olmeyen bir olu" olan evliya, halkm inandigi 
turn dini-ruhani ve ahlaki degerlerin semboluydii. Onun sagligmda, 
halk ona korkuyla kan§ik bir saygi gosterirdi. Qiinku ona kar§i yapi- 
lacak herhangi bir saygisizligm cezasiz kalmayacagma inamlirdi. 
Onun adi sagligmda bile efsanelere buriinebilirdi. Oliimunden son- 
ra da onun giiciinun devam ettigine inamlirdi. Evliyalann ruhani gu- 
cu. Tann katmda yardima olacaklan du§uncesini doguruyordu. On- 
lar halkm goziinde "Hak'tan yaratilmi§lar" olarak goruniirlerdi. On- 
lann turbelerine insanlar giderken iglerinden niyet tutarak giderler- 
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di. Ornegin, kisir kadinlar, evliya 
bildikleri San A§ik'in mezan ba§ina 
gidip, "Sen Hak'tan yaratilmi§sin. 
Bana da Hak'tan bir evlat ver!" diye 
yarvanrlardi. 

Tann'mn sevgi, yardim ve des- 
tegine layik olmu§ evliyamn mezan 
veya turbesinin varligi bile bu evliyaya gosterilen saygimn bir gos- 
tergesidir. Bu mezar veya tiirbenin normal mezarliklarda degil, da- 
ha dikkat geken yerlerde olmasi da tannsal baglantimn diger bir 
gostergesidir. Qunkii orasi genelde ziyarete gidilen, toren yapilan 
ve kurban kesilen yerdir. 




Tiirklerin evliya ile bagli dini du§uncelerinin kaynagim, Islam'a 
kadarki eski Turk inam§tan olu§turur. Ancak Islamiyet'in Turk halklan 
arasinda yayilmaya ba§ladigi donemlerde, yani 5. yiizyildan itiba- 
ren artik Musluman Turk evliya tipinin olu§umu igin zemin hazirlan- 
mi§ti. Evliya kultiinun olu§umunda §amanizmin etkisi de yadsina- 
maz. Gelecekten haber veren, hastalan iyile§tiren, goklerde ugabi- 
len ve ate§te yanmayan Turk §amanlanyia bagli ozelliklere, Bekta§i 
ve diger tarikat gevrelerinde yazilmi§ metinlerde anlatilan evliyalar 
da sahiptir. 



Biitiin bunlarla birlikte, evliya kultiiniin olu§umundaki en onemli 
yeri §aman izme kadarki eski Turk dini inam§lann ba§lica kaynaklan 
olan at a kultii aliyor. Turk halklannm en eski ve en koklu inam§lann- 
dan olan ata kultii, ata ruhlannm kutsal bilindigi dii§unceye dayamr. 
Bu yiizden de ata ruhlanna kurbanlar kesilir, mezarlan dokunulmaz 
bilinirdi. 18901arda Turkistan'i dola§an Fransiz tarihgi F. Qrenard 
farkli bolgelerde evliya kiiltiiyle ilgili gorduklerini ve §ahit oldugu zi- 
yaret ve kurban torenlerini ara§tirarak, buradaki evliya kiiltlerinin es- 
ki ata kiiltleriyle bagli oldugu kanaatine varmi§tir. 



Mitolojik dii§iincede ahret diinyasi ve bu anlamda da atalar ile 
baglilig olan evliyalar, ata ruhlanna olan inam§lann yerini tutmu§lar. 
Sonraki gaglann Miisluman-Tiirk halk inanglanndaki ilk Tiirk evliya- 
Ian da cet ruhunun iradesi olan "ata" adiyla gaginlmi§lar. Onun igin 
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bazi kaynaklarda ornegin, Korkut Ata, "Derbent Oguzlan arasmda 
ya§ami§ §eyh" olarak adlandmlir. Miisliiman Turk inam§lanndaki 
gergek evliya tipi, Korkut Ata'mn varligmda kendi yansimasim bul- 
mu§tur. Tiirkistan bah§ilannm adma "Ata Korkut Evliya" dedikleri 
ulu cet ruhu olan "Dede Korkut", gergekten de evliyalikve keramet 
sahibi oldugu igin, Dede Korkut Kitabi'nda onun hakkmda "Vilayet 
Issi" deniliyor. Cet ruhuna tapmamn bir iradesi olan Korkut Ata, ko- 
puzlu bah§ilann yardim diledikleri bir evliyadir. 

Goriinmezler alemine olan inang, tiim dini inam§ sistemlerinin 
temelidir. Islam dii§iincesinde goriinmezler alemini bilmek sadece 
Yaratan Allah'a aittir. Onun igin de Korkut Ata evliyaligimn igerigi, 
bu dii§iinceyle tarn olarak agiklanamiyor. Aslmda ise Korkut Ata da 
bir evliya olarak geleneksel Turk dii§iincesinde goriinmezler 
alemiyle baglidir. Dedigi §eylerin oldugu Korkut Ata, goriinmezler 
aleminden tiirlii haberler verir. Qiinkii Allah'm giinliine Ilham verdi- 
gi bir evliya ve keramet sahibidir. O, bir "Vilayet lssi"dir. Korkut 
Ata'mn mezan nin Sir Derya sulannm a§agisinda, Derbent yakmlann- 
da, Anadolu'daki Van harabeleri igerisinde ve Azerbaycan'm Kuba 
ilgesindeki Hangah koyiinde oldugu soylenir, (bak: Korkut Ata) 

Hizir'm da birkag yerde mezan oldugu soylenir. Biitiin bunlar, 
kutsal bilinen bu varligm belalardan koruyucu olduguna olan inang- 
tan gelir. Bu dii§iince, evliyala§an Yunus Emre igin de gegerlidir. 
Gence yakmlannda yikik dokiik bir mezarvardi. Kisrr kadmlann go- 
cuk diledikleri bir §eyhe aitti. Bu "kerametli" tiirbenin, Azerbaycan'a 
onurgetiren biiyiik §air Nizami'nin mezan oldugunu Dilenlerin sayi- 
si gok azdir. 

Arkaik ve geleneksel halk kiiltiirii dog?sinm gozden gegirilmesi, 
gostermi§tir ki, geleneksel kiiltiirle ya§ayan halkin dii§iincesini, ha- 
diselerin gergekte olup olmadigi, aynntilan, sirasi veya karakterleri- 
nin gergekte ya§ayip ya§amadiklan ilgilendirmiyor. Yani sozel gele- 
nek, tarihi bilgileri koruyup saklamak yolunu segmiyor. 

Gizli doga giigleri olan iyeler ve melekler de geleneksel Tiirk 
dii§iincesinde bazen evliya sayilmi§lar. Ornegin, koruyucu rah olun 
Humay llahesi'ne. §or Tiirkleri "May Ezi", "Manas" destamnda 
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"Umay Ene Peri§te..." (Umay Ana feri§tah) ve Kazakistan'm bati 
bolgesinde "May Eulie" (Umay Oviiya) denilmi§tir. Melek Mkli bili- 
nen evliyalann bir cet ruhu olup. belalardan koruduklanna inaml- 
mi§tir. 

Turk-Musliiman halklardakl evliya Inanciyla, doga guglerine olan 
inanan iradesi sayilan "izi-rye" kiiltii arasmda da derin bir baglilik 
vardir. Azerbaycan Tiirklerinin mitolojik g6ru§lerindeki "Kara Quha", 
bir evliya olarak b ilin ir. Turkistan'm ge§itli bolgelerinde ve Kargiz 50I- 
lerinde "Evliya Ata" gibi cografi adlar, oralarda mezarian bulunan 
Turk evliyalann adlanyla baglantilidir. Kazakistan'daki bir grup dogal 
objelerin "Aulie Aga§" (Evliya Agag) adim ta§imasi da geleneksel 
du§uncelerde evliya anlayi§mm nasil bir yer tuttugunu ogrenmek 
agismdan onemlidir. Turk-Musliiman evliyalanndan birgogunun 
mezan belli olsa da yardim Istendigi zaman yeti§meleri, bu evliya- 
lann oliimsiiz olmalannm dolayli yolla onayidir. 
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FADIME-I ZEHRA: Azerbaycan Turklerinin mitolojik inanglarina go- 
re, dogan biitiin kizlan Hal Anasi'ndan ve cinlerden korur. Yeni 
dogmu§ bir kadin eger "Fadime-i Zehra'yi yardima gaginrsa, Hal 
Anasi ve cinlerin ona higbir zaran dokunamaz. 

Aynca, "Bah§ihk Risalesi'negore, bah§iligin piri, Hazreti Fadime 
sayilir. Bah§ilan ve onlann sanatim koruyan da yine odur. (bak: Fat- 
ma Ana; A§apatman) 

FALCILIK: Obur dunya giigleriyle ili§ki kurularak, gelecek hakkinda 
bilgi elde etmeyi amaglayan kutsal bir merasim. Falciligin temelini, 
evrensel inang ve dii§unceler olu§turur. Eski gag insam, rastlanti so- 
nucu olanlan diinyadan kovmaya gali§irdi. O variiklarsa oldukga 
gizli olurdu. O bakimdan falcilrk onemliydi. Belirli ko§ullara uyuldu- 
gu takdirde, insamn kendi kaderi hakkinda bilgi sahibi olabilecegi 
inana, falaligin temelini olu§turur. 

Geleneksel cemiyetler, gelecekte neler olacagim bilmek igin, 
obur dunya giiglerinin verecekleri bilgilere her zaman ihtiyag duy- 
mu§lardir. Bu anlamda fal, mitolojik goru§lu bir insamn goziinde, 
daha dogru bilgi verdigi gibi, gergekligi bile degi§tirir. Belh ruhsal 
hal yaratir ve gelecekle ilgili, insamn onceden bildikleriyle ortu§en 
haber vermekle inandinalik kazamr. 

Turkistan samaninin bir adi olan "Falbin", lalalikla §amanizmin 
aym kokten oldugunun agik bir gostergesidir. Bu "Falbin'ler, Orta 
Asya Tiirkleri arasinda da §amanin i§levlerini yerine getirmektedir- 
ler. Falbin'in i§levi, bir sistem olarak sonraki gaglarda §amanizmden 
ayn lan ba§li ba§ina bir sanattir. 

Mitolojik ve halk kulturiiyle ilgih metinlerin ara§tinlmasi ve §a- 
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man metinlerinde onemli bir yer tutan falciligin dogasinm ogrenil- 
mesi, ilk §amanlann daha 50k fala olduklanm gosterir. §amanlann, 
hayvan kemigi, ok ve yay ile fala bakmalan da bunu kamtliyor. Eski 
Qagatay edebiyatlannda da "Fala bakmak ve yagmur yagdirmak" 
anlammda kullamlan "Elmi Yay" ifadesi yer almaktadir. Tuva §aman- 
lan hastayi iyile§tirmeye geldikleri zaman, tokmaklanm atarak fala 
bakip, hastanm gelecek talihini bu yolla belirlemeye gali§irlardi. Turk 
gogebeleri arasmda a§ikla fala bakma adeti vardir. A. inan, Semer- 
kant vilayetini ku§atip orduyu saldmya hazirladigi zaman, Han'm 
yaptigi a§ik fall hakkmdaki hikayeden bahseder. "Selgukname" ve 
"Kitab-i Diyarbekriyye" eserlerinde de sava§tan once a§ik fall atip, 
falin gosterdigi dogmltuda hareket eden Turk hukumdarlanndan 
bahsedilir. Azerbaycan bolgesinde a§igm, sazla fala bakmasi olayi 
da yazilanlar arasindadir. Saz galmamn daha sonra Allah'a ibadet 
gibi gorundugii de bu temele dayanmaktadir. 

Uyguriardaki fal kitabi, "Irk Bitig" idi. Buradaki "irk" sozciigii, es- 
ki Tiirkgede fal anlamma gelirdi. Ilk §aman olan "Aan Arkil Oyun" 
ve Oguzun bilgig veziri olan "lrkil Han" adlannm temeli de "Fal" an- 
lamma genel "Irk" sozciigiine dayanmaktadir. §amanizmin benzer 
i§levini, Azerbaycan Turklerinin halk kiilturiinde bahalar, goriiciiler, 
dndlerve lalalar yerine getirir. Eski Uygur Turkgesinde, "uyku, rii- 
ya, fal" anlammdaki "Koriim" kokenden gelen "Kormiikg"" sozu 
vardi ve "fala, munecdm, yildizlara bakan, kahin" anlammda kulla- 
mlirdi. Bu sozciik, anlamsal olarak, Azerbaycan Tiirkgesindeki "Go- 
rucu" sozciigiine yakmdir. 

Falalik, islam nomilanyla bir araya sigdmlamami§tir. Onun igin 
de Islamda lalaligm cezasi, kihgla oldiirmek olarak belirlenmi§ ve 
onun sozlerini dogru kabul edip uyanlar, kafirlerle bir tutulmu§tur. 
Dua yazmak ve yazdirmak, biiyii yapmak ve yaptirmak, nazardan 
korunmasi igin gocuklann iistune bir §eyler dikmek, bilinmeyen bir 
§eyden haber vermek ve bunun gibi §eyler, Tann'ya saygisizlik ola- 
rak gdrulmii§ ve "Boyle bir insamn namazi, kirk gece kabul edil- 
mez" denilmi§tir. 
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FALLIK KULTU: Eski uygarliklarda inamlmaz bir giicii, yaratmabe- 
cerisi olan giicu sembolize eden arkaik bir kiilt. 

Bolluk ve bereket tapmi§i da kendi pratik anlammi, mevsimlerin 
degi§mesiyle ilgili yapilan "Fallik" merasimlerinde bulmu§tur. Bere- 
ket amagli bu merasimin evrensel bir karaktere sahip olmasim, ar- 
keolojik, tarihi ve etnografik ara§tirmalar da ortaya gikarmi§tir. Ba§- 
kurtlarda, "Kut Ata" denilen agagtan yapilan Fallus heykelcigi de 
fallik kiiltiiniin kalmolanndan sayilir. Uzeri bugdayla dolu. geceden 
hazirlanmi§ olan Fallus, Kazan Tatarlannm ya§adigi yerlerde, arkeo- 
lojik kazilar sonucunda ortaya gkmi§tir. Ibn-i Fadlan'm yazilanndan 
anla§ildigma gore, Ba§kurtlarda, erkekler bir erkeklik gostergesi ola- 
rak, boyunlarma Fallus'a benzer bir atki atarlardi. Birgok gelenekte 
de diinyamn yaratilmasiyla ilintili mitolojik inam§larda fallik kiiltiiniin 
agik Izine rastlanmaktadir. Toprakla, bolluk ve iiremeye bagli olan 
bu kiilt, bazi ara§tirmalara gore, gogebe ruhlu uygarliklara yabana 
sayilir. 

Azerbaycanlilann Kosa oyununda da fallik ozellikli danslar oldu- 
gunu soylemek yanli§ olamaz. Bir zamanlar Azerbaycan'm bazi bol- 
gelerinde, oynanan Kosa oyununda boru §eklindeki bir kemige bez 
dolanip Fallus haline getirilerek, dans edilirve kadmlara dogru gev- 
rilirdi. Bu oyun da bereket ve bolluk igin oynamrdi. Ancak bu oyun, 
yanli§ olarak, Dionis geleneklerinin bir kalmtisi gibi gosterilmi§tir. 

Merasim karakterli oyunlarda her zaman Fallus olayma rastlamr. 
Fallus ve dansla topragm bereketli olacagma inamlir. Pfrierde ve 
ocaklarda, fellik figiirleri yer alir. Daha sonralan aym figiirler iizerleri 
bezenerek, islam motifleriyle ortiilmii§tiir. Kosa oyunuyla ilgili halk 
arasmda ya§ayan bir inam§a gore, gocugu olamayan biri, Kosa ro- 
liinde oyuna katihrsa, onun oglu olurmu§. Bu inam§, agik bir §ekil- 
de, Kosa motifinin bereket ve bereketi sembolize ettigini gosterir. 

Dogayla birlikte ya§ayan gagm kalmtisi olan kutsal merasim kay- 
nakli tiim oyanlarda, fellik kiiltiiniin izine rastlamak miimkiindiir. En 
son gaglara kadar oynanan maskeli oyunlarda, en gok rastlanan ak- 
sesuarlardan bir de Fallustu. Bezen Fallus'a benzer sopalardan da 
yararlamlirdi. Bu oyunlarda Falluslu oyuncunun, kuraklik topragi Fal- 
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lus'u kovup oturma sahnesi 50k gdriinurdu. Ctyuncular ellerindeki 
Fallusla degi§ik oyunlar oynar, bu yolla topragm verimliliginin arta- 
cagma inamrlardi. Yunanlilardaki Dionis hem Verimlilik Tannsi, hem 
de Fallus Ilahi idi. Onun admayapilan merasimlerde, oldukga biiyuk 
beyaz bir Fallus ta§imrdi. 

Fallus, §iirsel mitolojik inam§larda, yeni varliklar yaratmamn me- 
cazi haliydi. Balkanlarda, kisir kadmlann Fallus gorunu§lu olup kutsal 
gostergeler ta§iyan ta§m yamna gelerek gocuk dilemeleri de yazi- 
lanlar arasmdadir. Yer ve gok katianm ayiran ve birle§tiren Dunya 
Agaa da falligi sembolize etmektedir. V. Kordlevskl'nin verdigi bil- 
giyegore, "Mevlana"nm miir§idi "§ems"in, Konya'daki tekkesinde, 
duvarda asih duran asa §eklinde bir agag vardir. Qocugu olmayan 
kadmlar, iizeri bahk ve yilan resimleriyie bezenmi§ bu agaca yuzleri- 
ni dokundurarak, gocuklan olacagma inamrlar. Bu tipik olay, herhan- 
gi bir Yunan etkisi sonucunda degil fallik kultiinun kalintisi olarak 
ya§amaktadir. Asa §eklindeki bu agaan iizerini siisleyen balikve yi- 
lan §ekilleri ise evrensel sembollerden olup, en fazla da cam sem- 
bolize ermektedir. 

Islam geleneginde kadma hayvan kesmek yasaklandigindan, 
Azerbaycanli kadmlann gogu, tavugu veya ku§u kesmek istedikleri 
zaman, ayaklan arasma oklava koyup oyle keserler. Bu oklava, fallik 
kultiinun bir kahntisi olup ki§i Fallusunu sembolize eder. 

§aman davullannda ise kozmoloji goru§leri anlatan resimler ige- 
risinde, fallik kiiltumi sembolize eden bir nesne olarak, okun resmi 
bulunurdu. 

FATMA ANA (FATMA NINE): Azerbaycan Turklerinin geleneksel 
inam§lannda, arkaik anlammagore Umay kiiltii ile bagli mitolojik bir 
motif. Ara§tirmaalara gore, "Fatma Nine" adi, Muhammet Pey- 
gamber'in kizi Fadime'nin adiyla ilgili olarak ortaya gikmi§tir. Mito- 
lojik du§iincenin mantigi iginde Umay Ana motifiyle onun arasmda 
kayna§ma gergekle§erek Islam geleneginde mitolojik kiliga biiriin- 
mu§tiir. Tarihten bilinen Fadime'nin hayati o kadar da olaylarla dolu 
gegmemi§ olabilir ama Musliiman rivayetlerinde onun evliyalik ke- 
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rametlerinden soz edilir. Musliimanligi kabul etmi§ Turk halklannm 
dini-mitolojik goru§lerinde, etnik-kulturel gelenegin geli§im kuralla- 
n gergevesinde, onun Umay motifiyte kayna§masi ya§anmi§tir. 

Dini-mitolojik inam§lara gore. "Fatma Ana" dunyanm anasidir. 
"Fatma Ana" dokuma tezgahimn ba§mda gali§irken, kim etegini 
ta§la doldurup onun evinin altmdan gegerse, etegindeki ta§lann 
hepsi altma d6nii§ur. Ba§ka bir mitolojik metne gore de "Fatma 
Ana"nm dokudugu §ey. dunyanm ku§agidir. Yagmur yagdigmda 
gigeklerin rengini kendine geken ve gokte parlayan bu ku§agin al- 
tmdan kim gegerse, dnsiyet degi§tirir. Erkek gegerse kiz olur. kiz 
gegerse erkek. "Gok Ku§agi" yerine, halk arasmda bazen "Kan NI-. 
nenin Orgusu" derler. Buradaki "kan nine"nin yerine bazi yerlerde 
de "Fatma Nine-Ana" denilmi§tir. 

Azerbaycan'm bazi §ehirlerinde kadm cesedini yikayan kadmlar 
olur. Onlann olu yikamak igin kullandiklan lif, "Fatma Anamn Sag" 
diye adlandmlir. Azerbaycan ve Anadolu Turklerinin dilinde bir de 
"Benim elim degil. Fatma Anamn elidir" diye bir deyim vardir. Bu 
deyim bir dua yerine kullamlir. Qunkii "Fatma ArvTnm elinin, insan- 
lan aakli ruhlardan ve belalardan koruduguna Inamlir. 

Halk inananda, su kirlendiginde de "Irak Fatma suyundan" der- 
ler. Azerbaycan mitolojik inam§lannda Fatma Kan, belinde oku ve 
yayi olan bir varlik §eklinde de betimlenmi§tir. Bu tamm. Fatma 
Anayi i§levsel ve yapisal bakimdan, Umay Ana'ya daha da yakm- 
la§tinr. Anadolu'nun bazi yerlerinde ise Fatma Ana, bir elinde cen- 
nette ayna tutmu§ halde du§uniilur. 
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GOR: (bak: Kor) 

GOROGLU: (bak: Koroglu) 

GOK TANRI: (bak: Gokyiizu; Tann; Tannalik) 

GOKKU§AGI: Azerbaycan Turklerinde adina "Govsi Gezen", "Kan 
Ninenin Ormeni", "Fatma Kannin OnnenI" ve "Fatma ninenin ku§a- 
gi" denir ve dunyanm anasi olarak bilinen "Fatma" motifiyle ili§ki- 
lendirillr. Her pargasi bir renkte olan ku§agin genel rengi ye§ile ya- 
kinsa gokyagmur yagacagi, maviye yakinsa da havamn kotule§ece- 
gi anlamina gelir. Muslumanligin kabuliinden sonraki donemlerde, 
"Fatma" motifiyle aym du§unulup, uzun beyaz-kirmizimsi sagli ka- 
din gibi betimlenen iyilik yapan "Umay Ana", Sibirya Turkleri ara- 
sinda yayilan bir inam§a gore ve aynca §amanlann dualannda da 
goriildugu gibi, kugiik gocuklan korumak igin gokten yere bu ku§ak 
araciligiyla inerdi. Tuva §amanlan hakkinda yazilmi§ olan metinlerde 
§aman, yer evladi olan bir insam kendisi igin kurbanlik olarak gotiir- 
mek isterse, yagmur yagdiktan sonra gokku§agi ile yere inerdi. 
Gokku§agina dokunan birinin akli ba§indan gider. Boyle bir hastamn 
ba§ina, gok men§eli olan ve "Azarlar" denilen gok ruhlan soyundan 
gelen §amam gaginriar. G6kku§aginm vurdugu birini sadece o teda- 
vi edebilir. 

Gokku§agi, Yan Su vadisinde ya§ayan Tadklerin inam§lannda av- 
dan geri donmu§ "Baba Kamberin astigi yay olarak du§unulurmu§. 
Bu, Turkmenlerin mitolojik inam§lannda izleri kalmi§ olan "Baba 
Kamber" motifiyle gokku§agi arasindaki baglanti bakimindan ilging 
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bir yeri niteligindedir. Ortagag kitaplannm bazilarmda, ornegin El 
Bakuvi'nin "Abidelerin Ozetf'nde, gokku§agi goriildiigii zaman, 
Oguzlann sevinip giglik attikian ve bayram havasina biiriindiikleri 
yazilidir. Dagistan Terekemeleri ise gokku§agim "Kan Ninenin Ok- 
Yayi" diye adlandmriardi. V.A. Kordlevski, "yaa" (yay) sozciigiiniin 
anlammi, "gokku§agi" §eklinde agiklami§tir. 

Azerbaycan Tiirklerinin "Kan Nine Yayi" ile ilgili inani§lanna gore 
de "Fatma Kan" yaym ucunu gokyiiziine dogru tuttugunda bolluk, 
yeryiiziine tuttugunda ise kitlik olurmu§. Gokku§agi, Turk halklann- 
dan bazilannda kiligla, bazilannda §afakla, bazilannda ise "Kan Ku§a- 
gi" ile kiyaslamn i§tir. Anadolu Tiirklerinde "Gokku§agi"; Hakaslarda 
Tigir Huri" ve "Kugiirt Qolf (gok gurultiisuniin yolu); Kirgizlarda 
"Asmandagi Jaa" (gokyuziindeki yay); Ba§kurtJarda "Yeygor"; Kara- 
gay- Balkanlarda "Can Kilig"; Karakalpaklarda "Heziret Eliydin Kili§i" 
(Hazreti Alinin Kilici); Ozbeklerde "Uk-Yoy" (ok-yay); Kumuklarda 
"Enem Jaya" (Kan Ninenin yayi); Tatar dilinde Ise "Kan Ninenin Ok 
Yayr" ve benzer adlanm ta§imi§tir. Bu adlar Dagistan Terekemelerin- 
deki "Kan Ninenin Ok Yayi" ve benzer ifadelerle benzerlik goster- 
mektedir. 



GOKYUZU: Eski mitolojik du§iincede, Tann'mn birsembolu. Goge- 
be Turklerinin dini inam§ sisteminde, gokyuzune tapinma biiyiik yer 
tutardi. Q. Valihanov, gokyuzune tapinma geleneginin Turk-Mogol 
§amanizminde de onemli bir yer tuttugunu yazar. Turk mitolojik 
dii§uncesinde gokyiizu, evrensel diizenin bir gostergesi gibi. sade- 
ce doganin ve evrenin bir pargasi degildir. Burada gokyiizii ve bir 
biitiin olarak sonsuz gokle, Tann adlan birbirini tamamliyordu. Insa- 
na can verenin de gokyiizu olduguna inamlirdi. Gokyiizunun iradesi 
en iistiin sayilmi§tir. Ekindlikle ugra§an haiklann gozii yerdeyse, atli 
gogebe Turklerin gozleri ve dii§unceleri goklerdeydi. Turkler, kendi- 
lerine ve goklere olan bu sevgiden dolayi, daglarda ve ovalarda oz- 
gur ya§amayi yeglerler. Kalbindeki ozgiirliik duygusu, ya§am tar- 
ziyla tamamlanan eski Tiirkiin du§iincesini me§gul eden §ey, sade- 
ce gokyiizunun derinligi ve maviligin sonsuzluguydu. Bu dii§iince- 
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ye gore, sonsuz mavi gokyiiziiniin, onun iizerinde dola§an giine- 
§in, aym ve yildizlardan her birinin bir iyesi vardir. Her §eyi o yarat- 
mi§tir. Eski Tiirkler gokyiiziiniin her §eyi goriip, bildigine inanmi§, 
GokTannsfni diinyamn sahibi bilmi§ ve insanlar iginde ortaya gikan 
her §eyin, gokyuzunun Iradesiyle olduguna inanmi§tir. 

Eski Turk inani§lannda gokyuzunun maddi olarak kavramlmasry- 
la, onun manevi giig kaynagi olmasi §eklinde dii§iiniilmesi arasmda 
50k bir fark yoktu. Yani gokyiizii maddi oldugu kadar, dinsel-ruhsal 
agdan da onemliydi. Gokyuzunun rengi kutsal sayilmi§tir. Turk mi- 
tolojik sisteminde gokyuzunun rengini ta§iyan motifler, gokyuzii 
kokenli ve kutsal varliklardir. Algimn yetemeyecegi sonsuz yuksek- 
likte olmasi onu, "GokTann'si §ekliyle TiirkTann'sma gevirmi§tir. Ilk 
ata, kiilturel kahraman "Bozkurt'a da "Gok Borii" denilmi§tir. Mus- 
luman olmayan Turklerde, "Hizir"m benzeri sayilan kutsal varlik, 
"Gok renginde sakah olan ihtiyar" idi. Turk milletinin yarattigi, ulusal 
vicdanli bir devletin admm "Gok Turk" olmasi ise devletin en yuce 
ve giiglii gagimn bir kalmtisidir. Gok Turklerde, hakanlik "kuf'unun 
goklerden geldigine inamlirdi. 

M. Ka§gari 1 1 . yuzyilda, Musliiman olmayan Turkleri kastede- 
rek, "Kafirler gokyiizune Tann diyorlar" demi§tir. "Mogoliann Gizli 
Tarihi'ndeki "Tengri" sozu de "Gokyuzii" olarak 5evrilmi§tir. Gokyii- 
ziiniin kendisini yaratici giig olarak goren Qinlilerden farkh olarak, 
Tiirklerin du§iincesinde, gokyuziinu yaratan ba§ka bir ilahi giig var- 
dir. Yani hem gokyuzii hem de yer, kendileri yaratilmi§ olan kutsal 
varliklardir. Her ikisi de kutsaldi ve her ikisi de birine bagliydi. Eski 
Tiirkler bu iki giigten aym anda yardim isterlerdi. Yemin edildigin- 
de, yere de gokyiiziine de birlikte yemin edilirdi. Onlan yaratamn 
ise tek Tann olduguna inamlirdi. 

TekTann'ya inamldigi igin, eski Tiirk inang ve dii§iincesinde bir- 
likvardi. Bu birlik, gokyiizii, yer ve insan ugliisiinii birle§tirerek, eski 
Tiirklerin kainat hakkmdaki goru§lerinin temeline yerle§ti. Esld Tiirk- 
lere gore, ba§langigta yerle gok boliinmez bir biitiinii olu§tururdu. 
Mitolojik metinlerde, eskiden gokyiiziiniin yere yakin oldugunun 
anlatilmasi, bu dii§iincenin bir ifadesidir. Bu dii§iinceye gore, gok- 
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yiiziiyle yer aynyken yaraticilik giigleri yoktur. Turk dii§iincesinde, 
gokyiiziiyle yerin yani Hiirmiiz ile Ehrimen'in daima bir sava§ halin- 
de olduguna Inanan Iran dii§iincesindenfarkli olarak, gokyiizii, yer 
ve insa. nl ik tek bir viicut gibi olup, uyum igindedirler. 

Goktiirkler, hakanlanm gogu zaman, Tengride Dolmu§" yani 
"Gokte dogmu§" olarak gosterirlerdi. Eski Tiirklere gore giine§in, 
aym ve yildizlann dola§tigi ayn ayn yer katlan vardi. Bunlann yamn- 
da, Yiice Tann'mn kaldigi farkli bir kat daha vardi. Bu anlamda, 
Tengri tek Tengri" soziiniin "Gok gibi gok" §eklindeki agiklamasi 
anlamsizdir. Bu sozii, F. Miller gibi Ogel de "Yuce Tann" anlammda 
kabul ediyor. 

Altay ve Sibirya §amanlan da eski Tiirkler gibi gokyuzunii katlara 
ayrnriardi. Ancak Fars mitolojisinde, yerin i§i, insanlara mutsuzluk 
vermek, gokyuziinun ise mutluluk getirmek olarak du§unulurmu§. 
Bu du§iinceye gore bu ikisinin de giicii aymdir ve onlardan daha 
biiyiik ve daha kutsal ba§ka bir giig yoktur. Onlann yaratam Ise ken- 
dileridir. 

Eski gaglarda. Gokyuzii kiiltiinun Yer Ana kiilluyle bagliligim ka- 
mtlayan 90k sayida mitolojik ve arkeolojik kayit vardi. Gokyuzii kiil- 
tii, diger taraftan da dag ve agag kiiltiiyle ilgilidir. Tiirk halklannm 
eski gorii§lerini ya§atan mitolojik metinlerden de anla§ildigi gibi, 
ba§langigta gokyiizii ye re yakindi. Daha sonralan insanlar kan dok- 
tiikleri igin ve bereketin degerini bilmedikleri igin, Tann sinirlenip 
gokyiiziinii yerden uzakla§tirmi§tir. 

Gokyiizii kiiltii, sonraki gaglarda da Tiirk halklannm i n an 9 siste- 
minde onemli bir yer tutmu§tur. "Tann" ve "Gokyiizii" kavramlan- 
mn aym sozle ifade edilmesi, "Gokyiizii" kiiltiiniin Tiirk inang siste- 
mindeki yerini ve onemini agk bir §ekilde gostermektedir. Tann, 
kutsal dogaya sahip gokyiiziiyle ilgilidir. Yani, yiiksek ve uludur. 
Ancak gokyiizii, Tann'mn kendisi olarak goriilmemi§tir. Tann sade- 
ce gokyiiziinii degil biitiin kainati sarmi§tir. 

Milattan onceki bin yila ait "Han §u" adli Qin salnamesinden, 
Syunnulann gokyiiziine "Than-riy" dedikleri anla§ilir. Eski On Asya 
halklanndan Kassilerin dilinde ise Turuh-me" sozciigiiniin, Akarga- 
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daki "Seme, Gokyiizii" anlammda kullamkrdi. Ara§tirmacilara gore 
bu, eski Tiirklerin neden kendilerini "Goktiirk" olarak adlandirdiklan 
sorusuna da bir cevap bulabilir, yeryiiziiniin birgok halki, kendi kok- 
lerini mitolojik gdrii§lerle gdkyiiziine baglami§tir. Tiirkler de kendi 
ecdadimn gokyiiziinden geldigine inanmi§lardir. Tuvalardaki inam- 
§a gore, gokyuzu insanoglunun ulu ecdadidir. Ve yeryiiziinde bitki 
ve hayvan adma ne varsa, hepsinin kokii, ba§langigtaki gdkyiiziin- 
den inmi§tir. Onlann inam§ma gore, bir grup §amanlann kokii de 
gokyiizune dayanmaktadir. Kurultayda Timugin'e "Cengiz" adim 
veren §amanm "gokyiizii" anlamma gelen, "Gokge" adi ta§imasi da 
eski mitolojik inam§lan ya§atan geleneksel dii§iincede, bir §amanm 
admin gokyiizii kiiltiiyle bagliligi agisindan anlamlidir. Azerbaycan 
Tiirklerinin arasmda yaygm olan halk inam§lanna gore, her insamn 
gokyiiziinde bir yildizi vardir. Bu yildiz, onun talih yildizidir. Yildizm 
sahibi olan insan, o yildiza 90k bakarsa oliir. Aynca herkesin gokyii- 
ziinde bir talih ta§i olmasi inana da mevcuttur. Halk arasmdaki ba§- 
ta bir Inam§a gore, herkesin hayati, gizli bir iple gokyiiziine bagli- 
dir. Bu ip koptugunda o Insamn hayati da sona erer. Azerbaycan di- 
linde beddua olarak en 90k kullamlan "Ipin kinisin!" (Ipin kopsun) 
deyimi de kokiinii bu Inam§tan alryor. 



GOKYUZUNUN OGLU: ManzumTiirkmitolojisinde ulu ecdadm ta- 
§idigi adlardan biri. 

Yaradih§la ilgisi bulunun mitolojik metinlere gore o, kainatm ve 
zamamn diizenlendigi 9agm evladidir. Onun ba§lica i§levi ise kurta- 
naliktir. O, insanlan §er ruhlardan korur, onlara silah yapmayi, 9ar- 
dak kurmayi ogretir. Ate§in yere gonderilip, insanlara bagi§lanmasi 
da ona baglamr. Aslinda Ulgen'in kendisi de bir "Gok Oglu"dur ve 
onun bir admm da "Ebedi Gok" olmasi rastlanti degil. 

Eski Tiirkierdeki "Gok Oglu" inananm Izleri, Goktiirk ve Uygur 
hakanlannm, "Tengride Bolmu§" (Gokten Dogmu§) admda goriin- 
mektedir. Ancak Tiirk mitolojik gelenegindeki "Gok Oglu" anlayi§i, 
Qinhlerin imparatorlan hakkmda kullandiklan "Gok Oglu" anlayi§m- 
dan farkhdir. Goktiirk devletinin hakan lan Tann'dan can almi§lardi" 
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ama Tann'mn oglu degillerdi. O Tann'ya benzetilse de O'nun yer- 
deki golgesi sayilmi§tir. "Gok Oglu" ise yalmz ulu ata veya birind 
hakan olmu§tur. 

Yakutlarda, gok oglu anlamma gelen "Hallan uola" adi kurda 
verilmi§tir. "Bosko" adli Yakut destani. "Gok Oglu" metninin bir 
versiyonu sayilir. "Bosko" admdaki "Bos" (Boz) hecesi olarak kar§i- 
miza akan kurdun admin. "Bozkurf'a benzerligi bir rastlanti degildir. 

Gelenekler gore, "Gok Oglu" olarak tammlanan mitolojik kahra- 
manlar, i§ik §eklinde yere dii§erler. Onlar mitolojik kiiltiirel kahra- 
man ve ilk ata olarak goriiliirler. "Koroglu" destanimn Ozbek versi- 
yonunda "Koroglu" kendini "Gogiin Elgisi" olarak adlandmr. Anne- 
sinin rahmine gun i§igmda dii§mesi de onun aslimn goklerden ol- 
dugunun bir gostergesi olarak da yorumlanabilir. "Gok Oglu'nun 
ba§ka bir ozelligi de onunfizikselgiigle, biiyu bilgisini kendinde bir- 
le§tirmesidir. O, duzenli diinyayi ancak fiziksel giicu ve biiyu bilgisi 
sayesinde §eytani guglere kar§i komyabilir. 

Tann sozcuguniin "Gdkyiizu" anlamma geldigi de dii§unulurse 
bilimsel edebiyatlarda kullamlan Tann Oglu" iradesinin "Gokyiizu- 
niin Oglu" olarak yorumlanmasimn nedeni de anla§ilir. Altay mito- 
lojisinde Ulgen'in kizlan, Tann kizlan" adim ta§ir ve "Gok Kizlan" 
olarak bilinirler. Tiirk halk kiilturiindeki "Gok Oglu" karakterinin 
ate§le bagliligi, sihirli destanlann kahramanlannda degi§ik tarzlarda 
kar§imizi gikmaktadir. 

GOZE GELME: Eski gaglarda, oliilerin mhlanyla perilerve dnle- 
rin ya§adiklan bir alemin var olduguna inamlirdi. Gelenek ta§iyialan- 
mn birgok hallerde gergek olarak kabul ettikleri bu aleme bagli olan 
insanlann, ozellikle de buyuciilerin gozlerinde kotii mhlann yerle§ti- 
gine inamrlardi. Bu yiizden de onlann baki§lannm 90k giiglii ve za- 
rarli oldugu dii§unulurdu. Bu "kotii goz'den (nazardan) korunmak 
gibi mitolojik inanan Izleri giiniimuze kadar surmii§tur. Halk arasm- 
da nazara gelmi§ biri ig'n iizerlik otu yakip, "her yerde sen olasm, 
belalan savasin" denilen sozlerin temelinde de bu inang vardir. Ina- 
m§a gore iizerlik otu, nazara kar§i durup, nazar degmi§ insam 



222 




GULYABANl 



belalardan korur. Son Qar§amba'da, ate§in lizerinden atlarken de 
ate§in Igine lizerlik otu atilir ve boylece ailenin yil boyu nazardan 
korunacagina tna nilir . 

Eski gaglardan giiniinriize kadar ya§amakta olan bir inam§a go- 
re, kotii gozlii biri, kendi biyoeneijisi ile en sert cisimleri bile gatlata- 
bilir. Irak Turkmenleri, evlerini nazardan korumak igin kapimn engi- 
ne kurumu§ ceylan kellesi asarlar, gocugu nazardan korumak iginse 
bogazina nazar boncugu takarlardi. 

Ara§tirmalar, eski tuglardaki boncugun nazar boncugu yerine 
kabul edildigini gosterir. M. Ka§garf, "boncuk" sozciigiinun agkla- 
masinda, "atm boynuna takilan degerli ta§, aslan tirnagi, goz bon- 
cugu" diye yaziyor. Divan-i Lugat-it Tiirk'te, "Kosguk" sozciigiinun 
kar§isinda, §amanizmin de izini ta§iyan bir agklamayla §oyle denil- 
mektedir: "Goz degmesinden korunmak igin, iiziim bag ve bostan- 
larda dikilen nazarlik." 

"Kut" sozciigii Kirgizcada, "koruyan" anlaminda kullamliyordu. 
Tatar dilinde "yola goturiilen nazar boncugu, nazarlik" anlaminage- 
len "yol kot" (korJuk) iradesi vardi. "Kotaz" soziiniin kut-hut kokii 
ile bagliligi, ilk anlamimn "nazar boncugu, nazardan koruyan nazar- 
lik" oldugunu soylemeye imkan verir, (bak: Nazarlik) 




GULYABANl: Bazi Turk halklannm geleneksel de- 
monolojik gorii§lerine gore, her zaman kadin kiligin- 
da olduguna inamlan mitolojik bir varlik. Azerbay- 
r can Turklerinin Inanglannda zaman zaman kotii 
^ ' • Su Ruhu Ardov'la da kan§tinlir. "Guleybam" ve 

Aleybanf §eklinde de rastlamr. Adi hurafeler- 
im le ilgili olan "Gulyabani", korkung bir varlik 
olup, karanlik zamanlannda golde ve mezarlik- 
larda ko§an birinin goziine canli gibi goriiniir. 
fV Viicudu tiiyle kapli, kocaman ve pis kokulu bu 
acayip varligin ayaklan tersinedir. Giindiizleri 
mezara girer. Geceleri ise hornayip akar. At 
binmeyi ve at kuyrugu ormeyi ve gocuklan 
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gok sever. Bir oyundan gikarak, onlan giildurmeye gali§ir. O, aym 
anda gollerin ve harabelerin iyesiydi. O. yolculan yollanndan don- 
diirup mahvederdi. 

Etnik-kiilturel gelenekte ise bazen onun "A1 Ruhu". "A1 Anasi" 
ve "A1 kadim" oldugu du§iinulur. Bu goru§, aralanndakl benzerlik 
veya tam yakinliktan ileri gelir. Pamir KirgizJannm mitolojik metin 
ve efsanelerinde bu §eytani varligm adma "Gul" veya "Gul-i Biya- 
ban" §eklinde de rastlamr. Ara§tirmaalar bu varligi en eski Arap ri- 
vayetlerine de bagliyorlar. "Issiz yerin ruhu" gibi anlamlandinlan bu 
§eytani varlik, "Kar Adam" efsanelerinin yayilmasiyla yeni bir hayat 
kazanmi§tir. 

Butun viiaidu san-kirmizi tuylerle kapli bu insana benzer girkin 
varlik, dag yamaglannda ve kimsenin olmadigi gollerde ak§am ustii 
ortaya gkar. Avalar yakla§ip onlarla insan gibi konu§ur. Bir §eyler is- 
ter sonra onlara giire§ yapmayi onerir. Ava kazamrsa. "Guryabani" 
sessizce gekip gider. Ama eger O kazamrsa ava, uzun zaman hasta 
yatacak demektir. Veya gollukve harabe bir yerde yalmz ba§inaya- 
tan birinin ayagimn altim yalaya yalaya kan gikacak kadar Inceltir. 
Sonra da olunceye kadar kanim iger. 

"Guryabani" sozcuguniin edebiyat dilindeki §eklinin "Gul-i Biya- 
ban" oldugunu soyleyen bazi ara§tirmaalar, bu sozciigiin Arap- 
ga'dakl "gul" ve Farsgadaki "biyaban" sozlerinden tiiredlgl goru§u- 
nii Ileri surerler. 

GULUSTAN-I BAG-i iREM: Turk halklannm birgok efsane ve sihirli 
hikayesinde, "diinyamn en guzel yeri", "Cennet Bagi" anlammda 
rastlanan bir anlayi§. 

Adma bazen "Gulsen Bagi", bazen "irem", bazen de "Bag-i 
irem" denilen bu efsunlu bagin. Hazreti Suleyman'a ozel olduguna 
inamlirdi. Efsanelere gore. "Kaf dagimn ortasinda veya dogusunda 
oldugu varsayilan "Guliistan-i Bag-i irem", "Cennefin bir ko§esi gi- 
bidir. Dort bir yam goklere uzanan gamlarla dolu, her tarafmdan su- 
lar akmakta, her taraf gigeklerle burunmii§, guzelligi insamn aklim 
ba§mdan alir. Diinyada ne kadar giizellik varsa, yiice Allah bu bag- 



224 




GULUS 



da toplami§tir. Diinyada ne meyve varsa, ne qiqek varsa hepsi bu- 
rada bulunur. Ku§ siitu, can dermani da burada bulunur. Yuce Al- 
lah, bu bagm benzerini bir daha yaratmami§tir. Cennet. "Guliistan-i 
Bag -1 irem'in yamnda bir harabeye benzer." 

Giine§ neslinden olan periler ve cinlerden ba§ka, hi§ kimsenin o 
baga girmeye cesareti yoktur. Devlerin bile. Qelimsiz yaratiklann 
bekgiligini yaptigi bagm topragma ayagi degen bir insan yiiz adim 
kenara firlatilrr. Azerbaycan halki arasmda var olan eski bir efsaneye 
gore, "Dirilik Suyii'nu i^mek isteyen tskender Ziilkameyn, bu su- 
yun §irvan denilen bir diyarda. Cennet e benzeyen "Guliistan-I 
Irem" de oldugunu ogrenmi§ ve oraya dogru yola 9ikmi§tir. 

Musliimanlann Cennet hakkmdaki du§uncelerinin bir ornegi 
olan "Giiliistan-i Bag-i Irem" ile ilgili ba§ka bir gorii§ de kizgm gii- 
ne§ altmda yanan harabelerin ortasmdaki bir dagm eteginde baglik 
bir yer olmasidir. Hiristiyan mitolojisindeki "Irem Bagfna 90k ben- 
zeyen "Edam Bagi "nm adi gegiyor. Kuran'daki Cennetle ilgili go- 
runtuniin. Suriye Hiristiyanlannm Cenneti betimleyen bir grup du- 
var resimlerinin etkisiyle olu§turuldugu hakkmda fikirler de vardir. 

GULU§: §iirsel mitolojik dii§uncede "giilu§", insamn dogu§tan sa- 
hip oldugu sihirli bir unsurdur. Bir Yakut mitolojik metnine gore, §a- 
man dogum esnasmda guler. Qiinku giilii§, hamilelik ve dogum 
i9in Ilk ba§langi9tir. Sihirli gulii§un, bereket, bolluk, tokgozluluk ve 
olup-dirilme gibi sembolik anlamlan vardir. Giilu§le doga kiiltii ara- 
smda da derin bir baglanti vardir. Genellikle, arkaik du§iincenin bir 
kurali olarak, yerin bereket giicuyle, canh varliklann turemesi arasm- 
da bir farkklik yoktur. 

Fallik merasimlerinde de kitlesel giilu§ ve mutluluk hakim olur- 
du, 9iinkii inam§a gore bu gulii§, topragm bereket gucii ve uriiniin 
bollugunu getirecekti. Ornegin, Qin Tiirkmenlerinde ekin i9in topra- 
gi erkekler hazirlar ancak tohumu topraga kadmlar serperdi. Qiinkii, 
kadmlann doga guglerini canlandirarak, topragm verimlilik guciinii 
artiracagina inamlirdi. 

Giilu§un hayat verid guciine olan inang. Turklerin geleneksel 
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goru§lerinde geni§ yer tutar. Ornegin, eski Yakutlar, dogum sirasm- 
da hamile kadma giiglii giilu§uyle yardim ettigine inandiklan Do- 
gum Ilahesi "Iyehsite'ye taparlardi. "Aynsit" merasiminde bir kadi- 
mn krize girip, yuksek sesle gulmesi, "Aynsifm ona yardim edece- 
gi ve en kisa zamanda gocuk sahibi olacagi anlamma gelirdi. Ha- 
kaslarda ise erkekler dagda "can isteme merasimi" gegirdikleri za- 
man, evde kalan kadinlar cam yutup, hamile kalsinlar diye kahka- 
hayla giilerlerdi. Kumandinlerde de "bollukve bereket isteme me- 
rasimi "nde giilu§ motifi 50k goriilurdu. 

Giilu§, diinyamn yaratili§ nedeniyle de ilgiliydi. Bazi halklarm 
arasmda yaygm olan cinsel yeti§kinlikle ilgili yapilan merasimlerde, 
merasime katilanlarm yuksek sesle gulmesi de yeniden dogu§u 
sembolize ederdi. 

Giilu§, tiim Ortagag bayram lan nda da yer alirdi. Ara§tirmacilarm 
goru§une gore, egitimler arasmda giilu§e yer verilen tek egitim 
"Dzen"di. Buradaki gulii§ de eski inam§lann kalmtisi olup, ekincilik 
bayramiyla ilintiliydi. 'Dzen' taliminde, "oliimden onceki giilu§", 
oleni dirilterek, ya§am ile olum kar§ila§masmi ortadan kaldiran bir 
aragtir ve kokleri kutsal kaynaga baglidir. V. Y. Propp, "Insanlarm 
ekin zamanmda gulmelerine dair elimizde bilgi yoktur. Ancak 
"Dzen" taliminin ogrenilmesi, tarihin derinliklerinde gulii§un ekinci- 
likle ilgili olduguna §iiphe birakmiyor" demektedir. 

Veri mlilik agismdan, kadmla toprak arasmdaki baghlik, bazi me- 
rasim karakterli oyunlarda kendini gosteriyor. Bu merasimlerden bi- 
ri, yazm geli§i ve ekin zamanmm ba§lamasiyla ilgili "Kos Kosa" tipli 
halk oyunudur. Buradaki giilu§un arkaik bir i§levi de topragi etkile- 
yip, uriin vermesine yardima olmaktir. Gulung oyunlann oynanma- 
si ve ge§itli komedilerin yapilmasi, topragm "hamileligi" ve "dogu- 
mu" igin zemin ve ortam olarak du§iinulurdu. 

Giilii§te, oliileri diriltme gucii olduguna bile inamlirdi. Bazi halk- 
larda, olenleri araliksiz giilu§ sesleriyle topraga vermenin kokleri 
boyle bir inanca dayanmaktadir. Halk kulturiimi anlatan metinler- 
den anla§ildigi gibi, kahramamn diger dunyaya gegi§i de bazen gii- 
lii§lerle birlikte olurdu. Buradaki giilu§, biiyiik ihtimalle, kahramamn 
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yeni mekana atlayarak, onun yeni varligimn dogu§unu sembolize 
ediyor olabilir. Qocugun dogmasindan tutun da sinav merasimle- 
ri ndeki sembolik yeniden dogu§ motiflerine kadar, tiim dogma 
motifleri giilii§le birlikte gergekle§ir. Qiinkii onun, hayat veren giicii 
vardir. 

GUNE§: Turk mitolojik dii§iincesinde, kutsal 
evrensel bir obje. Eski Tiirkler aya tapmadiklar 
mazlardi. Ancak giine§ Turk mitolojik inana ne 
unsurlardandir. Aya saygi gosteren Hunlar, g 
saygi gosterip, kurbanlar verirlerdi. Tiirklerde 
doguya dogru, giine§in hareket yoniinde yi 
hakamn gadirimn kapisi doguya dogru aglird 
dogu§unu bu §ekilde selamlami§ olurlardi. Es- 
ki Tiirkler dogan giine§i, ug veya dokuz kez Aitay GUnes Semboiu 
selamlarlardi. Azerbaycan dilinde "bahti ag!- M a VNV . Y uz y ,,) 
mak" anlammda kullamlan, "almna giin dogmak" deyiminin kokleri 
de bu eski inam§a dayamyor olmalidir. 

Tiirklerin yaratili§ destanmm bir versiyonuna gore, gokyiizunun 
yedind katmda "Giin Ana" mesken tutmu§tur. Bu, giine§in kutsallik 
ta§imasmm bir gostergesidir. Aitay Tiirk dii§iincesine gore, insanlan 
korumakla yiikiimlii olan "Suyla" adli ruh da giine§in kmntilanndan 
yaratilmi§tir. Tiirk §aman dualannda, yigitlerin giine§ ve aym deste- 
ginden yararlandiklan soylenir. Tiirk destan gelenegine goreyigitler 
yemin ederken. "Giine§ bizi korur" derlerdi. 

Cengiz Han, giine§ soyundan gelirdi. Ulu ata Oguz Han'm ogul- 
lanndan birinin adi da "Giin Han"di. "Giin tengride olmu§ kagan- 
lar" ve bunun gibi unvanlar ise Mani dini ve benzeri yabana dinle- 
rin etkisiyle olu§mu§tur. Mani dinini kabul eden Tiirkler, din dii§iin- 
cesinin temel anlayi§i olan Tann sozciigiiniin oniine bir "Giin" (Kiin) 
veya "Ay" sozciikleri ekleyerek, "Giin Tann" (Kiin Tengri) ve "Ay 
Tann" motiflerini olu§turmu§lardir. 

Daha onceleri Kizillarda (Kuzey Hakaslarda). diigiinden once, 
"giine§e saygi" merasimi yapilirdi. Tiirk halklannm geleneksel dii- 
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§uncelerinde. giine§le tlgili 50k sayida inam§ ya§amaktadir. Orne- 
gin, hamile kadm ruyasinda gune§ gorurse kizi olur. Gune§in deg- 
digi yer murdarolmaz. Giinbatmina bakmak iyi kar§ilanmaz. Gun- 
batimmda 5 op atmak, bir insamn kotii yola dii§eceginin I§aretidir. 
Gunbatimmdan sonra evin bereketini -ununu, pirincini, tuzunu ve 
ekmegini- di§an vermek olmaz. 

Mitolojik inanglan aktaran metinlere gore, cinler ve ejderhalar 
gune§in du§mamdirlar ve onu bogmaya gali§irlar. inam§a gore, gu- 
ne§in tutuldugu zamanki kirmizikgi da bu yuzdendir. 

Azerbaycan dilindeki "gune§ hakki" yemini ve "gun i§igma 51k- 
mayasm" bedduasi gibi mitolojik dii§unceyi gosteren deyimler de 
giine§le Ilgili eski Inam§lann kalmasidir. "Dede Giine§" ve "Giin- 
dogdu Baba" gibi pirve ocak tapmaklannm adlan dabunun kamtidir. 
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HAK ASIGI: Tiirklerin (daha 90k Azerbaycan ve Tiirkiye'de) a§k 
destanlannda, erenler ve kirklar elinden bade igip, ilahi bir a§kla 
Tann'ya seslenen kahraman ve saz §airi. 

Geleneksel halk inam§lannda, kirklar elinden bade Igenin, "hak 
a§igi" olacagma inamlirdi. Kirklar, evliyadirlar ve "iyilerden" sayilir- 
lar. Onlar goze goriinmezler. Onlann bade igirdikleri herkes "hak 
a§igi" olur ve kara sevdaya dii§er. Bade igmi§ adam, kirk gun agzi 
kopurmu§ halde yiiziikoyun yatar. Tomurcuk verilen gelecegin 
"hak a§igi", bu haliyle yetenek veren §amana oldukga yakmdir. 

"Hak a§igi" olan Insana diinyadaki tiim bilimlerin kapisi aglir. 
Qiinkii, onun gozuniin oniindeki gaflet perdesi kenara gekilir ve o, 
alemin tiim sirianndan haberdar olur. Bundan sonraTann kurbanlan 
arasina katlan "hak a§igi", kotii ruhlardan korunacaktir. Onun artik 
kotii ruhlardan korunacak bir giicii vardir. Sonsuz manevi giice sa- 
hip olan "hak a§igfna, artik ne zehir kuyusu ne kihg ne de ok etki 
edemez. 

"Kandan mekana yolculuk yapan" ve Tann katmdaki menzillerin 
en iisttekine (ariflerin oldugu mekana) yiikselen "hak a§igi", ba§ka- 
lanndan farkli olur ve segilir. Ilahi a§ka kadar yiikselen, hakkm dilin- 
den soyleyen ve mistik igerikli kilitleri Ilahi giicii sayesinde agabilen, 
gizh konulan anlayan ve dagla ta§la konu§an bu a§iga yetenek ve- 
ren Hazreti Ali, Hizrr, kirklar ve nurani ihtiyardir. Ruhlann dilinde 
§arkilar soyleyebilen §aman gibi yetenek verilen "hak a§igi". Hakkm 
sozlerini soyler. Hakkm konu§turdugu ve dinledigi bu a§igm daha 
usta a§iklara galip gelmesi de ona hak tarafmdan yetenek verilmek- 
le agiklanabilir. "Hak a§igi" anlayi§i, yetenek ilahi kaynakh oldugunu 
gosterir. Mana aleminin bilgici olan "hak a§igi" motifinin ortaya gki- 
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§mda. hak sofizminin de kaynagim olu§turan §amanizmin izleri agik 
bir §ekilde goriinuyor. §amanizm temeli iizerine olu§tugu igin, a§k 
destanlanmn kahramam olan "hak a§igi" motifiyle §aman arasmda 
agik bir §eklide goriinen bir yakinlik var. Sufilik sirf bu yakinhk lizeri- 
ne kurulur. Bu sufilik kati, "hak a§igf mn ta§idigi adlarda bile kendini 
bulur, (bak: Buta; §aman Azan; Vergi) 

HAL ANASI: Azerbaycan Turk inam§larmda geni§ bir §ekilde yayil- 
mi§ olan mitolojik varliklardan biri. Turk halklannda. Al, Abasti gibi 
adlar altmda da bilinen "Hal Anasi", transformasyonu oldugu arkaik 
yapili mitolojik motifin, yani Ulu Ana butunlugunun i§levsel-yapisal 
ozelliklerini ta§ir. "Hal Ninesi", "Qay Ninesi" ve "A Kadmi" gibi ad- 
larla da amlan "Hal Anasi" dagmik sagli, biiyuk ba§li, koca burunlu, 
uzun boylu ve beyaz giyimlidir. Kuzu ba§i buyuklugiinde olan go- 
giisleri dizlerine kadar uzamr. Sag gogsiinu sol omzuna, sol gogsii- 
nii sag omzuna atarak gezen §eytani bir varliktir ve goze goriin- 
mez. In goguslii olarak betimlenmesi, onun yetenek ve bereket 
idealinden geldigini gosterir. §eytani bir varlik olan "Hal Anasi", 
halk demonolojik goru§lerine gore, yerin altmda ya§ayan cinlerin 
anasidir. Bu anlamda o. yeralti diinyasi ve oliiler saltanatiyia Ilintili- 
dir. Mitolojik inam§larda, "Hal Ninesi, su dibinde ya§ar. Qe§me ke- 
nannda olur. O, kadmdan diinyaya gelmi§tir" denilir. Aym inam§la- 
ra gore o, kendi gocugunu yemi§tir. Kendi gocugunu yemesi ve 
gundiizleri normal kadm, geceleri "Hal Anasi" olmasi, onun degi§- 
ken tabiatli ve kotii ruh oldugunun bir gostergesidir. Karanlik diin- 
yadan gelme butiin varliklar gibi o da soylenenlerin tersini yapar. 
"Git" denilirse gelir, "gel" denilirse gider. O, hamile kadmlann dii§- 
mamdir. Keskin timakli ve dagmik sagli bu §eytani varlik, yeni dog- 
mu§ gocuklan olduriir. Onun en gok ya§adigi yerler, yeni dogmu§ 
kadimn yam, yeni dogmu§ hayvamn yam, ahir, yikmtilar, eski degir- 
menler, su kenan ve koz agacimn dibidir. "Hal Anasi", karanlik gok- 
tiigiinde, yeni dogum yapmi§ gelinin bulundugu evin bacasma ge- 
lir ve gelinin yatmasmi bekler. Sonra onun cigerini gikanp su kenan- 
na gotiirur ve yikadiktan sonra da yer. Bebegin kirki gkana kadar, 
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annenin su kenarma gidip gama§ir yikamasma izin vermezler. Yeni 
dogmu§ gelinin dgerini 50 k seven "Hal Anasi", onu su kenannda 
gorurse, hemen gotiirur. Cigeri goturiilup suya tutulan kadimn ole- 
cegine inamlirdi. "Hal Anasi"m korkutmak igin, yakinlardaki gayi ki- 
ligla yararlardi. Qiinkii, "Hal Anasfnm suyla baglantili oldugunu dii- 
§iinurlerdi. "Hal Anasi"nm yakmla§mamasi igin de yeni annenin ba- 
§mm altina eski siipurge, ekmek, sogan veya ayagimn altma makas, 
bigak, tiifek gibi §eyler koyar, yakasina igne takarlardi. Bazen de 
yastigm altina tuz ve ekmek koyup, yattigi yerin gevresine beyaz 
bir gizgi gizer veya e§ya sererlerdi. "Hal Anasi "nin boynundaki bon- 
cugun alimp saklandigi eve bir daha "Hal Anasi" yakla§mayacagma 
Inamlirdi. Ahiska Turklerinde "Hal Anasfnm bastigi insam kurtar- 
mak igin, "A1 Kemigi" veya "A1 Boncugu"ndan yararlamlirdi. 

Canli geleneklerde var olduguna inamlan ve bu yuzden de halk 
inam§lanyla siki baglanti iginde olan motiflerin hikaye ve destanlara 
konu olma olasiligi azdir. "Hal Anasi" da halk inam§lanyla siki ili§ki- 
de olan bir variiknr. Azerbaycan halk inam§lannda, Hal'la ilgili "Hai'i 
biz gormedik ama babam gordiigunii soylerdi" gibi sozler soylenir 
ve hatta onlardan "Nesli tukenmi§ akrabalar" olarak bahsedilirdi. 
Onlardan kalma yerler olarak da harabelere yakm biiyiik ocak yerle- 
ri ve mezarliklar gosterilirdi. Ancak bazi hikayelerde "Hal Anasi"m 
mezarlikta yakalayip yakasina igne saplayarak etkisiz hale getirdik- 
ten sonra onu evine getirip kendine kadm yapan adamlardan da 
bahsedilir. Hatta bu adamlarm daha sonra bu "Hal Anasondan ej- 
derha kadar kocaman gocuklan olmasi da hikayelerde i§lenen ko- 
nulardandir. 

Sonralan. "A1 Dede" inana da "Hal Anasi "na bagli olarak eski 
mitolojik inam§lar iginde yerini almi§tir, (bak: Al: Albasti; Alma§) 

HAL DILi: Hal veya Al dili tersine olan bir dildir. 

§eytani varliklarla tersine konu§ulur. Eski inam§lara gore, obiir 
diinya variiklannm ya§ayi§lan, g 6 riinu§leri ve yaptiklan gibi, konu§- 
tuklan dil de bu dunyadakinin tarn tersidir. Azerbaycan'm bazi yo- 
relerinde ters i§ goren bir kadma. "Hal dnsinden misin?" derler. 
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Azerbaycan Turklerinin demonolojik gdru§lerinde geni§ yer tu- 
tan "Hal-AI Anasi" motiflyle bagli inam§lara gore, bu varlik insamn 
soylediklerinin tersini anlar. Onun gelmesini istedigin zaman "git", 
gitmesini istedigin zaman ise "gel" demek gerekir. 

Saka Turkgesinde "Al" ile aym kokten olan "Albm" sozuniin an- 
lami "hile"dir. Bu anlamda "Al" kokiinden gelen "aldatmak", "al- 
danmak" ve "yalan" gibi sozler snf terslik bildirir, (bak: Tersine 01- 
mak) 

HAMl RUH (KORUYUCU RUH): Tiirklerin eski dini-mitolojik diinya 
g 6 rii§iinde, hami ruh anlayi§i geni§ yer tutardi. 

Bir dii§iinceye gore, 50 k tutucu ve degi§mez olan geleneksel 
Turk §uurundan. Tanriciligm kolay kolay silinmeyen eski tannlan, 
halkm belleginde uzun zaman hami ruhlar olarak ya§amaya devam 
edip daha sonralan ise destan kahramanlarma gevrilirler. Q. Kseno- 
fbntov, boyle bir surecin izini, en eski tann saydigi kurtta gorur. As- 
lmda geleneksel Turk dii§uncesinde kurt. hi§bir zaman Tann maka- 
mma yukselmem i§. Her §eyin yaraticisi olarak algilanan, zamana ve 
mekana sigmayan tek Tann'ya higbir zaman ortak du§unulmemi§tir. 
Tiirklerin dini-mitolojik diinya g 6 rii§lerindeki koruyucu ruhlarm do- 
galanmn anla§ilmasi bakimmdan, V. Bogoraz'm, soyledikleri onem- 
lidir: "Yakut tannlan tek bir sistemde birle§mez ve tapmak olu§tur- 
mazlar. Sadece yan yana dizilirler. Uriing Ayn Toyon ve Uluu To- 
yon, daha a§agi seviyedeki tannlan olu§turucu merkez degiller." V. 
Bogoraz'm bu sozleri §iiphesiz, Iggi ve benzer adlarla bilinen koru- 
yucu ruhlarla ilgihydi. Mitolojik tabiatli bu varliklar, ge§itli §ekillerde 
betimlenmi§lerdir. Ornegin, Karamurt Ozbeklerinden olan bir bah- 
sinin verdigi bilgiye gore, onun koruyucu ruhlanndan biri, reyhan 
kokusunu gok severmi§. Bu kisa boylu ruh, her zaman reyhamn ko- 
kulu daliyla gezip, "Ben Giilistan Bagimn adamiyim" dermi§. 

§amanizmde, §amamn koruyucu ruhlanyla aym i§levi, destan 
kahramanlarimn yardimcisi olarak kar§imiza gikan "Kel" karakteri 
yerine getirir. Bu balomdan §amanizmdeki §amanla, onun yardima 
ruhlan arasindaki ili§kiyi, sihirh destanlardaki kahramanlarla onlann 



232 




HAN 



yardimcilan arasindaki ili§kiye benzetmek mumkiindur. Bir Altay 
§amam, kendinin konryucu rahu olan goze goriinmez "Gok Hatu- 
nu" hakkinda konu§tugu zaman. "Onsuzben nasil §aman olabilirim 
ki?" demektedir. Bu koruyucu ruhlar, §amanm Obiir dunyaya giden 
ruhu gibi anla§ilirlar. Ba§ka bir deyi§le, §amanin ruhlar alemindeki 
varligi olarak kavramrlar. §amana gogsiinden siit veren ve onu ruh- 
larla ili§kiye hazirlayan, yeralti dunyasimn kizlan olan ruhlar, daha 
sonra onun koruyucusu olurlar. 

Igerik itibariyle de §amanm kendi ruhuyla konryucu ruhlan, aym 
i§levi yerine getiriyorlar. Hakaslarda son zamanlara kadar, iki dns 
koruyucu ruhtan bahsedilirdi: Dag (Tag Eezi) ve Su (Sug Eezi) ruhla- 
nndan. §oriann inanglarma gore ise §amana en 50k yardim goste- 
ren ruh, Dag Ruhuydu. Koruyucu ruhlann §orlar dilindeki adi. Tos" 
ve §olganlardaki ise Tengri" idi. 

Koruyucu ruhun kendisi, ona verilen kurbanla aym izleri ta§ir. 
Ara§tirmacilann, Giiney Sibiiya'da elde ettikleri veriler, ruhlar ve ko- 
ruyucu ruhlann, ba§ yerine boynuzcuk ve garip §ekilleri oldugunu 
gostermektedir, (bak: lye; Iggi; Ruh) 

HAN: Turk dini-mitolojik sisteminde bazi varliklann adlanyla birlikte 
kullamlan bir unvan. 

Bu sozciigun diger bir §ekh de "Kaan'dir. E. Pekarski'ye gore 
"Kaan": "Ulu, biiyuk, saygi gosterilen, hiirmet edilen" demektir. Si- 
birya Turklerinin §amanizmle ilgili inanclanni aktaran bir rivayette, 
gokyuzimun en iist katanda. Tengere Kayra Kan" admda bir ruh 
ya§armi§. Bu ruhun adindaki "Kan- Han" kismi da a 9k bir §ekilde 
goruniiyor. Yakut yazilannda ise "Kaan Targara" adina rastlamr. An- 
cak bilimsel metinlerde bu adda bir mitolojik varlik kaydedilmemi§- 
tir. Biiyuk olasilikla bu, "Ayn" denilen iyilik sever ruhlardan birinin 
adidir. 

"Han- Kan" sozciigii, Yakut dilindeki metinlerde Orman Ru- 
hu'nun adi olan "Utugen Kaan" §eklinde, Yakut §amanlannm dilin- 
de ise "Iblis Kaan" adindaki "Sava§ Ruhu" olarak kar§imiza gikiyor. 
Ku§kusuz bu adlardaki "Kaan" unvam, adi gegen ruhlann mitolojik 
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ozellikleriyle tlgilidir ve bu motiflerin yapisal-anlamsal ozelliklerini 
aktanr. Turk halk demonolojik goru§lerine gore en acikli ruhlardan 
sayilan "Erlik", Altay Tiirklerinde "Erlik Kaan" adiyla bilinir. "Kan- 
Han" ile aym kokten gelen "Kanim" da Sibirya §amanist inangli 
Turklerin dinsel uygulamalarmda, boylan ve soylan koruyan ruhlann 
liderine verilen bir addi. Sibirya §amanlan dua ederken Umay 
Ana'nin adma "Imay Ige Kayrahan" derlerdi. 

"Kaan" unvanmm kullamlmasi bakimmdan, Tann Han" deyimi 
de ilgingtir. Ancak buradaki "Han" anlayi§im, "hiyerar§ik tanrilar sis- 
temi Igindeki lider konum" olarak agklamak dogru olmaz. Qunkii 
Turklerde birden fazla Tann vardi ve bu tannlann hiyerar§ik bir siste- 
mi yoktu. Karagay-Balkarlarda da Ulu Tann'mn adlanndan biri "Han 
TeyrTdir. Bu Tengri, Tengir ve benzeri adlar altmda bilinen en ulu 
ilahi varligm adlanndan biri olan Tengri Han" §eklinin aymsidir. Bu 
unvanla amlmasi, "Han Teyrf nin her §eyi yapmaya kadir grig olma- 
simn yan isi ra O'nun birer ruh olan diger fevrilerden farkli oldugunu 
da gosterir. Halkin inani§ina gore, higbir §ey Teyri Han"den haber- 
sizve O'nun iradesi di§mda olmaz. 

7. yuzyila ait "Ah/an Tarihi"nde, Savirierin (Hazerierin), Allah bi- 
lip kurban kestikleri Tangri Han" denilen kocaman birvarliktan soz 
ediliyor. 12. yiizyihn yazarianndan olan Suriyeli Mikail'in verdigi bil- 
giye gore, Turkler 5. ve 7. yiizyillarda "Kan Tangri" admda bir Gok- 
yiizu Tann'sma tnamrlardi. "Kan" onlann dilinde "Gokyiizunun ren- 
gi, gogun maviligi" demekti. Suriyeli Mikail'in "Kan Tangri" hakkm- 
da verdigi bu bilgiler, "AlvanTarihi'ndeki Tangri Han" ile ilgili veri- 
len bilgelerle tam ortu§iir. Buradaki "Han" sozcugunii, diinyevi an- 
lamda "Han, Hakan" gibi yorumlayarak, ilahi bir varliga insan bi- 
gimci gizgiler vermi§ olduklan gibi bir iddiada bulunmak da yanli§- 
tir. Ba§ka bir yanli§ fikre gore ise ilk Turk hakanlanndan biri, bu adi 
ta§imi§tir ve bu hakamn adi daha sonra tann adiyla kan§tmlabilirdi. 
Halbuki, Altay §amanizminin kendisinde bile gokyiizunun katJannm 
§eklinin gizilmesine ragmen Tann'mn §ekli higbir zaman gizilmedi. 

Tiirk mitolojik g6rii§unde kainat, bir biitiin olarak Tann gibi dii- 
§iinuldugiinden, ulu daglar ve agaglann her biri Tann'yi temsil ede- 
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rek ilahi deger ta§imi§lardir. Kutsal igerik ta§iyan Teng(e)ri" anlayi- 
§mm, Orhun Turk yazili abidelerinde "sonsuz gokyiizii" anlammda 
kullamlmasimn yam sira, "yuksek dag" ve "biiyiik agag" anlayi§lan- 
m da igermesi, bu fikrin dogru oldugunu bir kez daha kamtliyor. Sa- 
yan daglanndaki TuvaTurklerinin dilinde, tannnm adi, "Han Tengir", 
Mogol §aman metinlerinde ise "Han Tengri" olarak gegmektedir. 
Tyan §an'm Kirgizistan sinmndaki en yuksek zirvelerinden birinin 
adi, "Han Tengri "di r. Kazakistan'da Qlngis daglanmn merkezi bolii- 
mii "Hangingis" adiyla bilinir. Derbend yakmlarmdaki Kayakent'te 
ise yerlilerin 'Tengrihan" adi verdikleri kutsal, dokunulmaz bir agag var. 

Mitolojik Tann Han", Turk etnik-kiiltiirel geleneklerinin kurallan 
bakimmdan, kainatm yapisal-anlamsal biitunluguyle gosterilen bir 
anlayi§tir. "Han" sozciigiimin bu §ekilde Tann" adiyla birlikte kulla- 
mlmasi, kainatm birligi, biitiinlugu ve ululugunu anlatir. Bu da aslm- 
da Turk Tanncikk sisteminin olmazsa olmazlanndandir. 

HAN QINGiS: (bak: Cengiz) 

HAYDAR: Azerbaycan Tiirklerinde yaygm olan mevsim ve mera- 
sim sarkilan Igerisinde, harman savruldugunda ruzgan gigirmak igin 
okunan harman sarkilan nda adi gegen varlik. 

O merasimlerde, "Hayder, Hayder, es de gel'-yedi harman bas- 
ta da gel!" veya "Hayder, Hayder, ekmek ver'.-ki§ilere yurek verl- 
harmanlan yigmaya-serin serin riizgar ver" diye okunur sonra da 
"Hayder baba, gel paymi gotiir!" diye gagmlirdi. Kazaklar da har- 
man savurduklan zaman riizgar olmazsa, "Riizgar Sahibi" olarak bi- 
linen ve adma "Mir Hayder" dedikleri ruhu §oyle gagmrlar: "Mir 
Hayder, Mir Hayder, gel Mir Hayder!" 

Ancak birbirine bagli bu iki motifin i§levleri, karakteristikleri veya 
mitolojik agidan temsil ettikleri semboller hakkmda §imdilik tarn bir 
fikir yiiriitmekzordur. Bununla birlikte, buadm Tann'mn Aslam" la- 
kabiyla bilinen Hazreti Ali'nin adlanndan bin olan "Haydar" ile Ilgili 
oldugu ancak mitolojik bir varlik olarak ondan aynldigma §uphe 
yoktur. 
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A§agi Sirderya boyunda ya§ayan ekinci Kazaklar da riizgann 
kontroliinii elinde bulunduran ")alana§ Ata" (Yalin Ata) admda bir 
varligin olduguna inamrlardi. Bunun igin de harman savurduklan za- 
man, riizgar estirsin diye ona yiiz tutarlardi. Azerbaycan Turklerinin 
geleneksel goru§lerinde de riizgar estirmekle gorevli 'Yel Baba" 
motif! bulunur, (bak: Yel Baba) 

HELVA Yas merasimlerinde helva pi§irilmesi, eskilerden beri, onun 
mitolojik gorii§ ve ayinlerle bagliligimn bir gostergesidir. Bu adetin 
kokleri, hig §iiphesiz, mitolojik dii§iincenin ilk gaglanna kadar uza- 
mr. Yasta helva verilmesinin, oliimii, kaosu ve diizensizligi temsil 
eden kotii giiglere kar§i dayanmak iqin giig verdigine olan inang, 
tamamiyla onun ya§am giiciine ve yaratici ozelligine olan inam§tan 
kaynaklanmaktadir. Bu olaym, srrf olme-dirilme iizerine kurulu bir 
Azerbaycan destanmda anlatilmasi da rastlanti degildir. 

Ara§tirmacilar bunu. uygarligm bir gostergesi olarak goriiyorlar. 
Yard, uygarliklar sisteminin degi§meyen dengeleri arasmda, gigin 
pi§mesi, kaosun evrene ve doganin uygarliga donii§mesini bildiren 
bir gostergedir. Bu anlamda, helvamn pi§mesi, ondaki hayat giicii- 
nii gosterir. Doganin olup-dirilmesini ifade eden, sembollerle dolu 
"Bahar Bayrammda da "Semeni Hervasf mn pi§irilmesi, aslmda ka- 
ostan evrene gegi§i sembolize ediyor. Yaratili§ surecinin gerekli bir 
uriinii oldugu igindir ki, geleneksel dii§uncede, helva, saglamligm 
ve diriligin kaynagi sayilir. 

HETONiK YARIiKLAR; Yunan dilindeki "Hteonos" soziinden gelir. 
Bu gruptaki mitolojik varliklann, yerin veya suyun hayat verici giicii, 
bolluk giicii ile birlikte aym zamanda oliim getiren yeralti giiglerle 
de baglihgim bildirir. Bu anlamda §eytani varliklar, topraktan yaratil- 
mi§, yerin dibinde, magaralarda ve kuyularda ya§ayan demonik 
giigler veya yeralti diinyasiyla ilgili olanlardir. Bu tip varliklar, ba§ta 
yilan olmak iizere suda veya karada ya§ayan hayvaniann goriinen 
gizgilerini ta§irlar ve genellikle de girkin ve bigimsiz olurlar. Tek goz- 
lii, kor ve eksik olurlar. Bu asimetrik goriintii, onlann ilkelllgiyle 
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baglidir. Bu varliklann kotuliikleri, ancak yok olmala- 

A W nyla ortadan kalkabilir. 

1 Mitolojide, Deminjrg'a kar§i gikan ve yeralti salta- 

natma sahiplik yapan giigler de iki yonliiluk ozellikle- 
X » riyle tamnan §eytani varliklardir. Sihirli 
hiKayelerdeki §eytani variiklar. oz mekanlan olan 
"§eytan memleketi"nin di§mda giigsuzdurler. 
Hikaye kahramam, bu varliklann ya§adiklan meKandan bu diinyaya 
atlayana kadar arkasma bakmamalidir. Onun igin de bu §eytani ko- 
kenli demon, hikaye kahramanma "Eger seni kendi topragimizda 
yakalasaydik, ele gelmeyecek karar kiigiik pargalara aymrdik" der. 

Hetonik variiklar, gorunu§ itibanyla marjinal varliklara benzeseler 
de i§levsel-anlamsal ozellikleri bakimmdan onlardan aynliriar. Bu 
variiklar temel olarak, topragm derinliklerindedir. Diinya Agaa'nm 
yeralti alemine ait kismi ve ilk yaratili§ gagiyla ilgilidirler. Bu bakim- 
dan, insanlann topraktan yaratildikJan hakkmda birgok Inanr§ vardir. 
Yeryuzii de birgok gelenekte, §eytani bir varlik gibi du§unulmu§tur. 

Mitolojik goru§lerde, §eytani varliklarla evliligin ilging bir yeri 
vardir. Ulu Ana mitolojik butunliigu, hem hayat verid ba§langi 9 
hem de olum getiren giig gibi, kendinde §eytani aleme ozgii bir- 
9 okizta§ir, (bak: Demonoloji; Degi§kenlik) 

HIBILIK: Tiirkiye'nin bazi yorelerinde ya§ayan insanlann demo- 
nolojik goru§lerine gore, g6runii§ itibanyla "A1 Kansi" §eklinde olan 
demonik bir varlik. Ona "gibilik" da denilmi§tir. Ancak "hibilik'm 
ondan bir farki vardir. "A1 Kansi" sadeceyeni dogmu§ kadmlan ra- 
hatsiz eder ama "hibilik" kadm, erkek hig kimseye rahat vermez. 
"Hibilik" genellikle yalmz kadm g6runii§undedir ancak erkek gorii- 
nii§lusu de vardir. O, yanma gittigi ki§inin gogsiine gokerve neresi 
kesilip olene kadar bogazmi sikar. 

Inam§a gore, "hibilik", onu yakalayan birine bol bol altm verir. 
Bazi yorelerdeki goru§lere gore, "hibilik", uykudayken insanlann 
iizerine goken kotii ruhtur. "Hib ilik " kind basarsa, o insan yerenden 
kipirdayamaz, dili tutulur ve ter basar. 
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"Hibilik", bastigi insamn goziine kedi seklinde gozukiir. "Hibi- 
iik"m ba§mda sihirli bir §apka vardir. O §apkayi ele gegiren birinin 
zengin olacagma inamlir. 

HIZIR: Efeanelere gore, karanlik dunyadaki "Dirilik Suyu"ndan igip 
daimi ya§ayan ve olup-dirilebilen dogayi sembolize ederek ebedi- 
yetin gostergesiyle gevrilen mitolojik varlik. Orta Asya Turkleri ona 
"Kidir" derler. Onun adina aynca "Hizir Ata" de denilir ve dara dii- 
§uldiigu zamanlar ondan yardim istenir. 

Sofi inanglannda "Hizjr"m bir evliya oldugu du§uniilur. Halk 
inangianna gore ise her devrin bir Hizir'i vardir. Bazi inam§larda. 
"Hizir" kiiltii, ilkel dinlerde rastianabilen Bitki Tannsi ile ilgili dii§ii- 
niiliir. Ancak hatta Muslumanliktaki "Hizir"in bile, onunla derinden 
bir baglantisi olmadigma tli§kin goru§ler var. "Hizir" admin, "Bilga- 
mis" (Glgame§) destamndaki "Hasisatra" admin Arapga! a§tm Imi§ 
§ekli oldugu hakkmda da g6rii§ler var. 

islam kaynaklannda, dogruluguna tlis kin tarti§malar hala bitme- 
mi§ olan rivayetlerde, "Hizir"m ki§iligi hakkmda ge§itli fikirler ileri 
suriilmektedir ve "Hizir'la "Iryas"in farkh ki§iler oldugu soylenmek- 
tedir. §iilikte onemli bir yeri olan "Hiz ir ", "Hazreti AJi"nin olumii 
dolayisiyla "Ehl-i Beyt"e ba§sagligi dilemi§, 'Hazreti Huseyin'in § q - 
hit olmasmm ardmda da mevlit okutmu§tur. "Hizir"m birkag yerde 
mezan oldugu soylenir. Bu durum, onun mitolojik du§iincede ger- 
gek varlik gibi kavranan koruyucu ruh ve evliya olmadigmdan ileri 
gelir. 

"Hizir'm, kiyamete kadar ya§ayacagi soylenir. "Hizir"m adi. bazi 
Alevi-Bekta§i §airlerinin §iirlerinde "Ali'yle birlikte kullamhr. Bazi Ki- 
zilba§ rivayetlerinde de "Hizir'm rolu agik bir §eklide "Hazreti Ali'ye 
verilir. Bazi Alevilere gore, "Hazreti Ali"nin adlanndan bixi de "Hi- 
zir'dir ve dunyada bu adla ya§ar. Rr Sultana ait oldugu dii§unuten 
bir §iirde, "Bin bir adi vardir, bir adi da Hiz ir " denilmektedir. 

Kuram yorumlayanlar, Kehf suresindeki hikayenin "Hizir'a ait ol- 
dugunu kabul ederler. Islam alimleri, onun peygamber, evliya veya 
melek oldugu hakkmda ge§itli fikirler yurutmu§lerdir. Kuran terslrcl- 
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lerinin birgogunda, "Hizir"m onlara gorunup, yol gosterdigini hatta 
"Isnvi Azam"i ogrettigi soylenir. O. genellikle Islam dini sistemin- 
deki biitiin peygamberlerin olumlii, "Hizir"insa oliimsuz oldugun- 
dan, olumun Haktan geldigini kabul eden Islam dini sisteminin di- 
§inda kalir. 

"Hizir"m "Dirilik Suyu" igip, 61umsuzle§tigi ve ebedi ya§adigim 
kabul edenlere gore, O. Hazreti Adem'den beri ya§amaktadir, Nuh 
Tufam'ndan sonra, Hazreti Adem'in, o zamana dekkorunan cesedi- 
nin defnine yardim etmi§. Muhammet Peygamber ve Hazreti 
Ali'yle da goru§mu§tur. Azerbaycan'da yolculuk yaparken "Hizir 
Zinde" admda bir piri ziyaret eden E. Qelebi, oradaki turbede yatan 
"Hizir" admda birinin hkgunkii gibi tazeligini korudugunu yazmi§. 

Tasawuf kaynaklarma gore. Musa Peygamber'in ilahi sirtar ve 
gergekleri anlamasim "Hizir" saglami§tir. Bu ilahi varlik, kimin kar§i- 
sma gkarsa, onun gozunde varligm sir perdesi aralamr. Bu kaynak- 
larda "Hizir" §ekilden §ekle grip, bazen gocuk, bazen de ya§li biri 
olur, bazen ku§ gah tav§an kiligma girer. Bir goz agip kapanmcaya 
kadar gok uzak mesafelere gider. Havada dola§ir, su iistunde yuriir. 
Dogadaki turn varliklan kendi emrine alabilir. Olenleri bile diriltme- 
ye giicii yeter. Birgok din adamina gore, "Hizir'm oliimsuzluguyle 
ilgili en guglii kamt, Kuran-i Kerim'in El Enbiya suresinin 34. ayetin- 
de verilmektedir: "Biz senden once higbir Insana oliimsuzluk ver- 
medik. 1 ' 

Halk inam§mda bir kiilt seviyesine yukselmi§ olan "Hizir", hava- 
da dola§abilen bir vatliktir. Gsimsiz ve goze goriinmeyen bu varhk, 
istedigi zaman gorunebilir ancak kendini tamtmadigi surece, kimse 
onu tamyamaz. Turk halk kuhuriindeki "Hizir"la ilgili inam§lann bii- 
yuk bir kismi, dogu kaynaklanyla ortii§ur. Bu inam§lara gore, bir 
peygamber olarak kabul edilen "Hizir", darda kalanlann yardimma 
ko§an kutsal yiizlii bir varkktir. Bereketli olup, gabuk tukenmeyen 
para ve benzeri §eyler hakkmda "Hizir'm eli degmi§" denilir. Bu 
onun ba§langigtaki bir i§levinin de bolluk koruyucusu oldugunu 
gosterir. 

Anadolu Turklerinin inam§ma gore, "Hizir"m "llyas"la gorii§tugu 



239 




HIZIR 



gunde, kainat yenilenir, bereket gelir. Bu inam§agore. "Hizir'a Ka- 
dir Gecesi'nde rastlanabilir. "Hizir"m ate§le bagligi konusunda elde 
birveri yoktur. O su ile ilgili bir motiftir. Nogaylann geleneksel de- 
monolojik g6ru§lerini aktaran bazi metinlere gore, Su Sahibl'nin adi 
"Ilyas"tir. Bu, dolayli bir yoldan olsa da bereket du§uncesinin ta§iyi- 
cisi olan "Hizir'la su arasmdaki baglantiyi gosterir. "Hizir"m olum- 
suz betimlenmesine dayanak olan motiflerden biri de ebediyet ve 
olumsiizlugu sembolize eden su ile olan bagliligidir. 

Kazaklar arasmda yaygm olan bir inanca gore, bir eve girildigin- 
de, igeride insan varsa da yoksa da selam vermek gerekir. Qiinku, 
evin en yiiksek yerinde "Hizir" oturmu§ olabilir ve saygi gordiigii 
eve bereket gonderir. Azerbaycan Tiirklerinde de aym inang vardir, 
ancak "Hizir"m yerine Ev Sahibi motifi vardir. Kazaklar arasmdaki di- 
ger bir Inanca gore de insanoglu hayati boyunca "Hizir" ile iig defe 
kar§ila§irmi§, ancak onu tanimak kolay bir §ey degilmi§. Ama eger 
tanryabilseymi§, omiir boyu mutluluk iginde ya§armi§ ve talihi her 
zaman yiiziine giilermi§. Devlet§ah Tezkeresi'ne gore ise sava§tan 
sava§a seslenen ve kurt gibi, yalmz liderin goziine gorunebilen var- 
likda "Hizir'dir. 

Halk geleneginde, onun bir eve gelmesinin bolluk getirecegine 
Inamhr. Aksakali, uzun boylu, nur yiizlii, tatli dilli, bazen yoksul, iis- 
tu ba§i dagmik hatta girkin betimlenen daha gok dervi§ kiligmda go- 
riinen bu varlik, insanlan smavdan gegirir; onu kotii kar§ilayanlan 
yoksul birakir, ho§ kar§ilayanlan ise zengin yapar. Ancak bu zengin- 
ligin sim agiga giktigi an bereket kesilir. 

Anadolu Kizilba§ ve Bekta§ileri arasmda yaygm olan bir Inanca 
gore, koyun suriisune kurt girerse, bunu berekete yormak gerekir. 
Qiinku aslmda o kurdun "Hizir" olduguna inamlirdi. Islam'a kadarki 
gaglann kahntisi olan bu inang, Turk etnik-kiilturel sisteminde, kurt 
ve "Hizir" motifleri arasmda anlamsal-yap isal yakmligm bir sonucu- 
dur. Admin "Hizir" olmasi ise yattigi her yerde ye§il ot giktigi iginmi§. 

"Hizir" motifi. Tiirkistan inam§lannda da onemli yer tutar, tslam- 
Turk inam§lanna gore, her be§ yuzyilda bir, onun cismi ba§tan ba§a 
yenilenir. "Hizir" ye§il giyinir, boz ata biner, sik sik gokyiizu meclis- 
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lerine katilir, co§a gelir. Tabii ki burada onun evliyalik yonii daha 
giigliidur. Ahmet Yesevi'nin muritlerinden olan Suleyman Ata'mn 
agzma tiikurmek yoluyla hikmetler soyleme yetenegini de "Hizir" 
vermi§tir. Buna gore de Suleyman Bakirgani "Hizir Ilyas atam var" 
demektedir. Ozbek Hanname'sinde, Cengiz Han'm adim da over- 
man. Hatta Hakani ve Nizamiye yol gosteren, Hatayi'nin elinden 
tutan ve Fuzuli'ye Ilham veren de bu evliyadir. 

"Hizir"m, gelecegin a§iklan olacak insanlann uykusuna girip, on- 
lara buta verip a§k badesi igirmesi motifi, Turk halk kultiirunde ge- 
ni§ yer tutmaktadir. "Hizir", Turk destanlanndaki kahramanlann kc- 
ruyucusudur. Onlara hayirli dualarda bulunur ve onlan muratJanna 
erdirir. Kaym agacmdan giigleri tukenmi§ olarak inen yigitlere de 
yardim eden ilahi kokenli ihtiyar motifi. Turk "Hizir" anlayi§mm ken- 
dine Ozgii prototipi sayilir. 

Dede Korkut Kitabi kahramanlanndan olan "Bogag Han", yarala- 
nip yikildigi zaman, yamnda hazir olan boz atli "Hizir", yarasmi ken- 
di elleriyle sararak, "Sana bu yaradan olum yokur. Dag ?i?egi, ana- 
mn siitiiyle, yarana merhemdir" derve kaybolur. Boylece O, hasta- 
lara §ifa verirdi. Manas destanma gore, Manas dogdugu gunden 
beri "Hizir", onun igin dua ediyor. "§ah ismailve Giilizar" destanm- 
da babasi, §ah Ismail'in goziine mil sokmak isterken, 'Tahir ve Zoh- 
re" destanmm kahramam "Tahir" zindana atildigmda yeti§ip onlan 
kurtaran yine Hizir'dir. "Saltukname'ye gore. San Saltuk'u alevler- 
den kurtaran da "Hizir" dir. Turkmen "Koroglu'sunda ise "Hizir" (Hi- 
dir), "nefes oglumuz" dedigi kahraman "Rov§en"in yeniden tarih 
sahnesine gkmasmda rol oynar ve ona "Koroglu" adim kendisi ve- 
rir. O, "Adlarve ZOhre" adli Ba§kurt halk destamnda ise ba§tan a§a- 
gi yasakli bir kahraman gibi betimlenir. 

"Hizir" bazi hikayelerde dervi§ adryla da amlmi§tir. Halk §airleri- 
nin oryasina giren hay all varliklar arasinda, evliya olan sagli dervi§ 
bir kadm vardir. Bu kadmla ilgili rivayetlerin sonunda, onun "Hizir" 
oldugu soylenir. Bu motif koken olarak, boUuk-bereket koruyucusu 
olan Ulu Ana mitolojik motifiyle ilintilidir. Yer Ruhu'nun §erefine ya- 
pilan merasimlerde. §amanm kadm giysisi giymesi ve genellikle 
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bolluk, bereket fikriyle ilgili olmasi gibi veriler, bu motifin sembolu 
oldugu Ideal konusuna bir agiklik getirebilir. 

"Hizir'm adi. Bazi ansiklopedilerde, Arap kokenli "Kidir" olarak 
gegmektedir. "Kidir", Hazreti Musa zamamnda ya§adigi ve ilahi bil- 
gilere sahip olduguna inamlan bir ki§idir. Ara§tirmalara gore, "Hizir" 
kiiltii, ne kadar Dogu-lslam fikirlerinin izleri yoniinden zengin olsa 
da aslmda bir Turk fikrininurunudur. 

Bir efsaneye gore "Hizir", Kuram, ustadimn mezannda ogrenir. 
Bu efsane, onun oluler saltanati ve atalar alemine bagliligim gosterir. 

Kazak sihirli hikayelerinde karde§lerinin ihaneti yiizunden kuyu- 
ya dii§en (aslmda ise kuyu araciligiyla yeralti diinyasina atlayan) 
kahraman, burada bir ihtiyan goriir. Bu ihtiyar, ku§ olup kahramani 
i§ikk dunya iizerine gikanr. Bu ihtiyar yine "Hizir'dir. 

"Hizir"m en gok sevdigi renk beyazdir. Bu renk oluler diinyasi- 
nm semboliidur. Bolluk, bereket ve zenginligin sembolu olan "Hi- 
zir", bazi metinlerde kor olarak betimlenir. O gormez oklugu gibi. 
aym zamanda goriinmezdir de. Diinyadaki turn sirlara vakifolan bu 
varligm korliigii, onu yeralti diinyasi, Oluler saltanati ve atalar ruhla- 
nnm oldugu obiir dunyaya bagliyor. 

Turk Tannaligmda peygamberlik anlayi§i olmadigi igin, "Hizir'm 
peygamber konumunda oldugunu du§iinmek, Tanncihk goru§leriy- 
le geli§ir. Bu anlamda koruyucu mh olan "Hizir", Turk etnik-kiilturel 
geleneginde, evliya, eren anlayi§iyla ifade olunan mitolojik varlikla- 
nn tammlanna daha uygun dii§er. Oliip-dirilme dii§uncesiyle olan 
bagliligi da onun Tanncihk goru§leri i§iginda incelenmesini miim- 
kiin kiliyor. Bu incelemeler. "Hizir'm diinyayi dola§arak darda ka- 
lanlara yardim etmesi ba§ta olmak iizere, tiim i§levlerinin Tann'mn 
varligmdan kaynaklandigi kanaatini igerir. 

Merasim igerikh Hidir Nebi ve Hidirellez inana da yine "Hizir- 
Hidir" motifi gergevesinde olu§mu§ ve Turk halklannda bahann geli- 
§iyle tliskili olan bir inangtir. Tebriz'deki Turk a§iretlerinin "Nebi Bay- 
rami" dedikleri bu bayramm adi. Guney Azerbaycan'da "Ali Hayder 
Bayramf dir. Kos-Kosa gibi merasim kaynakli oyunlar. "Hizir'm adi- 
na bagli olan Hidir Nebi gunlerinde oynamrmi§. Bu merasimle ilgili 
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dan 90k sayida §arki sozii gunumiize kadar korunmu§tur. HidireJ- 
iez'in yakla§masiyla. "Hizir"m yolu dii§er diye. evlerde temizJik ve 
toparlanma ya§amr. O yilin bereketli geQmesi kdn "Hizir"i kar§ilama 
merasimleri diizenlenir. 

Bir gorii§e gore. "Hidir Nebi" merasimi, Ilk Qaglarda sadece ka- 
dinlar tarafindan yapihrmi§. Halkin Inani§ina gore, "Hidir Zlnda". 
"Hidir iTyas" ve "Hidir Nebi" 119 karde§ler. Bu inam§a gore, birinin 
i§inde zorluk 9knginda "Hidir Zlnda". suda "Hidir Ilyas" ve kuruluk- 
ta da "Hidir Nebi" 9aginlir. 

Turk halklannm Hidirellez giiniiyle ilgili geleneksel g6rii§lerinde 
90k sayida Inan9lar oldugu gibi, bazi yasaklar da mevcuttur. 

Ahiska Turklerinde "Hidir". "Hidir Ilyas" ve "Hidirellez" olarak Iki 
karakterde dii§unulur. Onlara gore, "Hidir Ilyas" suda batanlara yar- 
dim eder, "Hidirellez" Ise darda kalanlara ve yolculara yardim edip 
onlan her tiirlii beladan kurtanr. O, yol ve su lie ilgilidir. Bu yiizden 
de su ba§lan nda ve yollarda daha 90k goriilebilir. Halk lnam§lannda 
"Hidir"i gormek biiyiik saadet sayihr. 

HORTLAK: Azerbaycan Turklerinin demonolo|ik g6rii§lerine gore, 
geceleri canlamp mezardan 9ikarak Insanlara zarar veren olii, hayali 
bir varlik. Bu yiizden, insanlan korkutan §eylere de bu sifat verilir. 
Bu sozciige, Tuva Tiirk9esinde "Aza-buk" ve "Aza-§ulbus" gibi ka- 
ranhk gii9lere bagli olarak. §eytan anlamina gelen "Aza" §eklinde, 
bazi yerlerde de "Aza-Hortan" §eklinde rastlamr. 

Bazi yerlerde. Oliilerin hortlayabilecegini dii§iindukleri i9in. bir- 
90k onlem alirlardi. Daha 90k oliimu zor olan birinin oliisuniin hort- 
layabilecegine inamlirdi. Tiirn bunlar, eski Turklerde ruhun oliimsuz- 
liigii ve geri donebileoegne olan inananin izleridir. 

"G6riinu§u insam korkutan nesne" gibi mecazi bir anlam kaza- 
nan bu soz, Azerbaycan dih leh9elerinde "Hayvanlarda olan bir has- 
talik" anlamindaki "Hortlama" soziiyle, aym kokten gelir. Bazen ha- 
yalet olarak da bilinen demonik varliklann adlannm, daha sonralan 
9e§itli hastalik adlanna 9evrilmesi, §iirsel mitolojik dii§iinceye uygun 
bir olaydir. 
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HUDAIY): Turk etnik-kiilturel geleneginde Ulu Yaratamn ta§idigi 
adlardan bin. Turk halklanndan Karakalpak. Altay. Kirgiz. Ba§kurt ve 
benzer uygarliklann dilinde, "Kuday", "Huday" ve "Guday" §eklin- 
de kullamlip, "Allah, Tann" anlamim Ifade eder. Salar Baba Giilaliog- 
lunun "Oguzname"sinde, "Gokyiizu Tannsi" anlammda kullamlan 
"Hudayi Asman" iradesine rastlamr. 

Sibirya'nm Turk kokenli halklanmn inam§inda. "Huday" ile aym 
kokten gelen "Kuday-Kiday" sozcugiine bol bol rastlamr. Bu halk- 
larda tapimlan en ulu ilahi gug ve bilinen en kutsal varligm adi da 
"Kuday"dir. Sagaylann inan^lannda "Kuday", her §eye kadir olan 
olaganiistii bir varliktir. Aakli ruhlan izler ve alemlerin kaderi onun 
elindedir. §oriarda ise Ulgen'e "Kuday" denilirdi ve gocuklannm ca- 
nmm "Kuday"a geri dondiigune inamlirdi. Altay §amanlannm da- 
vullanndaki resimler arasmda "Kiday Kan" denilen bir motifin resim- 
lerine de rastlamrdi. Adma bazen "Kiday Tegrezi" denilen bu Gok- 
yiizii Ruhu, bir elinde kili9, diger elinde kirba§ kamlik yaptigi za- 
man, §amanm oniinde gider. 

Kiyametin olacagi gagdan soz edilen rivayette. "Kuday'm adma 
"Kayra Kaan Kuday" §eklinde rastlamr. Telengitler. "Kuday"m tek 
olduguna inamrlardi. inam§a gore, hayirsever Ulgen ile aakli Erlik, 
dunyadaki iki yiizliiler gibi ve evrenle kaosun miicadelesini canlan- 
dmrcasma bin hayat yaratarak, digeri ise oliim getirerek birbiriyle 
£arpi§irlar. Q. Potanin'in yazdiklanna gore, Tuvalarda "Ulu Kayra- 
kan" veya "Kuday Kayrakan" admda Yildmm Ruhunun varligma 
inamlirdi. Kumandinlerin §amanist goru§lerinde de gokyuzii mhlan 
sirasma ait olunan bir "Kiday Kan" vardir. O, gokyuziinde dola§tigi 
zaman, §amana yardim eder. 

Lebedin Tatariannm mitolojik goru§lerine gore, her §eyi yaratan 
ilk atalar. "Kuday Bay Ulgon-Huday Bay Ulgen"dir. Altaylarda "Ku- 
dan" §eklinde "ruh, ilah" anlamma gelen sozciik, koken itibanyla 
"Huda" lie ilintihdir. Hakaslann tiim etnik gruplan. yerin ve hayvan- 
lann yaraticisi olarak bildikleri "Kuday"m varligma inamrlardi. Onla- 
nn inam§lannda "Kuday". "Yayaklar" denilen gokyiizu ruhlannm li- 
deriydi. 
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Altaylann geleneksel dini-mitolojik goru§lerinde, kendiliginden 
var olan. gokleri dola§ip, at sirtmda goklerden inen "Kuday" motifi- 
ne rastlamr. O, hayvanlarla konu§ur, insanlara yardim eder. Onun 
Erllk'ten daha iistun ve daha guglii olduguna inanikr. Bu ulu varligm 
evladi olduguna dair inang, hig §iiphesiz ba§ka dinlerin etkisi altmda 
olu§mu§tur. Koklii Turk dini-mitolojik dii§uncesinde Ulu Tann'mn 
evladi olmadigi gibi. onun resminin gizilecegi bile du§unulmemi§- 
tir. A1 taylar. "Kormos-Kurmos'un, onun du§mam olduguna inamr- 
lardi. 

Kirgiz-Kazaklara gore ise "Huday" acikli bir ruhun adiydi. "Kara 
Baar" adli Sagay destamnda, yurduna dondiigu zaman turn sevdik- 
lerinin oldugunu goren kahraman, yeraltmdaki hudaylaria sava§ir 
ve bunun sonucunda sevdikleri di rilir . Buradaki hudaylar, aakii ruh- 
lar gibi verilir. Goriildugu gibi, bazi geleneklerde Goklerin Tanrisi 
olarak bilinip, gokyuzii saltanatmda ya§adigma inamlan "Huda", bu- 
rada yer altma siirulmu§tur. Bu, Turk mitolojik diinya modelinde ar- 
kaikyapili olup, birkag i§lev yuriiten mitolojik motiflerin temsil ettik- 
leri semboller bakimmdan kan§ik anlamsal bir §ebeke yarattigim ve 
bu sebepten dolayi da bazi zamanlarda sistemdeki bazi olay lan n 
yorumsuz kalip, sadece kaydedilebileceginin olasi oldugunu gosterir. 

Diger sistemlerden alman mitolojik unsurlar, varliklar ve benzeri 
elementler, zaten oriimcek agi gibi karma§ik olan sistemi daha da 
karma§ik bir hale getirmi§ ve iginden gikilmayacak bir §ekle sok- 
mu§tur. Bu varliklardan bin de mitolojik "Huda" motifidir. 

"Huda-Huday" sozciigiine, Germen dillerinde "God" ve "Gott" 
olarak rastlanabilir. Ancak "Pragermen" kokenli oldugu gosterilen 
"Gott" un Avrupa dilinde bir anlami olmadigi da yazilmi§tir. Bu da 
bu sozciigiin ba§ka dillerden almdigim gosteriyor. 

Bu sozciik. Iran dilinde ise "Huda", "Hoda" §eklini almi§tir. Bunu 
goz oniinde bulunduran ara§tirmaalar, onun Iran kokenli olma ihti- 
malini Ileri siiruyorlar. Ancak bu fikrin §imdiye kadar kanitlanmi§ bir 
yonii yoktur. Ara§tirmaalar, "Huda-Huday" §eklinin, eski On As- 
ya'da kullamlan "Kut" sozciiguyle ilgili oldugunu du§iinuyorlar, 
(bak: Kut) 
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HUMAY: (bak: Umay; UmayAna) 

HUU ENEY: Hakas kahramanlik destanlarinda rastlanan mitolojik bir 
varlik. inam§a gore, bu merhametsiz ve 90k §ey bilen hilekar kadin, 
acayip bir varlik olup, yeraltinda kara sulann dibinde ya§ar ve epik 
kahramanlara kar§i sava§ir. Ancak gelenek ta§ryialann goziinde o, 
sadece kotii ozellikleriyle degil 9eli§kili dogasiyla da tammlanan 
§eytani bir varliktir. 

"Huu Iney", Sibirya'nm Tiirk-Mogol halklanyla ilgili ara§tirmalar- 
da, demonik varlik olarak yalmz hatirlanmaktadir. Motifin en eski 
gizgilerinin agklanmasi bakimindan, "Altin Ank" destani 90k onem- 
li bir kaynaktir. Bu destanda, motifin degi§ken tabiatli bir varlik ol- 
dugu da goriiliiyor. Destanda, "Huu Iney", bazen ak kurt kiliginda, 
bazen ihtiyar kadin, bazen de kara tilki. Ancak tiim bu kilik degi§im- 
leri i9inde belirleyici olan, onun kurt kiligma girebilmesidir. §eytani 
doga ba§langicmdan haber veren bu ozellik, aym anda onun ilk mi- 
tolojik anlamina gonderme yapiyor. 

"Huu Iney", onemli derecede degi§ime ugrami§ sonraki karak- 
terlerde, demonik kadin 9izgileri kazanmi§tir. Ancak biitiin bunlarla 
birlikte, en 90k ak kurt kiligma girmesi, onun yapisal ozelligini gos- 
terir. Yard, silkinip kurt goruniimune biirunmek, onun kurt kokenli 
oldugunun gostergesidir. Kurt derisine biirunmek, §iiphesiz, moti- 
fin ozelliginden degil, destan kahramanmm ruhundan dogmaktadir 
ve bunu motifin kurt ba§langicina yormak sonraki I§tir. Ger9ekte de 
motifin bu ozelligi onun kurt dogasina i§aret ediyor. Kurt dogasi ise 
onun yeralti diinya saltanatimn hakimi. Ulu Ana motifinin izlerini ta- 
§idigim gosterir. Ara§tirmacilar, onun ilk adlanndan birinin "ak kurt 
kan" veya "ak kurt ana" anlamina gelen, "Huu Piiiir Iney" §eklinde 
oldugunun kamsindalar. (Buradaki "Piiiir", kurt anlamina gelen "Bo- 
rn" ile aymdir.) 

"Altin Ank" destamnda O. Alip Han ulusunun koruyu9U§udur 
ve Alip Han'in yurduna, "Menim Yurdum" der. Metinden, O'nun 
ezelden beri bu yerleri korudugu anla§ilir. Bu ozellik, sonralan yurt 
korucusuna 9evrilen gizli doga giicii olan Yer Ana biitiinliigiinde 
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de var. Be§igi "Ak Kaya" olan "Huu iney", yurdu acikli ruhlar olan 
"Aynalar"dan korur. Eski gaglardan beri, 50k sayida Turk boyu ve 
soyu, dagi ulu atalar saymi§, O'nu ilk ba§langig bilmi§ ve koklerini 
de O'na baglami§tir. O'nu yurdun korucusu bilmi§ ve kurban mera- 
simlerini kutsal bildigi bu yerlerde yapmi§tir. inam§a gore, bin tiirlii 
bereketin olmasi, sadece O'nun Istegine baglidir. 

Bu anlamda, mitolojik du§uncenin evladi olan "Huu iney"ln, 
dag ve kayayla olan bagliligi anlamlidir. O dagve kayamn ruhudur. 
Kayamn goze goriinmez kapilan sadece onun sesiyle agilir. Kahra- 
man ve onun atim diriltmek igin de O, kayamn igine gekilip kaybol- 
mazdir. 

Bazi metinlerde onun ahlaksiz ve bozgun kadm gibi gosterilme- 
si de "Huu iney"i seksiielligi iie b ilin en yeralti dunya varliklan arasi- 
na sokma firsati verir. Hakaslann geleneksel goru§lerine gore, yal- 
mz "Huu Iney" gibi yeralti diinyasiyla bagli olan kadmlar koca arar- 
lar. Halbuki, burada onun ahlaksiz ve bozgun gibi verilmesi, motifin 
gegmi§indeki seksiielligi ile baglidir. Bunun da bereket ve hayatm 
donu§umu gibi bir anlami var ve arkaik mitolojik du§iincenin kendi 
kaynagindan gelir. 

"Huu iney", bir Azerbaycan Turk hikayesi olan "Ohhaym 
Hikayesfnde, on yil denizin dibinde ya§ayip buyuculiigiin tiim sir- 
lanm ogrenir. Bu, onun koruyuculuk ozelligi igin gereklidir. 

"Huu iney" motifinin ayn ayn metinlerde kar§imiza gikan degi§ik 
versiyonlan, mitolojik varliklann dogasim anlamak bakimmdan 
onemlidir. O'nun izleri de oldukga farkhdir. Eline demirden asa alip 
dola§an "Huu iney'in giicii, onun her §eyi bildiginden kaynaklamr, 
yeryiiziinde onun haberdar olmadigi higbir §ey yoktur. Bilinmezler 
alemini bilir. Herhangi ku§ veya hayvan kiligma girebilir. Hatta kiil- 
turel kahraman gizgilerini bile ta§ir. Bu bakimdan, onun Dirilik Suyu- 
nu elde etmesi ve bazi adet-geleneklerin kurucusu olmasi dikkat 
gekicidir. "Huu iney", ondan ba§ka, normal blumliilerden hig kim- 
senin bu suyu bulamayacagim soyler. Uzun yillar aradiktan sonra, 
buldugu Dirilik Suyu ile yurdun Kahramamm diriltip, yeniden haya- 
ta dondiirur. Dirilik Suyu ile ilgili bu ozellik. O'nu kiilturel kahraman 
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gibi gorme olanagi verir. "Altm Ank"ta da bu ozellik, dogal olarak, 
kahramanlik cesareti gibi yorumlamr. 

"Huu Iney", demonik doga acismdan Umay, Albasti ve benzeri 
motiflerin gegirdikleri evrime benzer bir siireg ya§ami§tir. Yani gele- 
nek, Onu bir yerde koruyucu ve yaratici bir motif olarak, diger bir 
yerde ise demonik ruhlu varlik gibi gdstermi§tir. Burada zitlik ara- 
mak dogru degil ve gelenegin dogasina aykjndir. Bu evrim olayi, 
gergekten de uygarligm ig mekanizminin bir ozelligidir ve daimi ya- 
raticihk igerisinde olan etnik-kuiturel geleneginin kendi dogasmdan 
kaynaklamr. 

"Huu Iney" admin birinci boliimu olan "Huu", "Ak" anlamma 
gelir. "iney" kismi ise bazi Turk dillerinde "Ana" anlammi ifade 
eder. Boylelikle bu mitolojik varlik, kendi admin anlami bakimm- 
dan, yaratili§ hakkmda yazilan metinlerde, Tann'ya yaratmak igin il- 
ham veren, kutsal yiizlii ve kutsal ruhlu Ulu Ag Ana motifine yak- 
la§mi§ olur. A. §ifher'in, "Huu" sozciigiinu, "kugu" ku§u anlamm- 
daki "ku" sozciiguyle ilgili gostermesi dogru degildir. Bu Ulu Ana 
motifinin mitolojik anlamma uygun olmuyor. Sozciigiin diger bir 
anlami olan. "giplak"ta ise sanki motifin §eytani dogasina gizil bir 
i§aret vardir. 

"Huu" aslmda "Ak" demektir. Renklerin en temizi olan beyazi 
bildirir. Bu sozciik, motifin kutsal yiizlii, kutsal ruhlu bir varlik oldu- 
gunun gostergesidir. Qiinkii mitolojik varligin adi, mitolojik anlami 
bakimmdan onun igerik olarak neyi ifade ettigini agikga gosterir. 

Yer ile koklii bir bagliligi olan bu motif, bazi metinlerde "ak ka- 
dm" demek olan "Huu Hat" adim ta§ir ve en gok da su ile ilgili gos- 
te rilir . I§levsel-anlamsal ozelliklerine gore. "Huu iney "e oldukga ya- 
km goriinen Hal Anasi, A1 Kadmi veya Albasti adlanyla bilinen mi- 
tolojik motifin bir adi da "Ak Gelin'dir. "Huu iney" veya "Huu Hat"i 
Al-Hal motifine yakmla§tiran §ey. onun da gocuklan kagmp. tutsak 
etmesidir. Bu demonik varligm, en eski evrelerde, bereket dii§iin- 
cesinin ta§iyicisi oldugundan, su ile bagliligi vardir ve suda ya§adi- 
gina bile inamlir. Bunun igin "Huu iney", i§levleriyle ara§tirmacilara 
§amanlann koruyucu ruhlanndan olan Su Sahibi'ni hatirlatir. 
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HUMA KUSU 



HUMA KU§U (UMAY KU§U): Rivayete gore Kipgak gollerinde. 
Qin'de ve Hindistan'da yasayan mitolojik efsanevi bir ku§. "Umay" 
ilahesini anlatan birgok ara§tirmaci, onun tranlilann "Huma"sryla ilgi- 
li oldugu fikrini dogru bulur. "Hiima Ku§u", "Cennet Ku§u'dur. Eski 
Yunanlilarda, onun adma "devamli tazelenme, devamli yenilenme" 
anlamma gelen "Feniks" denilirdi. 



Egemenligin goklerden geldigine ve Tann vergisi olduguna dair 
mitolojik inanan izleri, halk arasmda "Hiima Ku§u" ile ilgili dola§an 
tnam§larda da ya§amaktadir. Ba§kurtiann tnanana gore, "Humay" 
en eski ata ve koruyucu ruhtur. Onun yavrulanm vurmanm yasak 
olmasi da bu Inam§la ilintilidir. Inam§a gore insanlann, ku§lann ve 
diger hayvanlann Ural Daglanm mesken tutmalannda "Humay'm 
biiyiik emegi olmu§tur. "Humay"m adma. Ba§kurtiann "Ural Ba- 
tiranda da rastlamr. Burada "Umay", Ku§lar Padi§ahi Samraun'un 
kizi, Ural Baor'm hatunu olan ve sonradan beyaz ku§a gevri- 
len mitolojik kaynakli bir motif olarak geger. Kanatlan yolu- v' 
nup uQurumdan atildigi Igin, artik ugamayan "Humay"m A, *Jji 
kanatlan, sadece sihirli ak-boz atm agzmdan alman kopu- ' J J/* 
giin giicuyle iyile§ebilir. ;i? fiff 



jvr. 

iji 



Turk halklannda bu saadet ku§u ile ilgili inam§lardan biri 
de onu bile bile olduren insamn kendisinin de kirk gun ige- 
risinde olecegine inamlmasidir. Yabanalar arasmda olduk- 
ga yaygm olan gok eski bir inam§a gore de "Devlet Ku§u" 
denilen "Humay'm golgesi, bir insamn ba§ma du§erse, o 
insan tag giyecek yani hiikumdar olacaktir. Bu inam§ 
bir ba§ka §ekliyle Azerbaycan hikaye ve efsanelerin- 
de de goriilur. 

Bu efsanelerde i§lendigi §ekliyle, padi§ahi be- ^ | 
lirlemek igin, "Devlet Ku§u" ugurulurdu ve bu 
ku§ kimin omzuna konarsa, o padi§ah segi- 
lirdi. Onun saadet ve bahtiyarlik sembolu- 
ne donii§mesi de daha sonralan gergekle§- 
mi§ bir olaydir ancak bu olaylar arasmda da 
derin bir bag vardir. 
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HUMA KUSU 



Osmanli tarihi deyimlerinden olan "Humayun" da hig §iiphesiz, 
"Hiima Ku§u" ile ilgili eski mitolojik gorii§lerle ilintilidir. Emir Tey- 
mur'un bir lakabi da "Hiimayun'du. Bu sozciigun kokii yine ege- 
menlik ve Tann kutunun goklerden geldigi inananm iradesi olan 
"Hiima Ku§u'ndan gelmektedir, (bak: Devlet Ku§u: Umay-Umay 
Ana) 
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idik-iduk: Mitolojik anlami olan bu sozciik, "saygi gosterilen, hiir- 
met edilen, kutsal bilinen, kutsal yiizlii, kurbanlik" anlamlannda kul- 
lamlir. Hakasgada "lzih", Tuva Tiirkgeslnde "idik". Saka Tiirkgesinde 
"ltik" §ekillerinde kullamlan bu sozciigiin, "gizil, esrarengiz, tedavi 
edici, ugurlu" anlamlan da vardir. 

"lduk" sozciigii, M. Ka§gari'nin "D'rvan-i Lugat-it Tiirk'iinde de 
"kutlu ve miibarek yuzlii olan hernesne" anlammda kaydedilmi§tir. 
Burada kaydolunan "iduk", "sahib inin kurbanlik igin sakladigi, yiik 
yiiklenmeyen, yiinii kirpilmayan hay van" olarak gosterilir. Bu ta- 
nim, bu anlayi§m eski. kutsal-mitolojik kiilt anlamsal ligina da uygun 
dii§er. Kaynagim kendi degerlerinden alan ve kutsallik bildiren 
"idik", Tevrat'ta "Qds". Kuran'da "Hrm" ve "Tbrk" ile ifade olunan 
anlayi§lara uygundur. 

Tann tarafmdan gonderilmi§ olduguna inamldigmdan, "ldik- 
lduk", kutsal sayilmi§tir. Tann adina verilen kurban merasimleri de 
yazm ba§langicmda "Idik Dagfnm ba§mda, "Idik Bay" kaym agaci- 
nm yaninda yapilirdi. Kurbanligm pi§irildigi ate§in adi bile "Idik"o. 
Tann'mn "lduk" vasfiyla anilmasma da ilk olarak "Hoytu Tamir" yazi- 
lannda rastlamr. Bazi Sibirya Tiirk halk metinlerine gore, eski za- 
manlarda en iyi ata, "Izik" adim verip onu Erlik Han'a kurban eder- 
lerdi. inam§agore, bu at isteseydi, aakli ayna ruhlan bu atm sahibi- 
ne zarar verebilirlerdi. 

"lduk", "aakli ruhlara ait mekan" ve "toplulugun saglamligim 
koruyan gug" anlamma gelir. Qagda§ Turkge'de soziin bu mitolojik 
anlamlan korunmu§tur. Guniimuzde, "lduk'un ilk mitolojik anlami, 
"kutsal, kutsal yiizlii ve ugurlu" gibi sozlerle ifade olunur. 

Sayan Altay Turklerinin geleneksel gorii§lerinde, "lzih", mal. 
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IDIK-iDUK 



hayvamn koruyucusu ve onlann bereketli olmasim saglayan giigtiir. 
Ara§tirmacilar Kagin ve Sagaylarda ruhlara kurban verilen atlann ko- 
ruyucusu (mal eezi) olan ve Sayan'm zirvesinde ya§ayan "lzih 
Han 'dan bahsedilir. Bu ruhun adi da "lzih" (ryik, lduk, lok) sozcii- 
giiyle ilintilidir. 

"Idik-lduk", aym zamanda mitolojik su, gay ve dag ruhlan ile ili§- 
kidedir. Daha eski Turk metinlerinde O, "kutsal, kutlu" olan anlami- 
na gelip Turklerin ilk yazili abidelerinde, "lduk Otuken" §eklinde 
kullamlmi§tir. Diger kitabelerde de "oz yerim, lduk yerim" denilir. 
710 yilmda, Tiirgi§ler iizerine yapilan baskidan soz edildiginde, 
Goktiirk yazilarmdaki "lduk Yir Sub" anlayi§ma rastlamr. Geleneksel 
kiiltiir ara§tirmacilan, Turk dini-mitolojik diinya goru§iinde onemli 
yeri olan Tengri" ve "Umay" adlanndan sonra geldigine gore, 
"lduk Yer Sub" iradesinde Turk dini inam§mm izlerini g6rmii§, yanli§ 
olarak, onu Turk mitolojik sisteminde Tann ve Umay'dan sonra ge- 
len "uguncii dereceli bir kiilt" gibi degerlendirmi§lerdir. 

V. Tomsen, Orhun Abidelerini okurken, Uygurca'da "idik-lduk", 
Altay §ivelerinde "itik", Yakutgada "rnk", Abakan §ivelerinde "lzik" 
gibi seslendirilen bu anlayi§i goz oniinde bulundurarak §oyle der: 
"Ben 'idug'u, her yerde, mubarek yiizlu, kutsal veya aziz diye ter- 
ciime ederim. Dag veya ge§me adlanyla birlikte kullamldigi zaman 
da o yerler gergekten bir kutsalliga sahip olmasalar da aym derece- 
de saygiyla yad edilmesinin gerekli oldugunu du§unuyorum." 

Bir Tuva kahramanlik hikayesinde, kutsal sayilan dag, "Idik- 
Bora" adim ta§ir. Buradaki "Bora" soziiyle, kurt gorunu§unde du§u- 
niilen Dag Ruhuna da gonderme yapilmaktadir. Hakasya'daki 
"lzih" dag adi da "lzik" ile olan baglantisi agismdan ilgingtir. 

"Otuken" kiilt admin ta§idigi aniamsal-kutsal orgii de onun 
"lduk" ile ilgisini de dii§iinme olanagi verir. Aslmda "Otken" admin 
"iduk-izik" kokiinden olup, mekan bildiren "ken-kan" ile birlikte 
kullamlmaktadir. 

Quva§lann demonolojik goru§lerinde de aileyi ve evi koruyan, 
"Yereh Ruhu" vardir. Bu ruhun admin "lduk" (lyik, izik, idih, itik) ile 
ilgili oldugu zannedilir. Inam§a gore bu ruh, ev sahibinin Istegine 
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IMAYlCE 



gore kom§uya hastalik getirebilirdi. "Yereh Ruhu", zaman zaman 
da kotii ruh olarak du§unulmu§. "Kiremet (Karamat) Ruhu'nun bir- 
90 k i§levlerinin ta§iyicisi gibi ortaya gikmi§tir. 

IMAY ICE: Hakaslann dilinde. Umay ilahesinin ta§idigi ad. 

Bu, Sagaylann dilinde "Pay Ice" §eklindedir. Hakas halkimn gd- 
rii§une gore, yeni dogum yapmi§ kadma gocugun "kuf unu "imay 
tee" getirirdi. Hayirsever ana olarak bilinen "Imay lee "ye, Sagayiar 
"Ulug Ah ine", yani "Ulu Ak Ana" derler. Ya§lilann soyledigine go- 
re, Hakaslann dilinde "imay", "siit emen gocugun cam" anlammda 
kullamhr. 

Hakas-Kaginlerde, her ailede "Imay Ene"nin resmi olurdu. Ha- 
kaslann du§uncesinde "Imay Ene", beyaz sagli, topluca bir kadindi. 
Insanlann goziine gdriinmeden, daima pembe bulutlamr arasmda 
dola§ir, gocuklann diinyaya geli§lerini izlerdi ve onlan kotuluklerden 
korurdu. 

§amanlar dualannda ona. "Imay Ice Hayrahan" derlerdi. Burada- 
ki "Hayrahan", Altaylarda Ulu Tann adiyla yan yana gelerek Tengri 
Kayragan" §eklinde kullamlmi§tir. 

<335wCve beyaz ku§ kiligma girebildigine inamlan "Umay Ana" 
(umayliahesl, umay ice), kiiguk gocuklann canlanm "Imay Tashil" 
denilen dag da korurdu. "Imay Ice", §amanm kendisine uzun uzun 
yalvarmasmdan sonra, duvarlan gocuk canlanyla dolu gok sayida 
be§ik asih olan "Imay Tashil"dan gkar, §amam dagm igerisine gotii- 
riirdu. 

Hakaslar, yeni dogmu§ gocugun cam hakkmda konu§urken, 
"Umay" admdan gelen "imay" sozciigunii de kullamrlar. Bu 
"Imay". gocuk 2-3 ya§ma bastigmda "kut"a gevrilirdi. 

Sayan Altay'da ya§ayan Turk halklanndan Kaginlerin dilinde Em- 
geyi, Sagaylann dilinde ise "gobek bagi" anlamma gelir. Bununla 
birlikte Sagaylarda "imay" sozciigii, bir de "son, gift" anlammda 
kullamlirdi. Son ve giftin, Sagaylarda kutsal sayilmasi, Mamaga'nm 
icra ettigi "imayToyu" adli merasimden de anla§ilir. 

Merasim, korpe gocugun iki-iig ayligmdan ba§lar ve iki-ug ya§i- 
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IRKIL ATA 



na kadar surer. Her ayinyedind giiniinde yapdir. Merasimin amaci 
"<^eek lmay" denilen a^gozlii ve doymak bilmeyen varligi doyurup 
memnun etmektir. Bu merasime, yalmz ya§lilar ve kadinlar katdirlar. 
Dogan Qocuk erkek ise onun adina ii? ok hediye edilir. Bir Rural ola- 
rak bu merasimde herkes giilmcliydi ve kimsenin yiiziinden giilii- 
ciikler eksik olmamaliydi. Buradaki giilii§, merasimin bolluk ve be- 
reket amagli oldugunu gosterir, "lmay Ice, Pay Ice" diyen §amanin 
merasimdeki soylediklerinden, "lmay lee" lie "Ot Ice’nln (OtRuhu) 
iki kiz karde§ oldugu anlasdir. 

£ocuk uykusunda korkup aglamaya ba§larsa, "lmay lce"nin ko- 
ruyuculugunu kestigi ve artik ona yardim etmeyecegi anla§ihrdi, 
"lmay Ice" sozciigiiniin ikind kismi olan "Ice", "eye-yiye" ile bag- 
lantdidir, "lmay Ice" adi, bir gelenekte "May Ezi", digerinde ise 
"May Ene" §eklindedir. "Ezi", "ene" ve "ice" aym anlama gelirlerve 
"ana" merhumunu trade ederler. "Yaratdi§ Destam’nin V. Radlov 
versiyonunda, Ulu Ana Hawa'nin adi da "EgTdir. (^agatayca’da 
"ana" anlaminda "ece" sozciigii kullamlmaktaydi, (bale Umay- 
Umay Ana) 



ATA: (bak: Aan Arkil Oyun) 



ISI AH: Baharda doganin tazelenmesini, gii- / J^K 



ciiniin a§ip tastigim gosteren bir bayram. / 
Yakutlar 50k eski zamanlardan beri, bahar 



«tfv 



merasimlerini yaparlardi. Bu bayram. 



f 



I r 



h 



Ulu Gok Tannsi'nm §erefine yapdirdi. 

Yeryiizii ye§illige biiriindiigii zaman. ^hOr 
aga§ akina toplamlip kurbanlar kesilirdi. "*^9 
Sonra daire §eklinde toplamlip kimiz i^ilir- 
di ve meydanda yakilan odunun iizerin- 
den atlamrdi. 

Yakutlarda her yilin nisan ayinda ya- 
pilan bu bayramin Incelenmesi, ara§tir- 

maalara onu. eski Tiirklerde Gok Tan- isiah Toren Sutunlan 
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nsi adina yapilan dua merasimleriyle kar§ila§tirma olanagi vermi§tir. 
"Isiah" merasimlerinin birkag amaci vardir: Yer Ruhlanm memnun 
kilmak. Ulu Yer ilahesl'nden merhamet hissini guglendirmesini iste- 
mek ve buna benzer istekler. 

"Isiah", doganin yeniden uyanip dirilmesini sembolize eden. 
kiilt nitelikli bayramm tipik bir ornegidir. Yakutlardaki rivayetlere go- 
re, bu bayram ilk cet olan "Elley'in adiyla da Ilintilidir. O. ba§laticisi 
oldugu bu bayramm dini merasimle bagli bolumunii, kendi yurdun- 
da kutlami§tir. 

Ba§langigta dini-ruhani ayin igerigi ta§iyan tiim eski merasimler 
gibi. "Isiah" bayrammda da ba§lica Yer ve Gokyiizu Ruhlanna ve 
Ulu Yer Ananin adma dualar okunur, "isiah" bayrami, Kazaklann 
ilkbaharda kutladiklan "Kimiz Murunduk" denilen bayrama da 50k 
benzemektedir. 

I§IK: Turk destan geleneginde sik sik rastlanan mitolojik bir unsur. 
Turk yaratili§ metninin bir versiyonuna gore ugsuz bucaksiz sular- 
dan gikip, Tann'ya "Yarat!" dedikten sonra tekrar sulara gomiilen 
varlik da i§iktan bir kadin hayali olan Ak Anadir. Eski Turk du§iince- 
sine gore gokyiizunde oldugu samlan ve "Ugmak" adi verdikleri 
cennet de i§ik dolu bir alemdir. I§ikla karanlik arasmdaki zitlik, diin- 
yayi anlamak igin mitolojik ayri§manm yoluna gikan en eski ve en 
koklii zithktir. 

Buyiik Turk destan kahramanlan, ilahi bir i§iktan dogarlardi. Turk 
devlet gelenekleri ve toplumsal davram§lanm aktaran "Oguz Kaan" 
destamna gore, Oguz'un "Gun", "Ay" ve "Yildiz" admdaki ogullan, 
gokten karanliklan yanp inen mavi bir i§iktan dunyaya gelmi§lerdir. 
Gokyiizu i§igimn i^inde yere inen kut da Tiirk mitolojisinde i§ikla 
bagli kutsal ve gok kokenli varliklardandir. Oguz da giine§ i§igm- 
dan ortaya gikan Bozkurt'un onculiigunde diinyayi fethetmeye kal- 
ki§ir. "Koroglu" destanmm bir versiyonuna gore, "Goroglu" da ana- 
simn kamina giine§ i§igmdan dii§er. 

Tasawufta da peygamberlerin ve evlryalann liitfii olan "ilham", 
goriinmeyenler diinyasmdan gelen bir i§iga benzetilir. Bu i§ik ancak 



255 




ISIK-lSIH 

kotuliiklerden biisbutun temizlenmi§ kalplere dogar ve yalmz orada 
parlar. 

I§IK-i§IH: 15. yuzyildan ba§layarak Osmanli kaynaklan nda "Ab- 
dal". "I§ik-l§ih". "Hayderi" ve "Kalender" adlan birbirinin yerine kul- 
lamlmi§tir. 16. yuzyilda ise Anadolu metinlerinde bunlardan en 50 k 
"Abdal" ve "l§ik-l§ih"a rastlanmaktadir. Oguzname'de "I§uklara iri- 
§enin adiyla sam yeter..." soziiyle ba§layan bir atasozii vardir. Dil ve 
iislup bakimmdan Dede Korkut Kitabma yakin olan A§ik Pa§aoglu 
Tarihi'nde, "i§ik" sozciigii. Sunni olmayan dervi§ler anlammda kul- 
lamlmi§tir. Orada fikra diye verilen "Dani§ment azarsa. i§ik olur. I§ik 
azarsa §eytan olur" sozii dikkat gekicidir. Bu kitapta sakal kesmek 
adetinin bile yabancilardan geldigi soylenir. 

Anadolu Turk suflliginln ban§maz ve ihtilalci kolunu olu§turan 
baba dervi§lere de "I§ik-l§ik" denilirdi. Bir fikre gore, Anadolu "Ko- 
roglu"sunun kahramam olan "Koroglu" da bu baba dervi§lerin epik 
gizgilerle yiiklii motifidir. Ona gore de adiyla ilgili kaynaklarda ken- 
di dilinden §oyle demektedir: "Ben bu diinyada a§igrm-A§ik degi- 
lim, i§igim." 

I§iklardan oldugu bilinenler, gezgin §ii dervi§ler, Kizilba§lar ve 
benzer gogebe Oguzlardan Idiler. V. Qprdlevski'nin verdigi bilgile- 
re gore, sadece Bekta§i den/i§lerine degil, kalenderlere de "I§ik" 
denilirml§. 

IZIH: (bak: Idik-Iduk) 
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IBLIS KAAN: Yakutiann geleneksel goru§lerinde Sava§ Ruhu ve 
Muharebe Hamisi'ne verilmi§ bir ad. Eski zamanlardaki tayfalar, 
kanli gegecek biiyuk sava§lar oncesinde toren yaparlardi. Bu toren- 
de, Sava§.Ruhu "iblis" gagirilirdi. Onlara sava§ta cesaret vermesi ve 
sava§ silahlarimn uglanm kirmizi kana boyanmasi igin ondan yardim 
istenirdi. 

Sava§ Ruhu "lblis"in dii§man yiiregine girerse du§manm yenil- 
mesinin kagimlmaz olduguna inamlirdi. §aman bile du§maninm mah- 
volmasi igin iig gun iiggece kamlikyapip Iblis"ten yardim isterdi. 

§aman metinlerinden anla§ildigina gore giiglii §amanin. Sava§ 
Hamisi'ni du§manlann Igine salmasi sayesinde, onlara attigi oklar 
bile doniip kendi viicutianna saplamrmi§. Yakut samammn dilinde 
bu ruhla ilgili, "Ey insanlan deli eden, akillamn ba§lanndan alan Iblis 
Kaan!" §eklinde gagnlara da rastlanabilir. Gokyiizunun karanlik giig- 
lerinden olan "Iblis Kaan' in adiyla ilgili mitolojik unsurlar, kahra- 
manlik destanlarmda geni§ bigimde kullamlmi§tir. 

Bu Sava§ Ruhu'nun adim bildiren sozciige, Tuva Turkgesinde de 
rastlamr. Tiirk etnik-kiilturel geleneginde Tann kavramiyla uyu§ma- 
digi iginse sava§ hamisi olan bir ruhun adim "Muharebe Tannsi" ola- 
rak agiklamak yanli§tir. 

i^^I: Eski Yakutiann inam§lanna gore, her bir dagin, akarsuyun ve 
ormamn kendi koruyucusu vardir. Aslinda sahipler sistemiyle bir 
gizgide birle§en bu ruhlar iyiliksever olup Insanlara yardim ederler. 
Kar§iliginda da onlara kar§i saygih davramlmasim isterler. Saygisizlik 
gordukleri zaman da o insana zarar verebilirler. Bu ruhlann genel 
adi "iggi"dir. 
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Yakut dilinde "igel** sozcugu, "sahip, malik, koruyucu, farkk e§- 
yalarda olup onlara sahip olan ruh, bir nesnenin igindeki gizli giig, 
igerik, ba§langig, maya" gibi birgok anlamda kullamlmaktadir. Ara§- 
tirmaalar. dini-mitolojik goru§lerle ilgili gali§malannda "iggi" sozcii- 
giinii "nesnelerin iginde olup onun gizli giicunii, olaganustu doga- 
smi aktaran giig" anlammda kullamrlar. Nesnelerin Igerisinde olan o 
mistik giiglerin dogasim bilmekle bu e§yalardan nazar boncugu ve 
iizerlik gibi de yararianilabilinirdi. 

Yakutlarda "iggiler" igerisinde en gok saygi gorenler, Yol Koruyu- 
cusu (Suol tgite). Dag Ruhu (Haya tgite) ve Gol Sahibi (Kiiel Igite) 
ruhlardir. Onlann gazabma ugramamak ve goniillerini ho§ tutmak 
igin ge§itli kurbanlarverilirdi. 

Hakaslarda, Umay'a "lmay Ige"; §or Turklerinde Ise "May Ige" 
denilirdi. Bu mitolojik variik-ruh adlanna eklenen "Iggite" sozciigu- 
niin aymsidir. Buradan, temeli §amanizm gaglannda atildigi ileri sii- 
riilen evliya kultiiyle, izi. Iggi ve ige anlayi§lan arasmdaki baglilik one 
gikmi§ olur. Bir melek veya evliya olarak bilinen "Humay-Umay 
Ana"nm biryerde "lmay Ice". ba§ka bir yerde "May Ezi" ve bir di- 
ger yerde de "May Ene" olarak adlandmlmasi bunun bir kamtidir. 
Hakaslarda ate§in sahibi, hem "Ot Ine", hem de "Ot ige" adim ta§ir. 
Melek veya evliya olarak tanman tek bir varliga hem "ige-iga" hem 

"ezi" hem de "ene" denilmektedir. Bu, "Iggi" kavrammm "ezi, eezi 
ve issl" ile aym anlama geldigini ifade ediyor. 

A. Golpinarii, Vtlayetname'de "ige" §eklinde gegen sozcugu 
Oguz dilini kaynak gostererek "evliya" diye agikliyor. "Iggi" sozcii- 
gii. Turk halklannm koruyucu ruhlar olarak bildikleri, yeryiiziinun her 
kan§mi kapladiklanna ve bulunduklan yerin sahibi olduklanna inan- 
diklan. goriinmez guglere verilen addir. 

SakaTiirkgesinde "iggi" olarak kullamlan bu ad, Turk lehgelerinin 
ses ozelliklerine gore, "eye", "yiye", "iye", "eezi" ve "izzi" §eklinde 
de kullamlrr, (bak: tdi-tzi; lye) 

tDl-IZl: Tiirk dini-mitolojik dii§unce tarihi boyunca b ilin en en eski 
anlayi§lardan bin olup belli dogal objeleri koruyan, onlann sembolii 
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olan "eye-iye-yiye" olarak bilinen mitolojik varliklann daha 90k 
Islam devri Turk metin ve sozliiklerinde rastlanan seklidir. 

Mitolojik varhklar gibi. bu koruyucu ruhlarla Ilgili inam§lar da 611- 
celeri Tannalik diinya gorii§ii ile bagli olmu§, sonralan ise §amanlz- 
me kan§mi§tir. Turk lehgelerinde farkli seslenme §ekilleriyle yaygin- 
la§mi§ olan bu anlayi§in mitolojik agdan gegirdigi anlamsal ayn§- 
ma, hem sistem iginde gitmi§ hem de soziin farkli sessel versiyon- 
lanm tiiretmi§tir. 

Karahanli ve Harezm Tiirkgesinde olan kaynaklarda (ornegin 
"Kutadgu Billg"de), "idi" §ekliyle 'Tann, sahip" anlaminda rastlamr. 
M. Ka§gari nin "Divan-i Liigat-it Tiirk'unde. "izi" (Idhi) §ekliyle geg- 
mi§ ve "sahip, iye" ve Tann" anlaminda kullamhm§tir. Ka§gari ayn- 
ca, Tann "ya da "Izi" denilirdi" diye yazmi§tir. "Atabet-iil Haka- 
yik'da, "Murwbbetname"de, *Lugat-i ^agatay-I veTurkl-i Osman- 
i"de ve diger abidelerde de "idi", "izi" §eklinde kullamlan bu sozcii- 
giin "sahip, Tann" anlaminda oldugu gosterilir. ' Kissa-yi Yusuf da, 
"Idzi-lzzi" (izi) sozciigii hem "sahip" hem de "Allah" anlaminda 
kullamhm§tir. Kutb un "Husrev ve §irin"inde ise "izi ati birle ba§la 
sozunii" (Izi-Yaratanm adiyla ba§la soziinii) denilip, "Idi dergahi" 
Ifadesiyle "Idl-lzi" anlayi§indaki "Yaratana ozgii olan sahiplik" anla- 
yi§i anlatilirdi. 12. ve 13. yuzyillara art Turkistan TerslrTnde. "Idi- 
Izl" sozciigii, sahip ve Tann anlam lan nda kullamlmi§tir. Kuramn es- 
ki Tiirkge baski lan nda Ise "Rabbena" sozii. "ey izimiz" olarak gevril- 
mi§tir. 

1917ye kadarki dini metinlerde "Idzi ta'la" (izi taala) §ekline 
rastlamr. Bu Dede Korkut Kitabi'ndaki Tann taala" ve "Allah taala" 
gibi terkiplerin aymsidir. Goriildiigii gibi, metinlerde "Idl-lzi", bazen 
"d", bazen "z" ile yazilir. Tiirk lehgelerinde bunlara "t" ve "y" de ek- 
lenebilir. Bu ses farkliligi kan§ikhktan degil, Tiirk lehgelerinin Ozelli- 
ginden kaynaklanmaktadir. 

Genellikle Ulgen, Kayarkan veya Bayat anlayi§i Yaratamn kendini 
degil. Tann anlayi§im ne olgiide temsil edebiliyorsa. "IzT anlayi§i da 
Tann kavrammi o Olgiide temsil etmektedir. "Ugan Tengri" ifadesin- 
de. Ugan'la Tann kavramlan arasinda hangi ili§ki varsa, Izi ve Tann 
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kavramlan arasmda da aym lliski vardir. Bu bakimdan 12. yiizyil 
Turkbilim adam lan nda n olan Fahrettin Mubarek§ah'm "§ecere-i En- 
sab" adli eserindeki bir kayit olduk§a ilgingtir. Bu kayda gore, Turk 
dilindeki Tann adlan. Arap ve Fars dilindeki Allah adlan na kar§ihk 
olarak kullamlan adlardan farklidirlar. Ona gore. Turkler arasmda kul- 
lamlan Tann adlanndan. Arapga ve Farsga'daki Allah admin kar§ihgi 
a§agidaki gibidir: 

Tengri > Allah * Ulu Tengri > Hudavend • idi > Hudavend 

Tiirklerin kendi dillerinde ba§langi 9 ta varolan Allah adlan na sa- 
dik kalmadi klan "m anlatan bu kayda gore, Turk dilindeki "idi-lzl" 
kavrammm dlger dillerde tam kar§iligi olmadigi Igin, onunla Arapga 
ve Farsga'daki kar§ihklan arasmda anlam farkiiklan var. Abidelerdeki 
"Izi" sozcugii de Tann kavrammm tam kar§iligi degll. daha 90 k 
""Onun Yaratan gibi sahipligini, yerin ve gokyuzuniin sahipligini" 
anlatir. Kaynaklarda, bu soziin Tann anlamiyla birlikte, "sahip, ma- 
hk" anlammda kullamldigi gosterilir. 

Bazi ara§tirmacilara gore, en eski §ekli "Idi" olan bu sozcuk. 
Tann" demektir. Ancak tdi-izi"nin Tann anlamimn, onun sahiplik 
anlammdan turemi§ oldugunu dii§unmek mumkiindur. "Izi", eski 
Turk dilinde Gokyiizu Tannsimn bir vasfidir. 

"Iye-lssi" kavramma gelince, bu sozciigiin ilk §ekli bazen "Edi" 
gibi gosterilir ve onun sessel verslyonlan, idi>lyl>ii>i §eklinde sirala- 
mr. Eski §ekli "es" olarak da gosterilen Idi-!zi"yie ilgili ba§ka bir fik- 
re gore, idi/izzi/izi sozciigii, z, s degi§mesiyle idi>izi>isi haline gel- 
mi§tir, (bak: iye) 

iLK ATA: Mitolojik sistemlerde Ilk insanlar, boylann ve soylann ulu 
ecdadi olarak bilinen mitolojik varlik. Onlann biitiin aktiviteleri mi- 
tolojik zamanla tliskili olur. Bazen ilk etapta demiurg veya kultiirel 
kahramanlan birbirinden ayirmak zor olur. Yaratih§la bagli mitolojik 
g 6 rii§lerde ilk ata, yeryuziindeki ilk Insanla bile aym du§unulebilir. 
Bu goru§un temelinde kihnik alemle (mikrokozm), biiyuk alem ara- 
smdaki uygunluk ve benzerlik olduguna dair eski du§iince yatmak- 
tadir. 
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Ilk ata da kiiltiirel kahramanlar veya demiurgiar gibi diinyamn 
yaratilmasi siirecinde, dogal ve kiiltiirel kurumlarm korunmasmda, 
cemiyet hayatimn diizene sokulmasmda, torenlerin olu§masmda ve 
yasalarm konulmasmda i§tirak etmi§lerdir. Onlar oldiikleri zaman, 
herhangi bir dogan nesne veya ruha gevrilebilirler. Yakutiann koke- 
ni hakkindaki bir efsaneye gore, onlann ilkceddi, yansi at, yansi in- 
san §eklinde gokten inmi§ bir varliktir. 

Ilk ata motifleri destan kahramanlannin en eski tipini olu§turur- 
lardi. Yani destan kahramam aym zamanda koken olarak ilk cetti. 
islam inanana gore de ilk insan aym zamanda ilk peygamberdir. 
Destanlarda, ilk cet sonradan kurtana i§levine kavu§abilir. Bunun bir 
ornegi, mitolojik zeminde olu§an "Koroglu" motifidir, (bak: Cet; 
Kiilturel Kahraman) 



iLK SU: (bak: Su) 



ILK §AMAN: Yakut mitolojisine 
gore, Tann ilk §amam gokyiiziinde 
yaratmi§, onun evinin kapisimn 
kar§ismda sekiz budakli bir de 
agag dikmi§tir. Gokteki §aman 
ebediyen ya§adigi igin, onun agaci 
da solmadan ebediyete kadar ya- 
§ayacakmi§. ilk §amanlann oliim- 
siiz olduklan inana, sonralan uzun 
omurliiliige dcViu§mekle birlikte, 
oliimden kagma veya tannyla mil- 
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cadele §eklini almi§tir. Bunun bir 
ornegini, bah§ilann piri, evliya Kor- 
kut Atamn oliimden kagma moti- 
fidir. ilk §aman, yakilmak istendigi 



OPir/- 
H v'GTfc? J/-/7 
A y a Uzerine islenmis 
Atli Saman Tasviri 



ate§in iginden sag salim gikabilme, hastalan iyile§tirme hatta olii- 
miin elinden kurtarma. irmagm iizerinden ugarak gegme gibi ola- 
ganiistii becerilere sahipti. 
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Yakut inam§lannda Ilk §aman olarak "Aan Arkil Oyun"un adi ge- 
ger. Adma sadece "Arkil" da denilen bu ulu §aman oliileri diriltebi- 
lir, korlerin gozunii agabilirve ruh hastalanm tedavi edebilirdi. Yakut 
§amanlan merasime ba§lamadan once, koruyucu ruh olan bu ilk §a- 
mam yardima gagmr, daha sonra hastalan tedavi etmeye ba§larlar- 
di. Admin "fal" anlamma gelen "irk" kokiinden de anla§ildigi gibi 
Arkil, hem ilk fala hem de gelecekten ve bilinmeyenlerden haber 
veren ilk samandi. 

§aman metinlerinde, ilk §amanm goklerden indigine ili§kin go- 
rii§ler yer aldigi gibi §amanlann goklere yiikselme olayma da rastla- 
nabilir. Bir mitolojik metne gore, goklere yollanan ilk§aman, Yakut- 
lann Ilk ecdadmdan olan "Ellek'ln ogluydu. O, herkesten habersiz 
yola gikmi§tirve hakkmda soylenenlere gore, kendi koruyucu ruhla- 
nnm yanina gitmi§tir. 

Ilk §aman, varligiyla mitolojik Ulu Anayi sembolize etmi§ veya 
Yer Ruhunu kendinde temsil etmi§tir. Ulu Ana Ise mitolojik goru§- 
lerde oliimsuz olarak betimlenml§tir. Olup ditilen §amanlar hakkm- 
daki g6rii§ler de ilk §amanlann oliimsuz olduklanna dair Inanglar ze- 
mininde olu§mu§tur, (bak: Kam; §aman) 

iMRE-IMERE: Volga boyunda ya§ayan Tatarlann geleneksel demo- 
nolojik goru§lerindeki bir mitolojik motifin adi. Nogaylarda da 
"Emlre" adryla bilinen bu demonik varligin, insanlann goziine go- 
riinmez olduguna inamlirdi. Imre, Imere veya Emire, ilk baharda 
goriinup, titrek i§ik sagarak gokyiizune yukselen bir yer ruhudur. 
Sonra oradan buzlann iizerine du§erek onlan eritir ve tekrar yerin 
igine girer. Bunun sonucunda ismmi§ topraktan buhar kalkar. Ekin 
i§lerine bundan sonra ba§lamr ve hayvanlar ancak bundan sonra ot- 
laga gkartilir. Ya§h insanlar da geleneksel olarak tarla i§lerine "Emi- 
ninin geli§inden sonra ba§larlardi. 

Kumuk halk kulturiinde, "z" sesiyle, Bulgar karakterli "Zemire" 
admda bir motif mevcuttur. Bu kavramm ba§ka versiyonlan da An- 
laut, Kipgak ve Nogay dillerinde gdriilmektedir. N. Dmitriyev. bu 
ruhun adim Kumuk dilinde "nem. ya§, buhar, su" anlamma gelen 
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"Zemre'yle ili§kili vermi§tir. Bazi ara§tirmaalar da bu temele daya- 
narak aym sozcugu, eski Tiirkgede "duman, sis: kara bulut" anlami- 
na gelen "Emir" ile kar§ila§tirmi§lardir. 

Anadolu Turklerinin dilinde "§ubat ayimn ba§lan nda, once hava- 
da, sonra suda, en sonunda da toprakta meydana geldigi zannedi- 
len sicakJigm artmasi" §eklinde agiklanan "cemre" sozcugu var. 
Halk takvimine gore birind cemre, §ubatm 20'sinde havaya, ikind 
cemre bundan 7 giin sonra suya, iiguncii cemre ise martin 6*si nda 
topraga dii§er. Azerbaycan Turklerinin yaratili§la ilgili eski mitolojik 
Inanglanndan gelen ve Nevruz Bayrammdan once, yilm son gar- 
§amba giinunde yapilan "boz aym dort gar§ambasi "m bildiren 
"cemle" sozcugu de "cemre" ile aym sozciiktur. Buyiik olasilikla 
buradaki "cemle" de koken itibanyla "imir. Imere, emlre" kokiiyle 
baglidir ve bazi sozluklerde gosterildigi gibi. onun Arap dilinden 
geldigini soylemek dogru olmaz. 



INE K1IL: (bak: lye Kul) 

INiSIASiYA: Pslkologlann, psikoterapistlerin, psikanalistlerin, filozof 
ve ilahiyatgilann da dikkatini geken ilkel gag Inlsiasiya merasimleri, 
ki§iliklerin olu§umu ve cemiyette kendi yerini almasi sorunu lie 
dogrudan baglidir. Bireyi daha gok talihin iimidine birakan ve onun 
ig dunyasinda ortaya gkan degi§melere pek onem vermeyen tek- 
nokratgi kiiltur ta§ryialan olan §imdiki cemiyetlerden farkli olarak, 
arkaik ve geleneksel cemiyetlerde ki§ilik sorunu inisiasfya merasimi- 
nin ba§lica igerigini olu§tururdu. Bu merasimlerin onemli bir bolii- 
munii ise mitolojik metinler olu§tururdu. Eski uygariiklann her birin- 
de cemiyet uyesinin manevi aleminin kaygisim duymanm iradesi 
olan ayn kurumlar vardir. Bu kuramlann i§levi, bireylere toplumsal 
davram§ normlanm a§ilamak, onlann diger insanlarla ili§kilerini belir- 
leyerek, cemiyetin ruhsal dengesini saglamaktir. Kisacasi psi kanal ist 
bir igerik ta§ir. Bu anlamda psikoterapistin §imdi gordugii i§i, eski 
cemiyetlerde bir "hayat laboratuan" niteliginde olan Inlsiasiya me- 
rasimleri yerine getirirdi. 
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Gegi§ ya§iyla ilgili inisiasiya merasimleri, bireyin toplumsal konu- 
mundaki degi§ikligi temsil ediyordu. Merasime katilan girak, mera- 
sim boyunca gegi§ a§amasim ya§ardi ve bu olay sembolik bir §ekil- 
de kendi ifadesini giragm toplumsal ili§kiden mahrum kalarak tek 
ba§ma ya§amasmda bulurdu. Bu da giragm konuma gegmeden on- 
ceki konumunun gegici olarak yitirilmesi ve ardmdan farkli bir top- 
lumsal konuma yiikselmek igin, yeni bir diinyamn e§iginde dayan- 
digim sembolize ederdi. Bu bakimdan inisiasiya merasimleriyle mi- 
tolojik metinler arasmda yapi ve anlam itibariyle yakmlik vardir. 

Evrensel kiiltiirel bir olay gibi, inisiasiya merasimlerinin ba§lica 
ozelliklerinden biri giraga, atalar diinyasi ve gaip alemle ilgili gizli 
bilgilerin verilmesiydi. Sembolik olarak yaratili§ gagim yeniden can- 
landiran bu bilgiler, ulu ata ve mitolojik kahramanlann faaliyetlerin- 
den, ruhlann adlanndan, boyun ve soyun kutsal tarihinden, kutsal 
merasim ve oyunlardan ve buna benzer unsurlardan ibaret olurdu. 
Qunkii, atalar dunyasmda biiyulu giig ve kutsal enerjinin olduguna 
inamlirdi. Tiim bunlar ise bir gizli dil, "ku§ dili" §eklindeydi. 

Kutsal diinyayla ilgili bu bilgi kapilannm giraga agilmasi, donii- 
§umlii zaman dii§uncesiyle ya§ayan eski Turklerde, obiir dunyaya 
gidip donmek ve olup-dirilmek gibi algilamrdi. Qiragm sembolik 
oliimu ve ardmdan yeni haliyle dirili§i, inisiasiya merasiminin basili- 
ca igerigini olu§tururdu. Oliim motifi §u §ekilde canlandmlirdi: Once 
§ekilsiz bir varlik, ejderha veya dev, giragi yutardi. Sonra onu biiyii- 
mu§, kemale ermi§, yeti§kin biri olarak geri verirdi. Onun bilincinin 
yitirilmesi, olanlan hatirlamamasi ve ba§ka bir deyi§le hafizasim yitir- 
mesi, yakmlanm tamyamamasi ve yiyip igmeyi bile becerememesi 
gibi durumlar, giragm Obiir dunyada oldugunu sembolik olarak can- 
landmyordu. 

Geleneksel kiilturlerin ta§iyicilan, bu sembolik oliimu, kutsal 
diinyayla bagli bilgilerin kazamlmasi ve Tann vergisi olayi olarak al- 
gilamaktaydilar. Qiraga yeni bir konum kazandiran bu bilgiler onun 
toplumsal konumunun temelini olu§tururdu. inisiasiya merasimi sii- 
recindeki bu oliim. geni§ bir anlayi§ti. Hem inisiasiyadan gegen g- 
ragm oliip dirilmesi, yani cismen yenilenmesi, ruhen de yeniden 
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kurulmasi hem de olaganiistii giiglerden egitim almasi igin obiir 
diinyayla tli§kide oldugu anlammi ta§ir. Bu olay giragm, diinyamn 
biitiin goriiniimiinii aym bigimde kavramamasi igin gerekliydi, Inisi- 
asiya merasimi zamam kapisi aragm yiiziine agilan kutsal alem bil- 
gileri, igerik olarak ilkel cemiyetin kendi kiiltiirel tarihi deneyimleri- 
dir. Bu bilgilere sahip olan kimse, artik adi oliimliiler diinyasiyla kut- 
sal olanlan arasinda, sihirli giiglerin ta§iyicisi roliine biiriiniir. Qiinkii 
bu giiciin kendisi de kaynagma gore atalar diinyasma bagliydi ve 
guciinu oradan alirdi. 

Inislasiya merasiminden gegen grak. artik bu gizli bilgilerden 
ibaret, kutsal tarihinin koruyucusuna donu§ur ve bundan boyle, ce- 
miyetin gelecegiyle ilgili sorumluluk ta§ir. Qunkii, "aziz ve kutsal 
gegmi§le bagli" bu bilgilerin degeri, sadece gizli ve kutsal olmala- 
nyla olgulmuyor. Kultiirel gelenekleri olu§turan Ilk atayla bagi mito- 
lojileri canlandiran ve ilk yaratili§ gagim yeniden sembolize eden 
bilgiler, rrkin davram§ normlanm ve cemiyetin kendine ozgii kiiltii- 
rel degerlerini belirleyip duzenledigi Igin degerlidir. 

Inlslasiyada toplulugun kat ettigi hayat yolu, torendeki sembol- 
ler yardimiyla temsil edilen omiir yoluyla kesi§ir ve bireyin yalmz- 
ken surdurdiigu ya§amma toplumsal anlam kazmdmlir. Torenin 
onemli bir pargasmi olu§turan bu semboller, insamn Ig aleminin ye- 
niden kurulmasmda bir psikoterapi gorevi goriir. Gergekten de ini- 
siasrya merasiminde boyuna asilanlardan, karaya takilanlardan tutun 
da bedende gizilen resimlere kadar hepsinin sembolik anlamlan ya- 
ninda, gragm ruhsal yeniden kurulma yolunda attigi her adimm 
kendine ozgii anlami vardir. Qiragm yeni toplumsal konumunu be- 
lirleyen Inisiasiya merasiminin unsurlanndan bir kismi, diigiin mera- 
simlerine de gegmi§tir. 

Miiptedinin yeni toplumsal konumunu olu§turan i§aretlerden bi- 
ri de onun yeni ad almasidir. Bu ad. onun toplumsal konumundaki 
degi§ikligi de aktanr. Adm degi§imi, aynca miiptedinin ig 
aleminden ortaya gkan degi§iklikleri de sembolize eder. Gegi§ ya§i 
ile ilgili merasimler ruhsal Igerigi itibariyle kriz ozelligi ta§irlar. Bu kri- 
zin yeti§kinlik gagma adim atmakla ilgili olup, olmamasi ise soru- 
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nun ba§ka bir tarafidir. Ancak ortada olan birgergege gore, ergenlik 
gagimn kendisiyle birlikle getirdigi krizlere, guniimuzdeki topluluk- 
lardan farkk olarak, eski cemiyetler kayitsiz kalmiyorlardi. 

Motifli du§iince tarzimn hakim oldugu Ilkel cemiyetlerde, bu an- 
lamda inisiasiya merasiminin psikoterapik ozelligi dikkat geker. Aci 
verici, agrili smavlardan gegmek ise eski cemiyetin kendi dogasm- 
dan, ya§am tarzi ve hayat §artlanndan kaynaklamr. Cemiyetin "tarn 
hukuklu" iiyesi olacak biri, cismen ve ruhen yenilenmeliydi. inisiasi- 
ya toreni, toplumsal degerler edinmenin yoludur ve bu yolda yeni 
§ekilde dogmak igin. sembolik olarak yeniden ba§langica donmek 
gerekir. Qiraga aktanlan bilgiler gizli bilgiler, "aziz ve kutsal geg- 
mi§" ile bagli oldugundan, toplumsal deger ta§irlar. Ancak bu bilgi- 
leri tarn olarak sozle ifade etmek mumkun olmadigmdan daha gok 
hareketlerden yardim almirdi. Burada edinilen bilgilerin adi oliimlu- 
ler diinyasma sizdmlmasmm. ilkel insan goziinde ne gibi felaketlere 
yol agabilecegini du§unmek bile mumkun degildir. 

Eski cemiyetlerde dinsel hayatm ba§lica igeriklerinden birini er- 
genlik gagina gegmek Igin yapilan inisiasiya merasimleri olu§turur- 
du ve topluluk uyesinin gelecek hayatimn nasil olacagim da bu me- 
rasimler belirlerdi. Biitiin bunlar ara§tirmacilara, inisiasiya merasim- 
lerinde psikodramamn eski versiyonlanm gormek olanagi vermi§tir. 
ilkel psi kod ramlarla, bugiinkii psikoterapide kullamlan psikodramla- 
n bir tutmak §uphesiz dogru olamaz. Ancak genel gizgilerinden soz 
etmek miimkundur. Bugiiniin psikoterapik psi kod raminda oldugu 
gibi, eski inisiasiya merasimlerinde ya§ananlar da ne gegmi§teki ne 
de gelecekteki gergeklerle ilgilenmiyordu ve tek ilgilenilen gergek, 
§imdi ya§anmakta olandi. 

Kokleri itibariyle inisiasiya merasimlerine baglanan gok sayida 
hikaye motifleri var. Turn inisiasiya merasimleri, sembolik olarak 
dluler saltanatmda olmaktan gok. gergekte oradaymi§ gibi kavram- 
kr. Gengler cemiyetin tarn hukuklu vatanda§i olmak igin sinavdan 
gegirilirler. Azerbaycan hikayelerinde, kahramamn belh bir ya§a ka- 
dar i§ik olmayan yerde yeti§tirilmesi veya kuyuya sallanmasi motifi 
de koklerini bu merasimden almaktadir. Ornegin, bir hikayeye go- 
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re. §ah ismail'in gozlerini gikanrlar, kuyuya sallarlar. Hatta atasi tara- 
fmdan bedeninin pargalandigi bile gegmektedir. 

Inlsiasiya merasimine, destan ve hikayelerde kahramanm dagm 
ba§ma tirmanmasi §eklinde rastlamr. Boyle bir kahraman ge§itli canli 
varliklann kiligma girebilir. Dagm zirvesine vardiginda, aklrm yitirmi§ 
halde uzamr. Bu. gegici oliim olarak kavramlan olaym Izidir. Bu 
olum kendi ardmdan nitelik olarak yeniden dogmayi getirir. Yeni- 
den dogmak ise bolluk ve bereket du§uncesinin bir iradesi olup. 
hayat yaratim guciinu temsil eder. 

Qiragm Inlsiasiya merasimindekl durumu. §amanizmde hastalik 
olarak kavramr. Bu da §amanizmin kendi ideolojisine uygundur. §a- 
man halk kiilturiinden anla§ildigma gore, kam olarak segilecek in- 
san, fnisiaslya merasiminden once hastalamr ve bir sure ruhlann 
emrini yerine getirmekten kagimr. Ruhlar, §aman olacak giragm ba- 
§mi kesip yuksek bir yere koyarlar. Sonra onun organlanni gikanp 
yeralti dunyasi ve gokyuziine baglanabilecek §eklide yeniden kurar- 
lar. Veya, ruhlar §aman adayimn bedenini pargalayarak kazana atip 
pi§irirler. Sonra kemiklerinden ayirarak yerler. Turk sufiliginde sonra- 
lan "bedenin dunya kokusundan kurtulmasi" gibi anlamlandinlan 
bu suredn sonucunda, gelecegin §amam goriinen alemle olan bag- 
liligmdan kurtulur. Qunkii bu baglilik, gizil ve kutsal diinyayla ili§ki- 
ye girmenin oniindeki en biiyiik engeldir. Igindeki ejderhayi bogan 
bir sufi kadar, §aman da dunya kirinden kurtulmaya gali§ir. Gelecek 
§amanm dogranmasi sonug olarak, onun yeni konumunun olu§ma- 
sim saglamaktadir. V. Propp, §amanizm!, inisiasiya merasiminin bir 
sonraki a§amasi olarak agklami§tir. 

Sihirli hikayelerde kendi adim bilmeyen kahramanlara da rastla- 
mr. Bu olay da inisiasiya merasimiyle ilgilidir. Qunkii kahraman ge- 
gi§ a§amasindadir ve buna gore de kendi adim hala bilmemektedir. 
Kahraman gegmi§ini yitirmi§, yeni konumunu ise daha bulmami§tir. 

Inlsiasiya merasimlerinde zaman zaman, anlamlan hafizalardan 
sihndigi Igin agiklanamayan bazi kutsal i§aretlere rastlamr. Ancak bu 
i§retlerin ilkel merasimlerde sembolik anlamlan olmu§tur. 

Bilim adamlan, goriinurde farkh uygulamalan olan inisiasiya lie 
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psikoterapi arasindaki bagliliktan defalarca soz etmi§lerdir. Buradaki 
baglilik genetik degil, i§levseldir. Hatta ki§iligi yeniden olu§turarak 
onun kar§isma gkardigi olanaklar bakimmdan psikoterapi, cemiyet 
hayatmda oynadigi rol goz oniinde tutuldugunda, inisiasiya mera- 
simleriyle kryaslanamaz. Mitolojik gorii§lere gore, insamn cismen 
olan birinci dogu§u, onun gergek dogu§u degildir. Kesin ve son do- 
gu§, insamn ruhen ya§adigi Ikinci dogu§udur. 

Psikologlann da vardigi sonuca gore, psikoterapi: inisiasiya me - 
rasiminin §imdiki §eklidir. Psikoterapi, ya§la ilgili gegi§ donemlerin- 
de ki§inin psikolojik yapisimn yeniden kurulmasma yardim am a a 
ta§ir. inisiasiya merasimleri de eski cemiyetlerde, ki§inin yeni ruhsal 
dogu§unu kolayla§tirmak amaani gudiiyordu. Birgok Turk halkmda 
oldugu gibi, Kirgiziarda da benzer tipli gegi§ merasimine verilen 
"goziinu agma" anlamli ad, kiilturiin kendi iginden gelerek inisiasi- 
ya merasiminin dogasim gergek bir §ekilde aktanr. Onun igin, eski 
ve geleneksel cemiyetlerde inisiasiya merasiminin dogasim anla- 
mak bakimmdan etnik-kulturel sistemin iginden gelen adlan incele- 
menin de biiyiik onemi vardir. 



iNYARIANT: (bak- Mitolojik Butiinciil) 



ISKENDER ZULKARNEYN: Turk halk kulturii geleneginde Dirilik Su- 
yu, olumsiizluk ve ebedi hay at arayi§ryla ilgili karakterlerin adlanyla 
ili§kilendirilen mitolojik bir motif. Ara§tirmaalann kanaatine gore, 
iskender Ziilkameyn ile tarihten bildigimiz Makedonyali iskender 
arasinda bir ili§ki yoktur. Bu motifin olu§masmda hikayelerdeki un- 
suriann rolu biiyiik olmu§tur. Ancak hig §iiphesiz onun geli§iminde 
Oguz Kaan motifi, itici rol oynami§tir. Tiirk kiiltiirel geleneginde, 
daha onceleri Oguz'a ait olan I§lev ve ozelliklerin zaman iginde Is- 
kender'e ait olunmasi da bu g6rii§ii onaylar. 

Vani Mehmet Efendi "Araisiil-Kuran ve Nefaisiil-Fiirgan" adli 
Arapga vaaz kitabmda. iskender Zulkameyn'in Oguz Han oldugunu 
soylemektedir. Ismail Hakki Dani§mend de bu fikre katilanlardandir. 
Hatta bazi yorumculara gore. Kuran'da Ziilkameyn (iki boynuzlu) 
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adiyla hatirlanan ki§i. buyiik Turk hakam. Mete Oguz Han'dir. Turk 
alimi Kocatiirk de Iskender motifinin, eski Oguzname'nin kahrama- 
m olan Oguz Kaan motifiyle bagli oldugunu yazmi§tir. 

M. Ka§garf nin "Divan-i Lugat-it Tiirk'unde gegen hikaye ve ri- 
vayetlerden de anla§ildigi gibi, Oguzlann bir kismina Turkmen" 
adim, iskender vermi§tir. Sonralan biitiin Oguzlara ait olunan bu 
adm Turkmenlere verilmesi, iskender'in ba§langigta ilk ulu cet 
Oguz Han motifiyle ilintililiginin bir gostergesidir. £iinku soylara ad 
verme olayi kiilturel kahraman ve ilk cet olan Oguz' a ozgii bir i§lev- 
di. Geleneksel efsanelerde, iskender de Oguz gibi boynuzlu betim- 
lenirve her ikisi de diinyayi fethederler. Oguz butiinlugiinden tiire- 
me olan iskender. Dirilik Suyu'nun ardindan karanlik aleme gider. 

Boylece iskender motifinin olu§umunun temelinde Oguz Kaan 
motifi bulunur. Nizami, Yesevi, Nevai ve Ka§gari gibi yazarlar, efsa- 
nevi kahraman iskender motifini yaratirken en 90k Turk efsanevi ge- 
lenegine dayanmi§lardir, (bak: Oguz) 

IYE: Eski Turk dini-mitolojik dii§uncesindeki gizli doga giiglerine 
olan inana anlatan, belli dogal objelerin koruyuculan veya sahipleri 
sayilan varliklann genel adi. Kisacasi koruyucu ruhlar. 

Mitoloji uzmanlan, birer koruyucu ruh olan iyeler Inanam, Turk 
Tannalik goru§leriyle ilintilendlimektedlr. Bu inanan §amanlzmle il- 
gisi, sonraki gaglara aittir. 

Eski Tiirk yazih abidelerinde, "sahibi" anlaminda. "Idi" §eklinde 
rastlanan "lye" sozii, gagda§ Turk lehgelerinde degi§ik §ekillerde 
kullamlmr§tir. Ornegin, ezi (Hakasga, Tatar ve Altay metinlerinde, le 
fjuva Turkgesinde). ee (Aitaylar ve Turkmenlerde), le (Kirgiz, Kazak 
ve Nogay Turk^esinde). i (Sagaycada), iye (Karakalpakcada), eye 
(Ba§kurtlarda), Iye (Tatarlarda), yiye-eye (Azerbaycan Turkgesinde). 
eka (Ozbeklerde), eke (Uygurca'da), ike (Kazak metinlerinde), ize 
(Koybal Tiirkgesinde). is, issi (eski Osmanlica'da), ryka. ike (Ozbek 
agizlannda), igel (Saka Tiirkgesinde), es (Kumuk dilinde), ege (Altay 
metinlerinde), ece (Turk agizlannda) ve benzerleri. Eski Tiirkge soz- 
liikte, Izi-iye sozciigiinun idi ve ige versryonlan gosterilir. 
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"Izi-issi" anlayi§ina Kumukgacla "yeye", Azerbaycan Turkgesinde 
ise "yiye" §eklinde rastlanabilir. Burada soziin ba§mdaki "y", ses ar- 
timiyla ilgili bir olay olabilir. Bu sozciige, ba§mdaki "y" harfiyle abi- 
delerde rastlamak mumkun degildir. 

Mitolojik anlamsalligma gelince, 50k tutumlu olan bu varliklar, 
iyilik ve kotiiluk yanlisi olmak iizere Iki gruba aynlmiyoriar. Sadece 
onlara kar§i saygiyla davramldigi zaman, yaratli§lan itibanyla hayir- 
sever olduklanndan, hayir getirirler. Saygisizlik gordukleri zaman da 
zarar verirler. Qiinku, koken olarak, kutsal ve aziz olanla baglidirlar. 

Azerbaycan mitolojik metinlerinde iyelerin yaratili§ itibariyle ha- 
yirsever olduklan anlatilir. Geleneksel dini-mitolojik goru§lere gore, 
"yeryuziinde, bir kan§ yer bile ryesiz degil. Her §eyin kendi iyesi 
vardir. Goziimuzle gordiigumuz her §eyin bir iyesi vardir. Bu iyeler 
bize gorunmezler." "Bizden Yegler" de gorunmiiyor. Ancak iyeler- 
le, "Bizden Yegler" arasmda fark var. "Bizden Yegler", hi9bir §eyin 
sahibi degiller. Ama iyeler, neyin Iyesi iseler onun sahibi de olup 
onunla ya§arlar. Ornegin. Bag iyesi, bagm sahibidir ve bagda ya§ar. 
Suda veya dagda. Bag Iyesi olmaz. Her §eyin kendi iyesi var. 

"Bizden Yegler" ise her yerde ya§arlar. En 90k da karanlik, hara- 
be yerlerde, aga9 alonda ve su ba§mda. Her zaman insan lan n mali- 
m 9alip, giysisini 9alip giyer, pirincini, yagim gotiirup pilav yapip 
yer. Kisacasi, "Bizden Yegler" Insanlara her zaman zarar verirler. 
Ancak "Iyeler" oyle degiller. Onlar 90k iyiliksever varliklardir. Onla- 
rm yanina gidildiginde "selam" verilip, aynlirken "selamet kal" de- 
nilirse, bir §eylerini alirken izin istenilirse, ho§lanacak ve bu insana 
her zaman yardim edecektir. Ornegin, Ev Iyesine Iyi davramlirsa, 
evi abat edip. ev sakinlerini mutluluk i9inde ya§atacaktir. Yol Iyesi, 
yolu ugurlu yapacak. Bag Iyesi, iirunu bol yapacak. 

Bunun i9in, iyelerle konu§mada behrh gelenekler korunur. Bir 
baga girilirken. "Selam, ey Bag Iyesi, bagim suvarmaya geldim...", 
9karken ise "Selamet kal ey Bag Iyesi, ben gittim, yine gelecegim" 
denilir. Bunlaryiiksek sesle de soylenebilir, i9ten de. Bag Iyesi hep- 
sini duyacaktir. 

Iyelerin en onemlisi, Su iyesi'dir. O, sudaya§ar. Sabahlan erken- 
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den suya gidildiginde, ona selam verilir. Higbirzaman suya tukuriil- 
mez. Suya pissu birakilmaz. Su Iyesi kiiserse, insanlara zarar verebilir. 

(yelerin adlan, sadece bir ad degildir. iyelerin olduklan yerin sa- 
hibinin ve ruhunun adidir. 

Turkmenlerin geleneksel demonolojik goru§lerine gore, belli 
yerleri koruyan, cinlerden farkli olarak insan kiligmda olan ruhlar 
vardir. Onlara 'lye", olduklan yerlere ise "Iyeli" denilir. Onceleri iyi- 
liksever olan bu ruhlar, daha sonralan acikli ruhlara donmu§lerdir. 
Bazi anlatimlara gore, [yelerin zararsiz olam da vardir. Ama genel 
olarak bu iyiler, dnlerie bir tutulur. 

Diger Turk halklanndan Hakaslann inam§mda Ise bu iyelerin go- 
gunu, ornegin Su ryesi'ni hig kimse gelmemi§tir ve nasil oldugunu 
da kimse bilmez. Dag Iyeleri ise Insandan gok gok biiyuk olurlar. 
Kirplksiz ve ka§siz olan bu varliklar, herhangi bir hayvamn kiligma 
girebilirler. Insanlan ormanda kaybettirten iyeler, avcilann hikaye 
anlatmasim severler. insanlann yiiksek sesli giilmesinden ise nefret 
ederler. 

Bir biitun olarak, Turk mitolojik du§iincesinde, gizli doga giigle- 
rine inanan bir ifadesi olan ve birbirine gokyakm veya hatta aym I§- 
levleri yuriiten iyeler hakkmdaki goru§ler, farkli Turk halklannda ol- 
dukgazenginve rengarenk sembollerle doludur, (bak- tggi: tdi-lzi; jye) 

IYE KIIL-INE KILL: Yakutlarda §amanm obiir dunyada ya§ayan ruhu- 
nun adidir. §aman mitolojisinde ba§ koruyucu ruhun ta§idigi addir. 
§amanm kendi ruhu, koruyucu ruhlarla aym i§leve sahipti. §amanm 
yardima ruhlan gok olabilirdi. Ancak "lye Kul" onlara dahil degildi 
ve §amamn yaptigi merasimlere katilmazdi. Onun l§i, §amanm sag- 
ligini korumakti. Adma "Ine Kill" olarak da rastlanan bu rah, §aman 
efsane ve soylemlerine gore, vah§i hayvan goriiniimundedir. Onla- 
nn gergek gdrunu§lerini §amanlann kendileri bile goremezler. §a- 
manlar, ba§ koruyucu ruhlan olan "In KuPin normal insanlann gozii- 
ne gorunmemeleri igin insanlann gozlerini dumanlandmp karartir- 
lar. Ba§ koruyucu rah olan "Ine Kill". §aman efsanelerine gore, in- 
sanlann goziine her turlii hayvan kiligmda goriinebilir. Bu ozellik ra- 
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hun ta§ryicisi olan samandan kaynaklamr. Yani, "ine Kill" §amanm 
istedigi hayvan kiligma girip onun goziine goriinur. 

Etnograflar ve Turk din tarihgileri tarafindan dikkati geken "Ine 
kjii kavramimn Yakut §amanlzminde neyi ifade ettigi sorusunun 
yamti hala tam olarak bulunmu§ degildir. Ilk V. Sero§evski'nin tespit 
ettigi, ancak kendisinin bile net agiklayamadigi "lye Kill" kavrami, 
§amanm hayvan §eklinde betimlenen camdir. Sero§evski'ye bunu 
anlatan Tiisput" admda bir samandir. O §amamn soyledigine gore, 
onun "lye Knl"mi hig kimse bulamaz. O, daglarda, ta§larda gizlen- 
mi§tir ve oralarda da yatar. Bu kavramm tam agiklamasimn bulun- 
mamasi ndaki bir sebep de §amanlann kendi "lye Knl'lanm gizli tu- 
tup, mumkiin oldugu kadar yerlerini belh etmemeye gali§malandir. 

§aman metinlerine gore §amam diinyaya getiren, bir "ana hay- 
vandir. Uzak Kuzey'deki bir anlatima gore, dal lan nda yuvalar kuru- 
lu olan bir gam agaa uzar. "Ana hayvan" kartala donii§up, demir 
gagali kocaman bir ku§ olur. O. yuvaya oturup yumurtlar. Sonra bu 
ku§ yumurtamn iistune yatarak §aman dogurur. Ku§ yumurtamn iis- 
tiinde iig yil yatarsa dogan §aman, gok giiglii olur. Ama dayanama- 
yip bir yil yatarsa yumurtadan gikacak §aman, zayif bir §aman olur. 
§aman yumurtadan gkar gkmaz, "ana hayvan" onu, yeti§tirilmesi 
igin tek ayakli, tek kollu ve tek gozlii iblis §aman kadma verir. 

Bu konuyu ara§tiran A. Inan. Yakut "lye KiiTimn, "Divan- 1 Liigat- 
lt Turk'teki "Perl-e§" ve bugunkii Kazak- Kirgizlann "Arvak-e§" de- 
dikleri "hayvan ruh" ile gok yakin bagliligi oldugunu tahmin etmek- 
teydi. O. Altay §amanizminde "Yula" denilen ve cesetten aynlarak 
ya§ayabildigine inamlan ruhu, "lye KnTin bir versiyonu sayiyordu. 

Yakutiann inanana gore, "lye Kufin ba§ma gelen her §ey, §ama- 
nm da ba§ina gelir. "lye Kill" yaralamrsa, §aman viicudunun bir yer- 
lerinde agnlar duyar. Onun oliimu de §amanm olumudiir. 

§amanm hayvan kiligmda betimlenen ruh arkada§i "lye Kill". Ya- 
kut §amanizminde hem §aman ruhunun terbiyecisi hem de §ama- 
mn ruhsal yol arkada§i olarak du§umilmu§tur. §aman ruhunun terbi- 

yedsi olan "fye Knl"m rolii. eski inisiasiya merasimindeki ana kultii- 
niin oynadigi role benzer. 
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Qiragm inisiasiya merasimine katilmasi, onun oliip. yeni bir nite- 
likte dirilmesini sembolize eder. Aym siireg, mitolojik "ana hayvan" 
saltanatmda ve onun koruyuculugu ile hayata gegirilir. Buna benzer 
i§levi "rye Kill" da yerine getirir. Qiragi terbiye ederek yeniden ku- 
ran ve yeni nitelikler kazandiran da "lye Knl"dir. Boylece Yakutlann 
"rye Kul"i §amamn obiir diinyada ya§ayan ruhudur, §amanm kendi 
ruhuyla, bu ruhu yaratan, doguran veya yeti§tiren koruyucu rah, bir- 
birine benzetilir ve §aman bu rah araciligiyla obiir diinyaya atlayabilir. 

IYEHSTT: Eski Yakutlann do gum ilahesi olarak taptiklan mitolojik bir 
varhk. Inam§a gore bu Ilahe, hamile kadmlara dogum zamamnda, 
giiglii giilu§lertyle yardim eder. 

IYE-YiYE: Turk halklannm geleneksel demonolojik diinya gorii§un- 
de onemli bir yer tutan goze goriinmez, koruyucu ruhlann etnik- 
kiilturel gelenekte ta§idiklan "sahip" anlamli adin diger bir §ekli. 
Yanh§ olarak ilahlar, Allahlar veya tannlar olarak verilen bu mistik 
giigler. Yunan ve ya Rumlann dilinde oldugu gibi tannlar grubu 
olu§turarak, tek genel bir sistemde birie§miyor. Mitolojik anlayi§ gi- 
bi kendi olguleri olan "izi-iye" yerine, tannlar ve ilahlar gibi iradele- 
rin kullamlmasi, Turk din du§iincesini dogru olarak tammlayamadigi 
gibi, ona putperestlik §eklinde goktannli bir din g6runii§u verir. Bu 
anlamda "izi-iye" olarak bilinen varliklara "Su Ilahesi", "Yer Ilahi", 
"Dag Tannsi", "Yol Tannsi" gibi adlarla hitap edilmesi, Turk etnik 
kuhurunun kendi dogasindan kaynaklamr. Gelenekte bu anlayi§in 
yerine "Su Iyesi", 'Yer Iyesi" ve "Dag Iyesi" gibi adlar var. 

Geni§ bir §ekilde yayilmasmdan da anla§ildigi gibi, "On Tiirk" ga- 
gmdan bu yana aziz, dokunulmaz, kutsal ve nur yiizlu olanla bagli 
ilk anlammi ve ba§langigtaki mitolojik Igerigini koruyan, olumliiler 
diinyasiyla ilgili anlamlan daha sonralan ortaya gikan ve bugiin bile 
geleneksel dii§uncede ya§ayarak eski "idi-izi" ile genetik yakinligim 
koruyan bu mitolojik varhklar, belli dogal objeleri temsil etmi§ler. 
Ornegin, Nogaylarda su iyesi "suv iyesi", ev Iyesi "uy Iyesi", yer 
iyesi "yer iyesi" ve gok ruhu "kok iyesi" olarak adlandmlmi§tir ve 
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bu iyelerden her birinin de kendi nitelikleri vardir. Kaynaklarda ve 
sozliiklerde ("EtTohfetuz Zekiye"de), "egf, "idi" ve "iye" gibi rast- 
lanan "lye" (yiye, eye, sahab) anlayi§i. Altun-Yarung abidelerinde 
"rya" §eklinde kullamlmi§tir. "Kelile ve Dimne"de de "Idl-lzi" ile ay- 
m kokten olan "Is" sozcugii ve Mogol sozliigii olan "Miikaddime- 
tiil Edeb"de ise "sahip" anlamma gelen "i" harfi var. 

"Iye" anlayi§imn ilkanlami olan "koruyucu ruh", dogal objelerin 
temsilcisi olup, onlann sembolik iradesi sayilan mitolojik varliklara 
bagli olmu§tur. Teleut halk kiilturiinde diinyamn yaratildigi gagdan 
bahsedildigi zaman, her tarafta varligi hissedilen "lezi" admda bir 
ruhun adi gegmektedir. Yaratih§ sureciyle bagli bu ruhun, "Izi-lssi" 
anlayi§iyla bagli oldugunu soylemek mumkiindur. 

"rye" anlayi§i, "ee" §ekliyle Bu rya t §amanlar toplulugunda. E§e- 
ge Malaan dahil, turn yaratilmi§lann yaraticisi olan en ulu varligm 
"Ee Kayrakan" admda korunmu§tur. Ara§tirmacilar, "ertrusk" yazila- 
nndaki "le§i" sozciigiinu de "iyesi" §eklinde anlamlandirmi§lar. 

Eski Turkler, dogada var olduguna inandi klan gizli gugleri "Idi- 
izl-lye" adiyla adlandmrlardi. Bu "iyelerin" adlan gogu zaman Tann 
niteliginde kullamlmi§ ve yanli§likla "tannlar, ruhlar" denilmi§tir. Bu 
yuzden de Turklerin gok sayida tannya inandiklan iddia edilmi§tir. F. 
Koprulii, Turkler, Tann'yi ve ikinci dereceli ilahlar olan idi'leri kor- 
kung gormiiyorlardi. Qiinkii bunlardan higbir kotiiluk gelemezdi" 
derken, herhalde "idi" kavrammdan "rye'yi kastederek bahsetmi§tir. 

Komyucu mh olarak bilinen bu varliklann, aslinda tannlar pante- 
onunun uzun bir zaman halk hafizasinda korunmu§ eski tannlan ol- 
duguna dair goru§ de yanli§tir. Panteon, hiyerar§ik baglilig igerir. 
Halbuki, Turk dini-mitolojik dii§uncesinde sehven "ilah" veya "tan- 
nga" denilen ve aslinda dogal unsurlan sembolize eden mitolojik 
varliklar olan "iye"ler arasinda herhangi bir hiyerar§i yoktur. Her biri, 
sahip oldugu yerde ya§ar. 

Yani, adi neyi Ifade ediyorsa, kendisi de odur. Ve hakkinda ko- 
nu§ulan bu mitolojik varliklar da koruyucu mhlar, melekler, evliyalar 
veya "iyelerdirler. Ornegin, Umay ve Al, bir Tann" veya "Tannga" 
yahut ikinci dereceli bir ilah degil, koruyucu mhtur. Turk etnik- 
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kiilturel gelenegindeki "iye'ler. bu yuzden de bazen melek, evliya 
ve benzeri adlarla kar§imiza gkarlar. Sozcuklerde "peri, ruh" anlam- 
lannda gegen bu varliklann kokenlyle bagli bir Aitay-Sayan mitolo- 
jik metninde §oyle deniliyor: "Erlik goklerden Indirildigi zaman, 
onun ardmdan orada hizmetinde olan varliklar da yere serpildiler. 
Suya dii§en, "su", dag du§en ise "dag" Iyesi oldu." 

Bu sozciik. Dede Korkut Kitabi nda da "sahip, malik" anlammda 
"iye" ve "is" §ekillerinde kullamlmi§tir: "Kanturali Cemal ve Kemal 
iyesi yigit idi" Ve "Zira Dede Koikut vilayet issi Idi." Azerbaycan 
Turk dilinde "sahipsiz, bo§" anlammda kullamlan "issiz" sozciigu- 
niin de temelinde "iye, sahip" anlamli "is" kokii yatmaktadir. 16. 
yiizyillara alt "Ibn Kabir Tarihfnde de "issi" ve "iye" e§anlamli soz- 
ler olarak kullanrlmi§ur. 

Arkaik dii§unceye gore, gozle goriinen ne varsa, hepsinin bir 
ruhu veya perisi var ve bugiinku dilde bunlara "iye" denilir. Bu Iye- 
ler olduklan yerin sahibi sayilirlar. "Yer iyesiz olmaz" deyimi de bu 
yiizdendir. Bunlarla ilgili inam§lar, arkaik efsane, hikaye, rivayet, ef- 
sun, dua ve beddua gibi halk kultiiru olan metinlerde korunmu§tur, 
ornegin, Koroglu destamndaki Ah Ki§i, Kor olarak betimlenen dag 
ruhu veya dag iyesinin ta kendisidir. 

Inam§a gore, "iye"leri sinirlendirmek veya saygisizlik etmek ol- 
mazdi. Aksi halde onlann gazabimn kurbam olunabilirdi. Mitolojik 
dogalan itibariyle, dnler ve "lyeTer arasmda faik var. Degirmenler 
ve hamamlann iyesi, dnler ve periler sayilirdi. 

Guglii §amanlann gomuldukleri yerlerin sahibi olup, o yerleri 
belalardan koruduklarma Inamldigi gibi, pirler, ocaklar ve evliyalar 
da koruyucu ruh bilinip, bu arazilerin Iyesi sayilmi§lar. 

E. Nedp. "iye" sozciigunun "ega" kokune baglandigim savunur 
ve "Bu soz, Orhun-Yenisey yazi lan ndaki "idi" igin de gegerli olabilir 
ml?" diye sorar. 

"rye-izi" anlayi§mm "ana" olarak anlamsal boliinmesi de Turk 
dini-mitolojik du§iincenin ig dinamizminin bir gergegidir. Bu anlam- 
da Tuva ve Saka Tiirkgesindeki "iye" lie Hakas ve Baraba Turkgesln- 
dekl "Ine" sozcuklerinin aym kokenden olabilmeleri Ihtimali de yok 
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degil. R. Ahmetyanov da "iye, eye" anlayi§mm eski Tiirkgedeki 
"ege" formuyla bagli olabilecegini dii§unuyordu. 

Yakut §amanizminde, §amanm obiir diinyadaki ruhuna verilen 
"iye kill" admda da "iye" sozciigii, bir §amanizm terimi gibi korun- 
mu§tur. "Iye" sozcuguniin §amanizmle bagli i^erigi, Quva§ Tiirkge- 
sindeki "iyile§emeyen bir hastaliga tutulmu§ ki§i, cinli, deli" anlamli 
"iyeler" sozciigiinde de korunmu§tur. 

Dogamn iginden gelen eski bir du§uncenin yarattigi bir varlik 
olan "rye"leri, bazi ara§tirmacilar, Sibirya ve Merkezi Asya Turk halk- 
lanmn efsaneleri igin kutsal motifler sayarlar ve eski mitolojik inam§- 
lardan gelen bu varliklarda §amamn birer tecessumunii goriirler. 
"iyelerin dogasi hakkmda yetirince agik ve kesin bilimsel bir veri 
yoktur. Eldeki dil unsuru ve etnografik verilere sistemli bir §ekilde 
yakla§ilmadigmdan dolayi da §ogu zaman yanli§ sonuglar elde edil- 
mi§tir. N. Yegorov'un, Tuva Tiirkgesindeki "ie", Saka Tiirkgesindeki 
"iye" ve benzer §eklileri, "biiyuk bir olasilikla, Hint-Ari dillerine da- 
yamr" diye tammlamasi ise yanli§ bir gorii§un iradesidir, (bak: iye; 
Iggi; Idl-lzi) 



iYil FR: Azerbaycan, Anadolu ve Ahiska gibi birgok yerin Tiirklerin- 
de, kutsal, evliyaveya eren olarak bilinen varliklara verilen ad. 

Kutsal sayilan tiirbeler ve mezarliklar, bu iyilerin adlanyla bag- 
lantilidirlar. Geleneksel halk goru§lerine gore, bolluk, bereket istegi- 
nin ta§iyicisi olan, yaradili§m diizenleyici ba§langici ile bagli mitolo- 
jik varliklar da "iyiler" grubuna dahil edilirler. inam§a gore, elleri be- 
reketli oldugu Iqin dokunduklan ne varsa tiikenmek bilmeyen "A1 
Kizlan" gibi varliklar da bu gruptandirlar. Anlaticilar, peygamberle- 
rin, meleklerin ve evliyalann da aym gruba ait olduguna inamrlar. 
Ancak perilerve dnler, bu gruba ait degillerdir. 

"iyiler" inana, eski mitolojik dii§unce kaliplanndan olup, sonraki 
donemlere ait Turk du§iincesine de etkisiz kalmami§tir. "ryiler'ln 
uyudugu yer olarak du§iinulen mezarlar, ziyaretgah gibi algilanmi§, 
hastalar, gocuksuzlar ve derman bulamayanlann hiicumuna ugra- 
mi§tir. 
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JE1MOGUZ: Tatarlarda "Yalmaviz", Quva§larda "Yelmeves". No 
gaylarda " Yelmaviz", Kazaklar ve Karakalpaklarda "jalmauz". Kigiz- 
larda "Jalmooz" ve "jelmogus". Karagay-Balkanlarda "Celmauuz", 
Sibirya Tatarlarmda "Yilmagus" adryla tanmir ve "Kupegiren kan, if- 
rite" anlammda kullanilir. "Acikli ejderha, kotii dev" anlamlannda 
da kullamlan bu anlayi§a Altay hikayelerinde "Calmaus" §eklinde 
rastlamr. Q. Potan'in. bir zamanlar Kirgiz diline dahil ettigi bu soz- 
ciigiin. Altay hlkayelerindekl anormal varlik olup insan yiyen "D'el- 
begen-Ytlbegen" ve mitolojik "Yelmegen" motifiyle uygunluk olu§- 
turdugunu yazmi§tir. 

Orta Asya Tiirklerinin hikaye, destan ve efsanelerinde adina 
"Yalmauz". "jalmauz" veya "jelmoguz" bazen de "Mistan Kem pir" 
bigiminde rastlanan bu kotii huylu mitolojik motif, gogu zaman 
boynuzlu betimlenir, "jalmauz Kempir'in giicii onun boynuzlarmm 
sayismda saklidir. Yedi boynuzlu "Jalmauz Kempir", en korkung ola- 
mdir. 

Ate§ koruyucusu olarak kendini gosteren bu varligm. "Albasti" 
karakteriyle ilintisi hakkmda da bilimsel yazilarda fikirler vardir. Bazi 
Kazak hikayelerinde "jalmauz Kempir". kahramam yutar sonra hay- 
kirarak tukiiriip atar. Mitolojik anlamsalligma gore bu. eski smav 
merasimini sembolize eder ve bu merasimden gegenin, yeralti ka- 
ranlik diinyada Ulu Ana'nm kammda yeniden dogarak bu kez 
"Mana alemi" ile bagli olarak diinyaya geli§ini sembolize eder. 

"Jelmoguz-Calmaus" denilen bu varligm adi, bir Yeralti Ruhu 
olarak da anlamlandirilir. Mitolojik anlamsalligmm. Ulu Ana'nm me- 
cazianndan biii gibi aggozliilukle ilgili olmasi, gergekten de onu ye- 
ralti diinyasma baglayan izlerden biridir. Ta§idigi I§levler de onun 
oliiler saltanatryla bagli oldugunu dii§unme olanagi verir. 
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"Er Tostiik" destanmda da yirtilmi§ cigerden gkan devin adi, 
'Yel Mogus'dur. Al-Hai motifi de aym olgiide suyla ilgilidir. Bu ruh 
yeni dogum yapmi§ kadmlann cigerlerini alip suya atar. V. Radlov. 
"Jalmauz" adim "Jalma+auz" (agiz) §eklinde agiklami§tir. S. Maiov 
da Uygurca'da "yedi ba§li cadi, hortlak" anlamma gelen "Yelmiin- 
giis" sozciigiinden sozettigi zaman, bu agiklamaya dayanmi§tir. 

Ara§tirmaalara gore, Kirgizcadaki " Jalmauz- Jelmogus" adi ve 
onun diger Tiirkgelerdekl paralelleri, iki sozciikten ibaret olan bir 
deyimdir. Adm birinci tarafi, "aakli. kotii ruh" anlamma gelen de- 
monik Igerikli "yel-JeT sozciigii olu§turur. Bu soze. M. Ka§gart'nln 
" Divan... "mda "dn" anlammda kullamlan "yel" §ekliyle rastlanabilir, 
("er yelpindi" yani "adami dn garpti") buradaki "yil", biiyiik olasikk- 
la Al-Hal kokunden tiiremi§tir. Bu sozcuk Hakaslar ve TeleutJerde 
§ive farkiyla "gil" §eklinde "gJl-ass" denilen kotii ruhun adi olarak da 
korunmu§tur. San Uygurlann dilinde Ise "yil" §eklinde, §amamnyar- 
dima ruhunun adi olarak kalmi§tir. 

Kirgizcadaki "jeimogus" §eklinde de goriildiigu gibi. adm ikind 
tarafi olan "mpgus", Turk dillerinde mitolojik anlam ta§iyan "man- 
gis, magis. mongus, mogus" §eklinde rastlanan sozcukle ilgilidir. 
Tuva Tiirkgesinde "mongis"m "hortlak, ejderha, dev" gibi anlamlan 
vardir. Tuvalann dilinde aym anlama gelen "amirga, mangis, amir- 
ga moos" gibi sozcukler de vardir. Mitolojik dev ve ejderha anlami, 
Altayiardaki "mongus-mogus" sozciigiinde de goruliir. 

Yakut hikayelerinde "mogus kini" adim ta§iyan, giiglu, aggozlii 
ve akilsiz bir kahraman motifi yer alrr. Uygur dilinde de "§eytan, ib- 
lis" anlamma gelen "mangs" sozciigii mevcuttur. 

V. Verbitski, Erlik'In yarattiklarmdan olup, denizden d ilin i gkara- 
rak insanlan yiyebllen "An dal ma muus" ve Mogol mitolojisinde 
"ejderha, dev" anlamma gelen "Kara Mangis" adlamn kaydetmi§tir. 
Bu adlarla "mangis. mongus, mogus moos" kokleriyle ilgilidir. "In- 
san yiyen dev, ejderha, hortlak" anlamlanna gelen "mogus"un, 
Tiirk dilindeki §ekli ve ta§idigi anlamlann paraleli Mogol ve Tungus- 
Mangur dillerinde mevcuttur. Mogolcadaki "mongas"m anlami "ej- 
derha, dev" demektir. Kahmkcadakl "mangas", hikayelerdeki "ej- 
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derha, dev" anlammi, Buryattardaki "mangadhay" da "90k ba§li ej- 
derha" anlammi ifade eder. Bu sozciik. Tungus-Mangur dillerinden 
Evenk diline "mangi" §ekliyle gegerek "hikaye kahramam, koca- 
man: iblis, §eytan, ata ruhu. YerRuhu" anlamlanm kazanmi§tir. 

Mogol halklannm efsanevi diinya g6rii§unun ba§lica karakterle- 
rinden bin olarak kar§imiza gikan "manguslar", dlger §eytani karak- 
terlerden farkkdirlar. Onlar dunyanm sonunda ya§arlar ve kocaman 
ciisselerl vardir. Kendilerine ozgii adlan yoktur ve takma adlarla ta- 
mmrlar. Ba§lica ozellikleri, 90k sayida ba§lan olmasidir. Temel renk- 
leri siyah ve sandir. Bazen yeralti diinyasiyla olan baglanndan ote. 
bu diinya variiklan olarak da kabul edilirler. 

Salar. Uygur. Altay, §or, Tuva ve Yakut halk kiilturiinun yaygm 
karakterlerinden olan bu §eytam motifin asil kokeni belli degil ve 
admin a9klanmasi da tarn olarak yapilmami§tir. Bununla birlikte, 
turn ozellikleriyle mitolojik Ulu Ana butunliigiinun degi§ime ugra- 
mi§ versiyonu gibi goriinuyor. 

JEZHRNAK: Kazak- Kirgrzlann demonolojik Inan9lannda degi§ken 
tabiatli bir motif. Q. Velihanov'un 19 .yiizyilm ortalannda yazdigi 
Tengri" adli makalesinden anla§ildigi iizere. Kazaklar tiim §eytam 
varliklarda oldugu gibi "|eztimak"la "Albasti" motiflerini de birbirin- 
den ayiramryorlardi ve kadm goruniimlii bir ruh olan "AlbastTya 
"leztimak" olarak da hitap ediyorlardi. Kazak ve Kirgizlardaki "jeztir- 
nak"la tlgili rivayetler ve bu rivayetlerin iirkutucii bir halde anlatil- 
masi, en az 19 . yiizyilin sonlan na kadar bu §eytam varligm ger9ekte 
var olduguna inandiklanm gosteriyor. Ancak geni§ bir §ekilde yayil- 
masina kar§m onunla kar§ila§ma macerasim anlatan metinlerin hep- 
si aymdir. 

"leztimak", yiiksek daglik yerlerde veya ormanlarda ya§adigma 
inamlan olaganiistii ve sihir dolu bir varlikti. Normal tnsanlar gibi gi- 
yinip, hayvancilik i§iyle ugra§irdi. Onun g6riinu§uyle ilgili tarn a9ik- 
layici veriler elde yoksa da Insana benzer. Anlatilanlara gore, kadm 
g6runii§unde olduguna inamlan bu varligm turn viicudu §eytam ko- 
kenden olmamn bir gostergesi olarak killa kaplidir. Derisi koyu kah- 
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verengidir. Bedeni insan bedenine benzese de kafasi kopek kafasi- 
na benzer. Erkekleri ba§tan gikarmak istediginde ise guzel bir kiz 
goruntiisune biiriinur. Admin "(eztimak" olmasi, gelik gibi tirnaklara 
sahip oldugu igindi. Tirnaklan agildigmda kartalm tirnaklanna ben- 
zerdi. El tirnaklan bakirdandi ve turn giicu de elindeydi. Ayak tir- 
naklan ise kegi tirnagiydi. 

Halk demonolojisine gore "Jezumak'lann aileleriyle ya§adi klan 
bir yerleri vardir. Liderleri olan bu varliklann kendileri veya ailelerine 
birinin zaran dokunursa, hayadan boyunca intikam alirlar. 

"}ezamak'"la kar§ila§tirma sahnesini canlandiran mitolojik riva- 
yetlerin ara§tmlmasi, onlann giderek hikaye kahramanlarma donii§- 
tiigumi gosterir. Bunun ba§lica sebebi "jeztimak" ruhunun giincel 
inam§lara bagliligimn zayiflamasidir. Bir hikayede ise "Jezdmak'tan 
tekgozliinun kizi diye bahsedilir, (bak Demir Timak) 

|IR IYASE: Tatar- MI§arlann mitolojik inam§larmda gegen, ekin yerle- 
ri ve tarlalan koruyan bir ruh. Insana benzer bir varlik olarak betim- 
lerim i§tir. Genel olarak "(ir lyase" adiyla bilinen bu varlik bazi yerler- 
de, "jir Atasi", "Jir Anasi", adlanyla da kar§imiza gikmaktadir. Inam- 
§a gore "Jir lyase". Insanlan hastalik ve belaya dii§urebilirdi. Onun 
merhametini kazanmak igin her yil ekinden once kurban merasimi 
yapilirdi. 

"jir lyase "ye yakm motiflere, diger Turk halklannm geleneksel 
goru§lerinde de rastlamr. Bunlardan biri Karagay-Balkarlardaki (er 
Iyesi'dir. O. topragm herkan§inda olduguna inamlan ruhtu. Anado- 
lu Turkierindeki Tarla Bekgisi motifi de "jir ryase'ye yakm motifler- 
dendir. O. yilan kiligmda tarlalan koruyan ruhtur. 

Azerbaycan Tiirklerinde, Yer Iyeleri hakkmda da g6rii§ler vardir. 
Geleneksel halk goru§lerinde onlara cinler ve feri§tahlar da denilir. 
Bu varliklar goze goriinmezler ve Insanlara giinduzleri zarar ver- 
mezler. Ancak karanlik bastigmda onlara dikkat etmek gerekir, 
(bak: Yer Ana) 
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KADIR GECESl: Azerbaycan Turklerinin geleneksel dini-mitolojik 
goru§lerine gore, "Kadir Gecesi", yilin son gar§ambasinda olur. Mi- 
tolojik bir varlik gibi canlandirilan bu gece, halk inam§lanna gore, 
sadece iyi ve hayirsever insanlann gozune goriinur ve bu insanlar 
ne dilek tutarlarsa, aninda yerine getirilir. Bu gece her §ey ba§ a§agi 
durur. 

Musliimanlarda ise Ramazan ayimn bir gecesidir. Allah'in izniyle 
meleklerin yere indigi o gece, saglik dolu bir gecedir. Tann. dunya- 
da bir yil boyunca olacaklan o gece belirlediginden dolayi "Kadir 
(deger) Gecesi" olarak da adlandinlan bu gecede, kirn sabahlayarak 
ibadet ederse degerli olur. 

Musliimanlikta her yil yenilenen sema olayim sembolize eden 
"Kadir GecesTnin, Ramazamn hangi gecesine denk dii§tugu de 
tam olarak bilinmiyor. Miislumanlara gore. Kuran "Kadir Gece- 
sinde yeryiizune nazil olmu§turve bu gece, bin geceden daha ha- 
yirlidir. 

KAF DAGI: Miisluman Turk halklannm sozel kultiirel geleneginde 
yer alan mitolojik bir dag motifi. Efsanevi Anka ku§unun burada ya- 
§adigina inamhr. Cevahirden yaratildigi ve gevresini bir ku§ak gibi 
sulann sardigina inamlan bu dag, butiin daglann anasi olarak dii§u- 
nulmu§tur. Inam§a gore, biitiin daglar degi§ik §ekillerde yeraltindan 
"Kaf dagina baglidirlar. Tann dunyanm herhangi bir noktasim yerle 
bir etmek isterse, bu daglardan birini harekete gegirir ve depremier 
olu§turur. 

Turk halklan efsanelerinde Hizrr, oliime gare araya araya "Kaf 
dagina gelir ve burada siit goliine rastlar. Ba§ka bir efsaneye gore. 



281 




KAFiR 



"KaF dagim gegtikten sonra adlarma "Yecuc-Mecuc" denilen aca- 
yip Insanlara rastlamr. B. OgeJ, Turk mitolojisindeki demir dagi anla- 
yi§iyla "Kaf dagi anlayi§im kar§ila§tirmi§tir. Demir dagi, diinyamn 
yaratili§ gagmda, yerle gogii birle§tiren dag olmu§, adma da "Demir 
Kazik" denilmi§tir. 

Anadolu yorelerindeki Tepegoz" efsanesine gore, liderleri Te- 
pegoz olan tek gozliiler taifesi de "Kaf dagmda ya§armi§. Yakutun 
yazdigma gore, eskilerde ona "Elburz" denilirmi§. Bu ad herhalde 
"Albiz", "Arviz" veya "Yalbuz" adlannm degi§iklige ugrami§ §ekil- 
dir. AMz dagi mitolojik metinlerde "Kaf dagi gibi. Daglann Anasi 
olarak kar§imiza 9ikar. Iran mitolojisindeki "Elburz" dagi da butiin 
daglann anasi sayilmi§tir. 

Orta Asya §amanlannm dualarmda "Kaf dagi, peri ruhlarimn 
mekam gibi gosterilir. "Kaf dagi anlayi§inm, nefis temizligi ve ma- 
nevi yiikseli§i temsil etmesi de bir rastlanti degildir. Klasik edebiyat- 
larda "Kaf dagimn adi Turi Sine" olarak gecjmektedir. Kirgizlann 
dilindeki "Koykap" sozciigii de "Kaf dagimn Fars9a'daki "Kuh -1 
Gaf deyi§inin degi§iklige ugrami§ §ekildir. 

KAFIR: Kuran-i Kerim'de ebedi olarak Cehennem ate§inde yanacak 
insanlar §eklinde bir anlam vardir. Bu kavram, islam'i kabul etmi§ 
Tiirklerin dilende, sadece Hiristiyanlar ve ba§ka dine Inananlan de- 
gil, aym zamandaTiirk soyundan gelip, ancak hala tektannligi kabul 
etmeyen Tiirkler i9in de kullamlirdi. Ornegin, Dede Korkut Krta- 
bi'nda, "sasi dinli" (Igren9 dinli) olarak vurgulanan "kafir", ba§ka 
dinden olan Hiristiyan ve ba§kalanm degil, bozkir geleneklerinin ta- 
§iyicisi olan Tiirk asilli gayr -1 Miislimler 19m de kullamlmi§tir. Manas 
Destam'na gore diinyada ya§ayan halklar, yerin yer. suyun su oklu- 
gu zaman Musliiman ve kafir olarak ikiye aynim lslardir. 

Mitolojik du§iince 9aginm Incelenmesi, etnik-kiilturel degerlerin 
en eski 9aglarda ulusal oldugu kadar dini ozellikler ta§idigmi da 
gosterir, ilk 9aglarda dunyayi anlamaya 9ali§an dini-mitolojik du- 
§iince, onu ayri§tirmaya 9ali§ir ve bunun i9in de zitliklardan yararla- 
mrdi. Olumlu ve olumsuz kutuplara aynlan bu ayri§mada "biz- 
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ba§kasi" zitligi, en eski ve en koklii olanlardandi. O zaman "ba§ka- 
si" kutbuna toplananlar, dogamn, oliimun, kaosun ve yanmciligm 
belirtilerini ta§irlardi. Dili ayn oldugu gibi, dini ayn olan cemiyetler 
de istisnasiz bu "ba§kasi" kutbunda yer alirlardi. 

Bu dii§unce, daha sonraki zamanlarda millet kavramiyla din kav- 
rammi zaman zaman aym anlamda kullanmi§tir. Yani belli bir etnik 
birlik koken olarak diger bir birlikle aym olabilirdi. Ancak tarihin be- 
lirli bir doneminden sonra, dinsel olarak onlarla aym dini payla§ma- 
digi Igin aym soydan gelmesine ragmen "blz"den saymayip, "ba§- 
kalan" kutbuna dahil olabilirdi. Karahanlilar bu yiizden, etnik bakim- 
dan Turk olan Budist Uygurianna "kafir Turk" demi§lerdir. Etnik ola- 
rak "blz"den kabul ettikleri onlan, dinsel olarak "ba§kasi" gibi gorii- 
yorlardi. Bu olaym bazen etnik-kulturel degil de siyasi karakterli ol- 
masi da Istisna olu§turmuyordu. 

M. Ka§gari'nin Tengri-uca. Tann anlamma uygun gelir. Yere gir- 
mi§ kafirler, gokyuzune Tengri derler" cumlesindeki "kafirler", aslm- 
da ulusal aidiyet bakimmdan Ka§gari'nin de ait olugu Turk irkmdan 
olanlardir. Hatta bu Tiirklere birgok kaynakta "putlara tapanlar" adi 
verilmi§tir. Bunlar Islam ve tek tannligi kabul etmeyerek eski dini 
inanglanm korumu§lardir. Onlann taptigi en ulu varliga "Allah" yeri- 
ne Tengri" gibi isimlerle hitap edilirdi. 

Diinyayi Musliiman olan ve olmayanlardan ibaret goren kutsal 
kitap Kuran'da. millet sozcugii defalarca "din" anlammda kullaml- 
mi§tir. Bu, milliyet duygusunun din duygusuyla bagli oldugunu 
gosterir. 19. yuzyilda bile Ziya Pa§a, diinyayi bu kaliba uygun goriir 
ve "mulki-lslam" ve "kiifur" olarak ikiye aymr. 

Aym donemde bir Osmanli Turkiimin "BizTiirk degiliz. Biz Miis- 
liimamz" demesi ne kadar bilgisizlik olarak goziikse de dini du§iin- 
cenin belirli bir anlamda ulusal dii§unceyi kendi iginde erittigini 
gosteriyor. 

KAFTAR: Temel anlami "biiyii, dn" olan ama giderek "biiyucu, ef- 
suncu kadin" anlamlan kazanan bir kavram. Mitolojik inanglardaki 
"kaftarkis" de erkekten donme, boynuzlu bir varliktir. O geceleri 
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mezarliklara gidip, yeni g6mulmu§ oluyii mezardan akanr, bir ta§a 
yaslayip boynuzuyla vurur. Sonra cesedi sirtina atip gotururve yer. 

Dagistan halklannm demonolojik inanglannda da bu karaktere 
yakm "Ku§kaftar" motifi vardir. Uzun kan§ik sagJan ve iri gogusleri 
olan bu kotii gdruniimlu, keskin di§li kaftar kadm, kizlanyla birlikte 
ormanda ya§ar. Onlar geceleri gocuklari kagmp yerler. 

Ibn-i Batuta'nm yazdigma gore, "kaftar" sihirbaz kadmlara veri- 
len bir addi. Bu kadmlan goren herkes kendinden gegip, olu gibi 
yere yikilirmi§. Bu kaftar da onlann cigerlerini gkanp yermi§. 

KALDAZ INE: Mitolojik Ulu Ana motifinin, Volga boyu halklannm 
rah hayatma yayilmi§ adlanndan bixi oldugu tahmin ediliyor. Ona 
Sibirya Tatarlannm hikayelerinde "bir geyrek boyu, be§ geyrek sakali 
olan ihtiyar" tarifiyle, aakli rahlara kar§i sava§an "Kaldazm" adiyla 
rastlamr. Bilimsel metinlere gore bu mitolojik varlik. Mi§ar Tatarian 
ve Ba§kurtiarda "mal, hayvan koruyucu" olarak bilinen "Kaldaz- 
inese" ve "Kaldaz-Ine" adiyla tanmiyor ve koken olarak Manlslerin 
Tatarlardan aldiklan Dogum ve Bereket Hamisi lie aym kokten geli- 
yor, (bak: Kel-Kal) 



KAL-KEL: Turk etnik-kiilturel gelenegi gergevesinde mitolojik var- 
liklann adlannda rastlamn bir kavram. Yakut mitolojik inam§lannda 
"kel-hel" aym zamanda "iye kill" (mitolojik ana hayvan) §eklinde 
kendini gostermektedir. Yakut §amanizminde §aman kamlik yapti- 
gi zaman devamli onun yamnda bulunan ruhun adma "keleni" de- 
nirdi. Saka Tiirkgesinde bu ruhun adma "Keltegey" denilirdi. 

Pekarski'ye gore. "kel" kokiiyle baglanan "keltegey" sozciigu, 
"topallik, yanmalik" ifade etmi§tir. Bu da yeralti dunyasiyla ilintili, 
degi§ken tabiatli §eytani variiklann bir ozelligidir. Onunla bagli "kel- 
tegey hamiyah" kavrami, yeralti dunya varliklan olan Abaahilann 
i§aretidir. 

Arkeolojik metinler. Yakutlarda mezara konulacak nesnelerin ki- 
nlarak konulmasim, kutsal sembolizme bagliyor. Kumandinlerin §a- 
manizm inanam aktaran mitolojik bir metinde, ulu Gok Ruhu Ul- 
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gen'in kiziyla yer evladi samamn evliliginden dogan, peltek oglamn 
adi da "Keley"dir. 

Kirgiz efsanelerinde Cengiz Han'm yakm dostu olan vezir, "Kal- 
dar Bay" adim ta§ir. Ba§ka bir Kirgiz efsanesinde atiann koruyucusu 
olarak bilinen "Kalgabay" admin kokii de aymdir. Ozbeklerin "Alpa- 
mi§" efsanesinde Alpami§'m yardimcisi "Kaygubad kaf'dir. Bu efsa- 
nenin Karakalpak versiyonunda ise onun adi "Asim kal" olarak kar- 
§imiza akiyor. Aym izler, Tuva hikayelerinde de vardir. Kahramanm 
obiir diinyaya ait olan sihirli ati, "Kalgap kiskiT adim ta§iyordu. Al- 
tay inam§lanna gore, yeralti diinyasmin sahibi olan Eriik'in bindigi 
hayvan, "Kelke" admda kel bir okuzdiir. 

Kel motifinin Azerbaycan halk kiilturiindeki diger bir adi da aym 
kokten tiireme "Kelnlyyat"tir. O, adryla ilgili hikayelerde. §ah Ab- 
bas'm veziri veya yardimalann ba§i olarak tammlamr ve bilgigligi, 
hilekarligi ile digerlerinden aynlir. Hiikumdar ile mucizevi bir dille 
konu§ur ve her defasmda da galip gelir. Diger Turk halklannm anla- 
timlarmda onunla aym kokten gelen varliklara rastlamak mumkiin- 
diir. Ozbeklerde "kal", Tiirkmenlerde "kalga", Turklerde ise "kelog- 
lan." Koroglu"ndaki "Kel Hamza"nm bir adi da "Keioglan"dir. Bu 
da kel-kal ve aynca "kelniyyat" ile aym koktendir. 

KAM: Turk halklannda eskiden "kahin, biiyucu, §aman, tabip, alim, 
bilgig" gibi anlamlarda kullamlan bir anlayi§. "Gam" ve "ham" §ekil- 
lerinde Altay, Teleut, §or, Sagay, Koybal, Kumandln ve diger Turk 
topluluklannm dilinde kullamlmi§tir. Turk kaynakli "kam-ham" soz- 
ciigu, Islam dinine inanan Sibirya Tatarlannm dilinde de yuzyillar 
boyunca §aman anlammi korumu§tur. Ara§trmaalara gore, "kam- 
gam" sozciigii, Macar halklannm bazi yorelerinde de "bakia, fala, 
biiyucu, efsuncu, gelecegi bilen" anlamlanm sadece erkeklere veri- 
len bir sifat olarak korumu§tur. Rivayete gore Ulgen. Altaylann bi- 
rind samanma, "bundan boyle senin adm "Kam" olacak" demi§tir. 

Kazak ve Kirgizlarda "kam" yerine "baksi", eski Kartuklarda ise 
"sagun" denilirdi. Hem Budizm'i hem de Manihaizm'i kabul etmi§ 
olan Uyguriarda ise "kam" sozii, "efsuncu. biiyiicu, cadi" anlamlan - 
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ni irade etmi§ ve genellikle de din adamlan igin kullamlmi§tir. "Kam 
kamlamak", §amanm ayin yapmasi demekti. Rus dilinde "§aman 
torenlerinin tiimu" anlammda kullamlan "kamlanie" sozciigii de 
"kamlik yapmak" fiilinin temelini olu§turan "kam" kokiindendir. 

Eberhard'a gore Qin kaynaklanndan KirgizJann §amana "gan" 
dedikleri anla§ilir. Herhalde bu da "kam" demektir. Tarihgi Prisk'in 
verdigi bilgilerden de Hunlarda "kam" sozciigiiniin iist smiflardan 
insanlarm adlanna takilan bir unvan oldugu anla§ilir. Bunlardan biri 
"Ata kam "dir. Sozciik anlamiyla "§aman ata" veya "ata §aman" de- 
mek olan bu ad, Ba§ §amana verilirdi. 

Onun birgok i§levi vardi. Bunlardan biri hangi yillann ve hangi 
aylann halk igin ugurlu olacagim belirlemekti. "Kam'la ilgili diger bir 
unvan da "e§ kam"di. Bu. "devlet yonetme i§inde hakamn arkada- 
§ 1 , silah arkada§i" anlamma gelirdi. Bu adi ta§iyanlardan biri Atti- 
la'nm kaymbabasiydi. 

Tuvalann inanana gore "Utiigen" (otiigen) denilen kutsal dagm 
"Kam Naml" admda bir sahibi vardi. Plano Karpinl'nin verdigi bilgi- 
lere gore. Ta tarlan n sihir ve efsun yoluyla yakardi klan "Itoga" tann- 
sina Komanlar "Kam" adim vermi§lerdi. (Banzarov'un g6rii§une go- 
re, buradaki Itoga, Mogollardaki Otiikendir.) San Uygurlarda sa- 
manlarm koruyucu ruhlanna verilen adlardan biri de "Kamorten"dl. 
Bu sozcugiin temelinde de biiyiik olasilikla "kam" kokii bulunur. 
Tuva Tiirkgesinde bu sozciige "ham" §eklinde rastlamr. Kumandin- 
lerde Ulgen'in kizlanndan birinin §amanla evliligini anlatan mitolojik 
metinde "Kamerek" diye bir ulu §amanm adi gegiyor. 

Harva'nm yazdigma gore. 8. yuzyilm gezginlerinden olan V. 
Rubruk da "sihirbaz" anlammda "kam" sozciigiinu kaydetmi§tir. 
Fars tarihgisi Ciiveyni'nin yazdigma gore de putlara tapan Uygurlar 
buyuculiik bilgilerini bilip, bu i§le ugra§anlara "kam" derlerdi. Eski 
Turkdili abidelerinden, TiirkgeTurtan metinlerinde, Divan-i Liigat-It 
Tiirk'te, Kutadgu Blllg'te, Kitap El Idrak'da ve benzer kaynaklarda 
"kam" sozciigii gegmektedir. Kutadgu Bllig'teki anlatilanlara gore, 
hastaliklan tedavi etmek igin, hekimler ve tabiplerle birlikte "kam- 
lar" da olurmu§. Yani tabiple "kam" bazen degi§ik ki§ilikler olabilir- 
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mi§. "Kam" sozciigiiniin "kum" §ekli eski On Asya halklannm dilin- 
de "kutsal" anlammda yaygm bir §ekilde kullamlmaktaydi. Azerbay- 
can'daki "kam" pirlnln adi da bu sozciigiin kutsallik igerigini agikliyor. 

Ara§tirmaalara gore bazi el yazmasi kaynaklarda tabip olarak 
gosterilen ki§iler de Turk "kamlar"dir. Ornegin, Kirgiz §amanlann- 
dan soz eden bilinmeyen bir Miisliiman yazar, Kirgiz §amanlan 
hakkmda tabip diyor. §imdi bile Orta Asya §amanlan nm ta§idiktan 
adlardan biri de "tabip", "hekim" dir. Eski Tiirklerde din adam lan na 
verilen "kam" admin "hekim" §eklinde agiklanmasi da bu anlamda 
dikkat gekiddir. Gergekten de ruhlann anlayabilecegi bir dille konu- 
§an "kamlar", efsun ve biiyiiyle de olsa hastalan tedavi etmeye gali- 
§irlardi. "Kam" sozciigii, birgok sozliikte de etnik-kiilturel gelenek- 
teki tabiplik i§levine uygun olarak "hekim" olarak ge9mektedir. 
"Kam" sozciiguniin, "biiyucu, sihirbaz" anlamlariyla birlikte, Ebu 
Havyanm Ibn-i Muhenna Liigati'nde gegen "tabip, ara hekim" gibi 
anlamlan da dikkat gekicidir. Suleyman Efendi'nin Qagatay Luga- 
ti'nde de "kam" sozciigii aynen "tabip, hekim" olarak agiklamr ve 
"kamlamak" sozii de "hekimlik yapmak" olarak agiklamr. Bah§ilar 
piri Korkut Ata'nm tabiplik i§leviyle ilgili diger rivayetlere rastlamak 
miimkiindiir. 

Konu§maya dayali bir ayin olan "kamlik", genellikle §amanm 
ruhlar alemine gidi§ini sembolize eder. Kam lama toreni de yapisi 
itibariyle degi§imden uzak kalamami§or. Kam kamlamamn onemli 
bir boliimiinii gelecekten haberverme olu§tururdu. Vamberi, Tiirk 
dillerindeki "gelecekten haber vermek" anlammdaki "kamlamak" 
sozciigiinii, "sihirbazlik yapmak" ve "hastayi tedavi etmek" anlam- 
lannda da kullanmi§tir. "Qagatayca-Farsga Liigati'nde "kam"m "bil- 
giq" anlamiyla birlikte "tabip, hekim" anlamlannm da gegmesi, Ka- 
manin: Tiirk etnik-kiiltiirel gelenegindeki yerini tammlamasimn ya- 
msira §amanizme biitiin bir din olayi olarak bakilabilccegini gosteri- 
yor. Kaynaklarda gegen bu agiklama da Tiirk dinine §amanizm adi 
verilmesinin bilimsel gergeklerle Ortii§mediginin ba§ka bir goster- 
gesidir. 

Eski Tiirklerde "kamlar" gergekte de bir psikoterapist gorevi go- 
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riip. cemiyetin ruhsal dengesinin bekgiligini yaparlardi. Bu. "Hiidu- 
diil Alem"de Oguzlardan soz edilmesinin nedenini de agiklar. Ora- 
da verilen bilgiye gore, Oguzlar hekimleri 90k ulu bilirlerdi ve onlan 
gordiiklerinde ye re kapamrlardi. Yenisey Kirgizlanndaki tabipler 
hakkmda konu§an ara§tirmacilar da Turk "kamlan" hakkmdaki bilgi- 
lerle aym bilgileri verirler. 

"Kam" ile aym anlamyiiklii olan "bak§i-baksi" admin dabiranla- 
mi sozliiklerde "tab ip, cerrah" olarak gegiyor. Bu da her iki sozcii- 
giin de aym dogrultudaki anlamsal geni§lemeden ileri gelir. Bunlar- 
la birlikte, 20. yiizyilm ara§ormalan "kam kamlama"mn psikoterapik 
ozelliginin pslkodram ile yakm oldugunu gostermi§tir. 

"Kamhk etmek", "nesiller boyunca toplanan geleneksel gorii§ 
ve Inangian ya§atmak" anlamma da gelirdi. Yakutgada "kamlik et- 
mek" anlamma gelen "kamma" sozciigii vardir ve bu dildeki ba§ka 
bir sozciik olan "kamiyak" da "gatal ka§ikla fala bakmak" anlammda 
kullamlirdi. Karalmlerde Ise "§aman" anlammda Turk versiyonlann- 
daki "kam" sozciigii degil, "kamgu" §ekli kullamlirdi. Budizm'in ka- 
buliinden once, Uygur iilkesinde "kamlar"m biiyiik yeri vardi ancak 
Budizm ve islam'm kabuliinden sonraki donemlerde, onlara her- 
hangi bir biiyiiciiden daha fazla deger verilmiyordu. Bu kamlann 
toplumsal yerini anlama bakimmdan onemli bir veridir. 

Kaynaklar, kamlann Mogollar zamamnda da biiyiik etkiye sahip 
olduklanm yazar. Drvan-i Liigat-it Tiirk'teki orneklerden de goriildii- 
gii gibi, Tiirk etnlk-kiiltiirel geleneginde kamligm temel gorevi: bii- 
yiiciiliik, ersun, falalik ve gelecekten habervermek ile ilintili olmu§- 
tur, (bak: §aman) 

KAMBER ATA: Tiirkmenlerde, miizisyenlerin ve §arkicilann genel 
adi. Admdaki "ata" sozciigii, onun Tiirkistan kutsallanndan biri ol- 
dugunun kamtidir. Bazi ara§tirmacilar bu kiiltiin Orta Asya'ya 
Islam'la geldigini dii§iiniirler. Miisliiman rivayetlerinde Halife 
Ali'nin hizmetgisi gibi gosterilen "Kamber" motifinin boyle yaygm- 
la§masma, hig §iiphesiz Ali kiiltiiniin kendisi de sebep olmu§tur. 
Fergana Vadlsi'nde, "Kamber'e ait oldugu dii§iiniilen ayak izleri ve 
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adiyla amlan mezan bulunur. Bu mezar bir ziyaret yeridir. Iyile§mek 
umuduyla hastalar ve gocuk isteyen ana-babalann ugrak yeridir. 

"Kamber" motifi Turk halk inam§lannda yeni gizgilerle zenginle- 
§erek at bahicilannm koruyucusuna donu§mu§tur. Kirgizlar ve Uy- 
gurlar da "Kamber Ata'yi atgiligin koruyucusu olarak gorurlerdi. Ka- 
zaklarsa onun adina: "|ilki§i Ata Kamber" (at bahicisi ata kamber) 
derlerdi. Motifin Turkmenlerde yaygin olan §ekli de islam Oncesi 
inam§larla ilgilidir. Turkmen Bah§i lan. "Baba Kamber"! kendi kutsal 
koruyuculan olarak bilip, onunla kendi aralan nda ruhani baglar ol- 
duguna inamrlar. Bah§ilann birgogu. "Baba Kamber"in uykulanna 
girdigini ve onlara hayir duasi ettigini soylerler. 

Tiirkmenler arasmda yayilan efsanelere gore. "Kamber" "dii- 
tar"m (iki telden olu§an, saza benzer biz miizik aleti) yaraticisidir. 
Onun d utan yaratmasi, bazen de §eytan'la ilgili bir durum olarak 
degerlendirilir. "Kamber"in miizikle ilgisi. Anadolu Turklerinin her 
toplanti igin §akayla kan§ik soylenen, "Kamber'slz diigiin olamaz" 
ifadesinde de kendini gostermektedir. Yok olu§ §ekli de onu oliim- 
siizluk idealine yakla§flnyor. Sonralan kutsal bilinen yerde toprak 
yanlmi§ve O. Igine girmi§tir. 

Biitiin Turkmenistan'da miizik hamisi sayilan "Baba Kamber" 
kiiltiindeki bazi gizgiler paralelini ancak Musliiman olamayan halk- 
larda bulabilir. Tiirkmenlerin "Baba Kamber" hakkmda soyledikleri. 
Kazaklann Korkut Dede hakkmda soylediklerine gok yakmdir. Kor- 
kut ilk samandir. O bah§ilann da piridir. "Baba Kamber" de miizik 
hami§idir. O "dutar"i yaratmi§tir. Korkut da "saz"i. Her ikisi de galgi 
aletlerini §eytanm anlattigi gibi yaratmi§lardir. Korkut Ata da bir za- 
manlar olumsuz olarak du§unulmii§tu. "Baba Kamber"in kutsal bili- 
nen mezan hakkmda soylenenlere gore de toprak yanlmi§ ve O igi- 
ne girip kaybolmu§tur. Ne zaman ve nerede oldugii hakkmda ise 
bir bilgi yoktur. Hatta bazilannagore O, hala ya§amaktadir. 

Tadkler arasmdaki "Kamber'le ilgili inam§lar da dikkat gekiddir. 
Yak Su Vadlsi'nde ya§ayan Tadklerin inam§ma gore gokku§agi, av- 
dan geri ddnmu§ "Kamber"in astigi yaydir. Kara Teginlerde "Kam- 
ber Bozi" admda bir gocuk oyunu vardir. Tadk mitolojisiyle ilgili ba- 
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zi ara§tirmalarda "Kamber", "yagmur ve yildinm Ilahi "nin adi gibi 
agiklamr. Ancak O'nun Turkmen "Kamberinden farkli oklugu ve 
sadece bir isim bezerligi oldugu g6rii§u de yersiz degildir. 

"Koroglu" destamnm Turkmen versiyonunda rastlanan ve doga- 
si itibariyle Sibirya ve Altay destanlanndaki yeralti diinyasimn kadi- 
mm hatirlatan "Zulman Kempir" denilen mitolojik kokenli varligin 
adindaki "Kempir" bolumunun, "Kamber" lie ilgili olabilecegi gorii- 
§u mevcuttur. "Kamber" motifinin derinlerde §amanlzmle ilintisi de 
§iiphesizdir. 

Eskiden gezgin dervi§lere ve §airlere de "Kamber" denilirdi, t§- 
levsel-anlamsal bakimdan de Korkut. Burkutve "Kamber" motifleri- 
nin temelini aym mitolo|Ik butiinculluk olu§turmaktadir. 

KAMGAN: Eski Turklerde, hakan aym anda ilin ulu din adami sayi- 
lirdi. Mitolojik metinlerde kagan (hakan) aym zamanda kam i§levini 
yiiriiten ilk insandi. O. din ve diinya egemenligini birlikte igeriyor- 
du. Eski Turk hakam, ata ruhlanna adanan torenler yapardi. Goktiirk 
devletinin kurucusu olan A§ina, aym zamanda hem devletin lideri 
hem de ilk samamydi ve §aman torenlerini gergekle§tirirdi. Aslinda 
hakamn tahta gikmasimn da dinsel taraflan vardi. Tahta QJkanlan ha- 
kam bir kege lizerine oturtup, giine§in dogdugu yonden battigi yo- 
ne dogru dokuz kez gevirirlerdi. Bu onun goge gikmasim, dokuz 
kat gogii a§ip Tann'ya ula§tigim ve Tann'dan kaganlik "kut'unu al- 
digim sembolize ediyordu. Bu toren, §amanlann "goge gikma" to- 
renlerine gok benzemekteydi. 

Mitolojik-torensel geleneklerde, dogal olayiann da liderden kay- 
naklandigina inamlirdi. Yani, dunyadaki diizenin onun adiyla ilgili 
oldugu gibi. yagmur yagdirmak, riizgar gkarmak gibi i§levler de 
onunla ilgili sayilirdi. O dogal olaylar iizerinde etkili olabilirdi. Boy- 
lece Kamgan'in i§levi, tarihi olmaktan gok, kozmoloji surecinin kati- 
limaligiyla ilgihydi. O, hak, adaletve torenin ta§iyicisiydi. 

"Kam" lie ilgili diger bir unvan olan "E§ Kam" ise "devleti yonet- 
mede hakamn arkada§i, silah arkada§i" anlamina gelirdi. Bu unvan, 
bu anlamiyla, dini-sihlril ve diinyevi egemenlikler arasindaki baghli- 
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gi gosterir. ilin. devletin giicii. hakanin sihirli giiciinden tleri geliyor- 
du. Bu anlamda Turk etnik bilindnde devletin giiciiniin, hakanin si- 
hirli giiciinden kaynaklandigi fikri hakimdi. Tiirk hakam, at a ruhlan- 
mn amsina yapilan torenlerin yiiriitiiciisiiydii. 

i§levi eski Oguzlarda yaygin §aman i§levine yakin olan Bayindir 
Han'in atasimn "Kamgan" adi, onun Tiirklerde hem dini hem de 
diinyevi egemenligi kendi igerisinde ta§iyan oldugunu gosterirdi. 
Yarn hem hakan hem de din ayinlerini yoneten bir kahin pozisyo- 
nundaydi. Dede Korkut kitabindaki "Kamgan" da bu eski gorii§lerin 
izini ya§atirdi. 

KAN: Ilk mitolo|ik dii§iincede hayat giiciiniin ta§iyicisi olan Ilahi 
igerikli bir sembol. Birgok kiiltiirel gelenekte hayat verid giig gibi 
dii§iiniilen sihirh giiglii olarak bilinir ve bazen candan ayn dii§iinii- 
liirdii. Kanlan birbirine kan§mi§ insanlann hayattan boyunca, hatta 
oldiiklerinden sonra da birbirlerine bagli kalacaklanna inamlirdi. Mi- 
lattan Once 5. yiizyilda Herodot'un verdigi bilgilere gore, Iskitler 
yemin ettikleri zaman kendilerini hafifge yaralayip, kanlanm bir kaba 
damlattiktan sonra silahlanm o kana batinrlardi. Sonra her iki taraf 
da adlanm soyleyerek bu kandan igerdi. Bu §ekilde yemin eden In- 
sanlan hi§bir giiciin ayiramayacagina inamlirdi. Koroglu destaninda 
yemin etmenin "bade igmek" §eklinde gegmesi bu inangJann kalm- 
asidir. Dede Korkut Oguznamelerinde, Kam Bore'nln oglu Bamsi 
Beyrek boyunda da atamn aglamaktan kor olan gozleri. Beyrek'ln 
parmagmin kanryla islanmi§ mendilin goziine siiriilmesiyie aglir. 

"Mogollann Gizli Tarihi "ne gore. Cengiz Han, avucunda a§ik ke- 
migi kadar bir kan pihtisiyla dogar. Manas adli kahramamn dogu- 
mu anlatjrliken de eli kanli dogdugu yazihr. B. Y. Vladlmlrsov'un 
verdigi bilgilere gore, "kanim igmek" deyimi mecazi olarak kanda 
insamn canimn var olduguna dair eski §amanizm gorii§iinii aktar- 
maktadir. 

Tiirklerin efsanelerinde de kahramanlann bir boliimii, Tann'ya 
kurban toreninden sonra diinyaya gelirler ve dogduktan zaman 
avug] an nda kan olur. 
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Turk halklanndan olan Irak Turkmenlerinin geleneksel inam§lan- 
na gore, kurban kesilen hayvamn kamndan azicik goturiilup gocu- 
gun agzma siiruliirse gocugun uzerindeki turn dert ve hastaliklar 
gikmi§ olur. Guney Azerbaycan'daki Karakoyunlu Turkmenler ise 
ata-baba gelenegi olarak her Bahar Bayrami'nda (Nebi Bayrami) 
kestikleri kurbanlann kanlanm tarlalann topragma serperler. 

Nogayiann geleneksel inanglanndaki mitolojik karakterlerden 
soz eden ara§tirmacilar, §eytani varlik olan kadin gorunumiindeki 
Albasli'nm gogalmasiyla ilgili ilging bir hikaye anlatiyorlar. Ecelinin 
yakla§tigim hisseden Albasli. kendini yaralar ve bu yaradan akan 
kan dam lal an daha sonra onun gocuklanna donu§ur. Yani O, kendi- 
sinden kendisini yaratir. Bu varlik olduruldugu taktirde de her dam- 
la kamndan kendisi gibi bir §eytani varligin ortaya gikacagma da ina- 
mlir. Bu hikaye §eytani karakterlerin, §eytani alemin kendisinden ya- 
ratildiklarmi bir kez daha gosteriyor. Genellikle §eytani karakterlerin 
kendi kendilerini yaratmalan, §aman mitolojisinde rastlanan bir mo- 
tiftir. Ancak bu inam§a benzer bir goru§e diger Turk halklannm de- 
monolojik inam§mda rastlanmami§tir. Obiir dunya hakkmda dii§un- 
celerin ta§iyicisi kan motiflyle ilgili yazilmi§ olan Azerbaycan Tiirkle- 
rine ait "Qaga" destamnda anlatildigma gore, onun kanimn bir 
damlasi hangi oluniin burnuna damlatilirsa, amnda di rilir . 



KAOS: Yunan mitolojisinde, biitiin varligm yaratildigi sonsuz kutle- 
yi bildirir. Kaos anlayi§mm kokii, bu anlamda du§uncenin mitolojik 
kaynakli gaglarmdan gelir. Dunyanm duzeni, daimi geli§im ve §ekil- 
lenme iginde olan bir siiregtir. Ancak mitolojik §uurda, dunya diize- 
ni, evrenin kaostan yaratilma surecinin oziinu olu§turur. Kaosun, bin 
yaratia, digeri dag it a olmak iizere ikili bir dogasi vardir. Kaosun 
higbir zaman yok olmadigim, duzenin kendi iginde bile yer tutup, 
onun derinliklerinde var oldugunu savunan yaratili§ idealine gore, 
dunya ilk kaostan yaratilmi§tir. 

Eski ve geleneksel cemiyetlerde, gevre alem kugiik bir evren gi- 
bi dii§unulur ve her kan§mda kutsal eneiji ve mistik giig vardir. Ge- 
leneksel cemiyetin mesken tuttugu yer. kutsal enerjinin en gok top- 
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landigi yerdir. Diinyamn gobegi bilinen bu yeri gevreleyen daire 
igerisinde ne varsa, diizenli dunyamn temsilcisidir. Buna gore, yara- 
tili§m giig kaynagi, diinyamn tam ortasmdadir. Kutsal enerjinin top- 
landigi bu daireden uzakla§tikga, yabana mekanlara dahil olunur. 
Daha uzak yerler ise demonik giiglerin §eytani mekam olarak kabul 
edilir. 

Biitiin mitolojik sistemlerde yansimasim bulan kaos fikri. Avrupa 
geleneginde Ilk kez Heslodus tarafmdan ortaya atilmi§tir. Antik ga- 
gin birgok filozofu da yaratili§m ba§langia olan bu ilk kaosu, daha 
gok suyla baglannlandirmislardir. Hiristiyanlik devrinin ba§lamasin- 
dan sonra, kaos ginlayi§i artik olumsuz anlam kazandi ve bununla 
birlikte aklm yolunda engeller olu§turmaya ba§landi. Kaos, artik ya- 
ratih§m ilk kaynagi olamazdi. Blblrya'ya (Kutsal Hiristiyan metinleri) 
gore diinya, bir higten yaratilmi§ti. Kaosun tekrar hatirlanmasi, orta 
gaglara rastlar. Ancak zaman gegtikge yine unutuldu ve birkag yuz- 
yil gegtikten sonra, 20. yiizyilm ba§lannda, sanatsal ve humanist 
du§iincede olsa da yeniden kaosa donuldii. Kaos anlayi§inm son 
donu§ii, 20. yiizyilm ikind yansmda oldu. I. Prigojin'in adiyla ilgili 
olan bu geri d6nu§fikrinegore, kaos ve diizen: bir biitiiniin birbiri- 
ne ihtryaa olan iki pargasi olarak, birbirinin tamamlayicisi olarak du- 
§iiniilur. Artik burada kaos:manoksizligm, higligin ve yoklugun 
sembolii degildi. 

Mitolojiye gore, evreni olu§turan kaos, evrenin kendi iginde go- 
miiludur. Mitolojik sistemlerde, yaratili§ gagmdan bahsedildigi za- 
man, kaosun Ilk su lie baglihgimn dii§unulmesi de evrenin temelin- 
de kaosun dayandigmdan haber verir. Kaosun bu §ekilde anlamlan- 
di nlmasi, gagda§ bilimin kaosla Ilgili geldigi son noktayla ortu§iir. 

Kaosta, olamn biri, digerinden segilmez. Anla§ilabilmesi igin, 
onun evrene, duzene ve toparlanmaya ihtryaa var. Kaostan tiire- 
mi§ olan evren bir an mahvolur, kaosu doniip onun Igine gomiilur. 
Sonra defalarca ondan gikip yenilenir ve yine ona doniip gomiiliir. 
Bu yenilenmelerin hepsinde, evrenin ebedi ba§langia olarak kaos 
i§lev goriir. Evrenin pargasi olup onu kutsal yapanlar harig, evrenin 
kenarmda ne varsa kaostur. Kaos, kari§ikkklar alemi ve rastlantilar- 
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dan ibaret bir diinyadir. Bununla birlikte, i§ik karanliksiz olamadigi 
gibi, evren de kaostan aynlamaz ve bazen diizen kendi ba§langicim 
inanilmaz §ekilde kan§ik dog ay a sahip olan kaostan alir. 

Evren ve diizen, yaratildigi kaosun izini ta§ir. Kaos, dagitici sayi- 
lan dogasiyla, artik ya§ama giicii olmayan, sistemin genet yapisi 
igerisinde kendine yer bulamayan, yararsiz ve gereksiz yapilan ken- 
di iginde eritip yok eder. Bu anlamda kaosun, diizen yaratici giicii 
vardir. O mutJak dagioa veya §er ba§langici degildir. O, temizlen- 
me siirecinin gerekli bir yoniidiir. Mitolojik dii§iincede de kaosun, 
evrenle olan araliksiz miicadelesi, onun derinliklerindeki diizenleyi- 
ci dogasimn bir iiriiniidiir. 

Arkaik mitolojik gorii§leri aktaran, diinyamn ba§langici hakkm- 
daki tiim metinlerde, Ilk yarana ba§langig olarak kaos goriiniir. Bu 
metinlerde §eytani ba§langig olarak sadece suyun izlerine rastlamr. 
Mitolojik metinlerden anla§ildigma gore. TiirkTannalik diinya gorii- 
§iinde, yaratili§m diizene girmeden onceki kaos haline, Tengiz- 
Teniz" denlllrmi§. Yapisal bakimdan su ve denizle bagli olan bu an- 
layi§, yapisizligi agik bir §ekilde irade ediyor. Qiinkii ezeli yeryiizii, 
ba§tan basa bir sular alemi olarak dii§iiniilmii§tiir. Yani diinya ba§- 
langigta, ba§tan ba§a bir tek denizden, sular aleminden veya ba§ka 
bir deyi§le kaostan ibaretti. 

Diizen ve kaos anlayi§tan birbirinden ayn degillerdir. Kaosun 
iginde, miimkiin olabilecek kadar yapilandma ba§langig da vardir. 
Kaosla Ilgili oldugu dii§iiniilen ilk su, bazi mitolojik sistemlerde ev- 
renin bir Onceki halini anlatir. Bu anlamda diinyamn ve yaratili§m 
oziinde, kaos anlayi§mm ayn biryeri vardir. Diinyamn diizene gir- 
mesi ve diizenli bir sistemin yaratilmasmm yolu. karanliktaki giig 
olan kaostan ve onun yoklukta banndirdigi olanaklardan geger. II- 
gingtir ki boyle dii§iiniildiigiinde "Kader" anlayi§ma da yol goriiniir. 
Qiinkii kaderin kendisi de yokluktaki olanaklann birbiri ardmdan si- 
rayla var olmasi demektir. 

Her an degi§en ve her an yenilenen diinyamn yaratili§mda, ka- 
osla evrenin rolii e§ittir. Suf kaosun sayesinde, diinya durmadan ye- 
nilenir. Bu anlamda kaos diinyamn diizenini saglayan bir olaydir. 
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Evrenin iginde var olan bir giig iken, kaosu dagina ba§langig hesap 
edip, yaratili§i onsuz du§immek yanli§ sonuglara yol agabilir. Bu 
yiizden de bilimsel yazilarda, kaos anlayi§i diizensizlik ve karmaka- 
n§ikiik anlayi§imn sembolu olmaktan akip, yapisaialik ve diizenlilik 
anlayi§iyla bagli bir igerik kazanmi§tir. Gergekte de yapi adina ne 
varsa, hepsi kaos denilen §eyin Iginden dog(ul)mu§tur. Yapisaialik 
anlayi§i da sistemin ayn ayn unsurian arasindaki baglantimn ta ken- 
disidir. Boylece mitolojideki kaos anlayi§i, diinyanin ba§langiayla il- 
gili du§uncelerin aynlmaz unsurudur. 

KARA-KURA Turk halklannm geleneksel dunya goru§lerinde yer 
alan, acikli, §eytani bir ruhun adi. Anadolu Tiirklerindeki bazi inani§- 
lara gore, yeni dogum yapmi§ kadmlan korkutarak dgerierinl gka- 
np gotiiren varlik Albasti degil, "Kara Kura" ruhudur. Karagay- 
Balkariann demonolojik g6ru§lerine gore ise insanlara korkulu 
kabuslan ve karabasanlan gonderen deO'dur. "Kara Kura'nm adiy- 
la bile gocuklan korkuturlar. 

V. A. Qprdlevski'nin g6ru§iine gore, "Kara Kura", §ekilsiz ve bi- 
gimsiz du§iinulen bir varliktir. "Kara Kura-Kara Kuru", eski gaglarda 
insanlan uykuda yakalayip ustlerine gokerek korkutulmu§. Sonra 
nefes almalanm engelleyerek ses akaimalanni Onler, dgerleri alip 
gotururmu§. Bu varliklar kedi gibi hafiften ve sakin sakin gezen can- 
li bigiminde betimleniyordu. "Karabasan" da bu kotii ruhun ozellik- 
lerine bagli olarak yaratilmi§tir. 

Azerbaycan Turklerinin dilinde "kara kura basmak" Iradesi var- 
dir. "Kara Kura" ifadesine Dede Korkut Kitabmda da rastlamr. /Mito- 
lojik bir varlik olarak, admin bu anlami, onu karanlik diinyanm §ey- 
tani guglerine bagliyor. 

KARA ^UHA: Azerbaycan Tiirkleri arasinda goze goriinmezlerden 
olduguna inamlan, evliya olarak da bilinen demonolojik bir varlik. 
Baht ve talih kavramlanyla ilgilidir. inam§lara gore, insanlann ardm- 
dan gezip dola§irve onlarayardim eder. "Kara Quha bir Insanlage- 
zip dola§miyorsa, o insamn bahti yatmi§tir" ve "talan kesin guhasi 
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yatmi§tir" §eklinde ciimleler vardir. Ama birinin "Kara (^uhasi" yat- 
mami§sa, "talan kesin Kara Quhasi dik duruyor" derler. Inam§a go- 
re: "Kara Quha. evliyadir. Ev kapisimn e§iginde dururamagoze go- 
riinmez. Evin e§igine vardiginda selam vermelisin" denilir. E§ik ise 
kendi mitolojik anlamina gore, iki diinyamn simn ve maijinal bir 
mekan olarak yorumlandigindan bu goze goriinmez varligin da ay- 
m §ekilde her Iki alemle de ili§kisi vardir. 

Mitolojik metinlerde. Azerbaycan Tiirklerinin inandiklan "Kara 
^uha"nm bir melek oldugu geger. Ye insandan yiiziinii gevirme- 
melidir. lyi insamn "Kara Quha "si higbir zaman ona yiiz gevirmez. 
Her zaman hayirh i§ler yapar. Ama "Kara ^uha" yiiz gevirirse i§ bo- 
zulur. "Allah hig kimsenin Kara ^uhasim yatirmasin" derler. Salavat 
okuduklannda da "Kara Quhamn yiizuniin nuruna salavat!" derler. 
Birinin ba§ina bir kaza gelirse "Kara ^uhasi yatti, omrii batti" denilir. 

KARA KIRNAK: Tiirkmenlerin demonolojik g6rii§lerinde, irmaklar 
ve bu anlamda suyla bagli olan §eytani bir karakter. Ancak onun 
hakkindaki inam§lar belh yerlerle simrhdir ve Tiirkmenlerin tamamin- 
da pek fazla yayilmami§tir. 

inam§lara gore "Kara Kirnak": kadina benzeyen, bedeni ba§tan 
ba§a killarla ortiilii bir varhktir. Suda olan bir insamn iistiine gelip, 
zarar verebilir. Onun igin de eski zamanlarda gocuklannm suda oy- 
namasindan ve bogulacaklanndan korkan anneler, onlan "Kara Kir- 
nak" ile korkuturlardi. Ondan soz edilirken, adma bazen "Su Sahi- 
bi", bazen de dn denilir. 

KARA KU§: Tiirk §amanlan "kara ku§'a yardima ruhlan goziiyle 
bakip, yiiz tutarlardi. A. Divayev'in kaleme aldigi §aman §arkilarm- 
da bahsinin "kara ku§"a ba§vurmasi olayina rastlamr. Kumandinler- 
de. §aman lan n olaganiistii giice sahip olan yardima ruhlannm ba- 
§inda "kara ku§" geliyordu. Teleut samamnm davulunda da bir "de- 
mir tirnak kara ku§" resmi yer alirdi. §orlann gorii§lerinde de yar- 
dima ruhlann lideri "kara ku§" adim ta§irdi. Onlar "kara ku§"u Er- 
lik'in ogullanndan bin bilirlerdi. Altay §amanist Tiirklerine gore, Ul- 
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genin bir oglu "kara ku§'tu ve o, goklere 
akagi zaman samanlara yardim ederdi. 

Manas destamnda §oyle bir hikaye an- 
latiliyor: "Kara ku§, ErT6§tiik'u yutar. Ka- 
ra ku§un yavrulan, "anne dev yilamn ag- 
zindan bizi o kurtardi" derler ve boylece 
de Er Tostllk, kara ku§un kamindan sag 
kurtulur ve guliimseyerek tekrar diinyaya 
doner." Bu motif, aslinda ulu §amanm 
olup-dirilme motifinin destan ve 
hikayelerde degi§ime ugrami§ halidir. 




"Kara ku§" adi, anlam olarak "Sumorg'la aym igerigi ta§ir ve o 
da yapisal-anlamsal ozelliklerine gore, mitolojik bir varlik olan "Su- 
morg" ku§unun aymsidir, (bak: Slmurg) 



KARA UMAY: Hakaslann inam§inda, bir evde arka arkaya gocuklar 
oliirse, "Kara Umay"m o evde mesken tuttuguna kanaat getirilirdi. 
Bu durumda §aman gaginlip. "Kara Umay"i o evden kovmak i§in 
toren yapilirdi. 

"Kara Umay" herhalde Umay motifinin kendisinden kopup aynl- 
mi§tir. Eski mitolojik butiincullugun degi§ime ugrami§ §ekil gibi, 
onun hem evrenle hem de kaosla baglantisi oldugu du§iinulebilir. 
Bir Bereket Ilahesi olarak evrenle ve bir Oliim Melegi olarak kaosla 
ilgilidir. V. Verbltski Umay'in olum melegi anlami ta§idigi verileri de 
aktarmi§tir. Bu verilere gore, "Umay Enzi" (Umay iQezi), "gocuklan 
koruyan hayirsever ruh, oliim melegi, olenin ruhunu agirlayan" an- 
lammdadir. V. Radlov'un sozliigiine gore, "Umay" adi §oriarda da 
aym anlama gelirmi§. 

§. Sami Liigatinde. "Umay" hakkinda "kiiguk ya§takileri korkut- 
mak Igin, cahillik yuziinden uydurulan korkung bir varlik" gibi bir 
agiklama yer aliyor. Analann gocuklan korkutmak Igin anlattiklan 
"^ocuk Umosu" da Anadolu Turklerindekl "Omaa" motifi de 
"Umay" motifinin eski yapisinda §eytani mekan ve kaos yaratan 
giiglerle baglihgimn izlerini ta§irlar. 
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Hakaslar, gocuklar sik sik hastalandiklan zaman. Umay Ilahe- 
si'nin goruntiisunu hazirlarlardi. Bu, mavi renkte giydirilen ve pek 
de biiyiik olmayan bir oyuncakti ve "Qeek Imay" adim ta§irdi, (bak: 
Qeek Imay) 

KARABASAN: Genel anlami goze korkung bir §eylerin gdriinmesi 
demektir. Bu yuzden de korkulu riiyalar karabasan olarak yorumla- 
mr. Kirgizlarda gocuk dogdugu zaman annenin oliimu, en korkung 
kotii ruhlardan olan Kara Albasti'ya baglamr ve "kara basti" denilir. 
Uygurcada "karabasma" sozciigii, "A1 basma" yerinde kullamlan bir 
kavramdir. Bu kavram Kazaklarda "kara baso" olarak bilinir. Azer- 
baycan Turkgesinde ise "kara baso", "karamat baso" gibi §ekilleri 
vardir. 

"Karabasan" ve benzer §ekilleri, anlamsal olarak. Tiirkologlann 
Albasti hakkmda verdikleri anlam ve i§levlere gok yakmdirlar. Bir za- 
manlar Akadlann nefret ettikleri varligm ilgili "Karibatu" inana da i§- 
levsel yonuyle "karabasana yakin durur ve bu bakimdan Azerbay- 
can Turklerinin mitolojik inan lslan nda kendi izlerini korumu§tur. Bu. 
Azerbaycan dilindeki "karamat baso" ifadesinin bir rastJano sonu- 
cunda ortaya gkmadigim da gostermektedir. Eski Azerbaycan Turk- 
led de "Karibatu"nun kotii rah olduguna ve Albaso'ya (Lamastu) 
yakm bir i§lev gordiigiine inamrlardi, (bak: Kara Kura; Karamat) 

KARAMAT: Eskiden kotu rah olarak bilinen mitolojik bir varlik. 
"Quva§ Dilinin Etimolojik Sozlugu"nde "kiremet" §eklindeki bu soz- 
ciigun anlami "kinli, aakli ruh" olarak gegiyor. Ba§kurdarda ya§ayan 
Tatarlann dilinde ise "kiremet", "hayirsever ata ruh, koruyucu ruh" 
anlamma gelmektedir. Barbin Tatarlan ve Quva§lar, bu rahlan mem- 
nun etmek igin degi§ik kurbanlar verirlerdi. 

"Karamat" kultii Voigaboyu Turk halklannm mitolojik diinya go- 
ru§lerinde geni§ yer tutar. Qagda§ Azerbaycan Turkgesinde de bu 
eski §eytani varligm adi, "karamat basmak" deyiminde korunup kal- 
mi§or. Birinin keyfi tyi olmadigi zamanlarda "onu karamat basmi§- 
or" denilir. Ba§ka Turk dillerinde hem deyim olarak hem de tek ba- 
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§ma kullanilan "karamat" sozciigii, Azerbaycan dilinde bu deyimde 
kalipla§mi§tir. 

Demonolojik hastaliklann ki§ile§tirilmesi, tamamiyla kotii ruhlan 
tanimlayan ba§lica kaynaklardandir. Ki§ile§tigi objeyle bagliligi ko- 
pan motif, kotii giiciin ta§iyicisi olan karaktere donii§iir ve degi§im 
gegirerek demc>nolopdeki karakterlere yakmla§ir. - Karamat" in genet 
anlami da hastalikla ilintilidir ve diger anlamlan da bu tammm tii- 
revleridir. Tiirk dillerinde B §er giig, kotii ruh" anlami, onun ilk anla- 
mim gosterir. Yakutgadakl "ugursuz, lanet edilmi§" anlammda kul- 
lanilan "kanmmit" sozciigii de anlamsal olarak "karamafla ilgilidir. 
Bu sozciik, haga tapan Tatarlann dilinde "kiremet" olarak kullamhr 
ve "kurban, kurban kesme" anlamma gelir. 

Bilimsel yazilarda onun Arapga'daki "keramet" soziinden geldi- 
gine dair gorii§ler vardir. Ancak bufikirlerhig de dddl verilere da- 
yanmiyor. Sozciigiin sadece gorsel benzerligine bakilarak Arapga- 
da "mucize, evliyalann gosterdigi mucize" anlamma gelen "kera- 
met" sozciigiiyle ilgili gosterilmesi dogru olamaz, "Karamat- 
kiremet" kiiltiiniin Saka Tiirklerinde var olmasi bile, onun Arap kay- 
naklan na baglamamn miimkiin olmadigim gosteriyor. Ustelik "kotii 
nah. §er giig" anlami Ifade eden bu kavramm "mudze, keramet" 
yoniinde bir anlamsal gegi§yapmasi da miimkiin goriinmiiyor. 

Tiirkologlann bir gorii§iine gore, "karamat/kiremet" kiiltii, eski 
On Asya halklannm mitolojik diinya gorii§iiyle dogrudan baglantili- 
dir. Akad mitolojisindeki Iki kotii ruhtan biri olan "karamat" ruhu, 
aym mitolojik sistemdeki Lamastu-Albasti ruhuyla I§levsel bakim- 
dan benzerlik gosterir. 

Ara§tirmacilara gore. Azerbaycan Tiirkgesindeki "karamat basti" 
deyimi de rastlanti sonucu olu§mami§tir. Eski bir inanan izini ta§i- 
yan mitolojik kaynakli bir ifadedir ve eski Akadlardaki "Karibatu" 
adli kotii ruhla Ilintiyi gosterir. Akadlar "karibatu", Tiirkler ise "kara- 
mat" dedikleri kotii ruhun varligma gergekten de inanmi§lardi. Dil- 
bilgisi yorumlan, kokleri milattan onceki 2.. 3. bin yillara dayanan 
bu iki mitolojik varligm adlannm bir kaynaktan geldigini kamtliyor. 

"Karamat" sozciigiiniin kokiinde bulunan "kara'nm "kotii giig. 
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§er gug" anlamlanndan meydana gelen "korku" anlami da vardir. 
Bu sozciik. Quva§gada "ka:rav" §eklindedir ki onun da 'karamat"la 
bagli oldugu du§unulebilir. "Karamat" kavramimn ikinci bolumii 
olan "mat" ise ara§tirmaalarca hala g6zulememi§tir. 

KARATABAN: Azerbaycan Turkleri arasinda eski gaglardan kalma 
inam§lara gore, gece dogan bir ki§i "karataban" sayilirdi. Boyle biri- 
nin ayagi ugurlu olmazdi ve nereye giderse, hangi i§e ba§larsa so- 
nu ugursuz olurdu. 

KARGI§ (BEDDUA): Buyii karakterli metin formulleridir. Kargi§lar- 
dan amag, sozun etki guciinden yararlanarak, arzulanan sonuca 
ula§maktir. Kargi§ metinleri, betimlenenle arzu edilen olaylar arasin- 
da paralellik uzerine kumludur. Bu metin formullerinin ba§lica gizgi- 
si yaratana, dogal guglere ve diger objelere yiiz tutmaktir. Onlara 
yalvarmak veya bir §eyin olmasim istemektir. 

Kargi§ her §eyden once dinsel torenlerle baglantilidir ve onun 
ba§lica boliimunii olu§turur. Kargi§, zamana ve mekana gore ve 
belii soyleyi§ kaynaklanna bagli olarak, Igerik itibariyle ritiieidir. Bu- 
nun igin de kargi§ denildigi zaman, kargi§m sadece sozel metni de- 
gil, ona uygun torenler de anla§ilmalidir. Onunrituellikle ilintisi, kar- 
gi§ metninin iizerinde herhangi bir degi§ikligin yapilamayacagima 
da kendini gosteriyor. Azicik bile degi§tirilmi§ kargi§m biiyii giicu- 
niin kaybolacagma Inamlirdi. 

Kargi§ lan n temelini, gergekle hayal dunyasmm kar§ilikh bagliligi, 
insanla doga arasindaki aymlikve onlann birbirini tamamlamasi, bu- 
yiik alemle kiiguk alemin (makrokozm ve mikrokozm) ili§kileri ve 
bunlar gibi fikirler olu§turur. Metin olarak kargi§lar, gok bilgiler iger- 
diklerinden, eski kiilturlerin ara§tmlmasi igin gok onemli kaynaklar- 
dir. Ornegin, Azerbaycan Turklerinin dilindeki "donelgesi d6nmii§" 
veya "ipin kinisin" gibi, eski mitolojik g6rii§ ve Inam§lan ya§atan bir- 
gok deyimde oldugu gibi. Insanlar, Azerbaycan'm birgok yerinde, 
son donemlere kadar, kargi§m guciinii iizerlerinden atmak igin. 
pirlere, mescitlere giderlerdi. 
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KARI: Mitolojik zeminde olu§mu§ bir destan kahramam. Igerik 
olarak baglandigi Ulu Ana biitiinciilliigiiniin birgok izir ri ta§ir. Turk 
etnik-kiiltiirel geleneginde mitolojik Ulu Ana'nin en eski orneklerin- 
den biridir. "Kan" motif!, mitolojik temeline gore, lireme, verimlilik 
ve bereketi sembolize eden mitolojik bir biitiinciilliikten gelmektedir. 

Mitolojiyle ilgilenen bilim adamlan bir donem goge yiikselip, 
kahramanlara tilsim yap an bu motifin, aslmda bir kara bulut veya 
duman oldugunu kamtlamaya gali§iyorlardi. Bu motif, oliim geti- 
ren, dagitici ba§langigla da ilgili gosterilmi§tir. Mitolojik biitiinciil- 
liikten gelen bir motife boyle bir baki§, onun neyi sembolize ettigini 
anlamaya pek olanak saglamiyor. 

Ulu Ana. Ilahe Ana ve benzer adlarla h i lin en ilk mitolojik biitiin- 
ciilliikten kopup ayn lan motiflerin mitolojik anlam bakimmdan zit 
yonlerde degi§im gegirmeleri de mitolojik kurallara tabidir. Yard, bu 
biitiinciilliik ve ondan kopan koruyucu ruh motifleri bir yandan or- 
negin, kisirlara gocuk sahibi olmak igin yardim etmek veya gocukla- 
nn koruyuculugunu yapmak gibi bir i§levler yiiruturken, diger yan- 
dan da gocuklan kagmp yiyebilirler. "Kan" motif! de bu yapida bir 
motiftir. Bu motifin, eski yapisal ve anlamsal olarak geni§ potansi- 
yellere sahip Ulu Ana butiincullugune bagliligimn bir gostergesi de 
onun su ile olan bagliligmda ortaya gikmaktadir. Azerbaycan Turkle- 
rinin mitolojik inam§lanna gore, sabahlan ve ak§amlan suyun ba§ma 
gelirken selam vermek gerekiyor. Qunkii onlar, "Kan Nine" diye bir 
varligm suda ya§adigma ve kizarsa insanlara zarar verebilecegine 
inamrlardi. 

"Kan" motif!, §eytani bir motif oldugundan dolayi da yeralti 
diinyasiyla baglantilidir. 'Yigit ve Kiipe giren" admdaki Kazak 
hikayesinde, "kiipe giren kan "nin oliiler diinyasiyla ilintisi vardir. Ve 
yeralti saltanatimn sahibi olarak kar§imiza gikar. Orta diinyayla ye- 
ralti diinyasi arasmdaki kuyudan gikan "kiipe giren kan"mn yeralti 
saltanati sahibi oldugu, tutsak ettigi insanlan agir zindrlerle duvarla- 
ra baglamak gibi i§lerinden anlamak miimkiindiir. "Kiipe giren ka- 
rt" da aym Tepegoz gibi. her giin bir Inek, bir koyun ve bir de Insan 
yer. 
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Kan motifiyle ilgili Azerbaycan Turk hikayelerinde kullamlan 
"kiip kansi" iradesi de onun §eytani varlik olmasmdan kaynaklam- 
yor. "Kup kansi" ifadesi aslinda Ulu Ana motifinin izlerine de i§aret 
ediyor. Kiip, sembolik agdan, iireme, verimlilik ve oliip-dlrilme 
(veya oliip-geri donme) kavramlanm kendinde birle§tiriyor. Eski 
gaglarda kiipten defin kabi olarak yaraiianmalan da bu anlayi§la 
baglidir. Oliilerin konuldugu kil kiipler, halklann biiyiik bir boliimii- 
niin goziinde "ana rahmini, kadimn hayat verici organim" semboli- 
ze ediyor. Kiip mezara konulan old, gocugun ana kammda oldugu 
gibi, dizleri ve ba§i gogsiine dogru biikiilii vaziyette konulurdu ve 
yer ananin kammdan tekrardogup, tekrar diinyaya gelecegine ina- 
mlirdi. 

Azerbaycan hikayelerinde sihirli, tilsimh ve oldukga kotii betim- 
lenen, bazen goze goriinen, bazense goriinmez olan, Insanlara sa- 
dece zaran dokunan §er giig "Ifrite" de "kiip kansi "dir. §. Sami Lii- 
gatinde "dnlerin en korkuncu" olarak verilir. 

Birgok Tiirkistan bah§i§inin uykusuna gelen, onlara davul gotii- 
riip, bah§ilik yapmaya zorlayan, beyaz sakalli kan motifi vardir. O 
her §eyi goriir ve b ilir . Bu beyaz sagh kan, kadmlara dogum zama- 
ninda yardim ederve onlan korur. "Kan" motifinin ikili i§levinin te- 
melinde herhangi bir kiiltiirel gelenegin etkisi degil, mitolojik bii- 
tiinciilliigiin kendi dogasindan gelen ozellikler bulunmaktadir. 

Ki§ mevsiminin kendisi. Azerbaycan Tiirklerinin mitolojik gorii§- 
lerinde ihtiyar bir kan §eklinde betimlenirdi. Bununla birlikte diinya 
seliyle ilgili Tiirk hal klan arasmda ya§amakta olan mitolojik 
hikayelerde de "kan" motifine rastlamr. Azerbaycan mitolojik me- 
tinlerinde anlatilanlara bakilirsa, diinyamn sonu geldiginde biitiin 
canlilar oliip gidecektir. Geriye kalan bir "kan nine", bir de kurt ola- 
caktir. Diinyamn sonundan soz eden mitolojik metinlerde "kan" 
motifine rastlanmasi, bu konularm kozmogonik metinler Igerisinde 
olmasi bakimmdan, yaratili§ siirecindeki "ulu ag ana" motifini andi- 
nyor. Azerbaycan mitolojik metinleri igerisinde evrensel kazayi an- 
latan mitolojik metinlerdeki "kan" ise 61 iip-d iril meyi gosteren yer- 
yiiziinii sembolize ediyor. Biitiin bunlar, mitolojik "kan" motifinin. 
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yaratili§ siirecindeki mitolojik Ilahe Ana lNiincullugunden geldigini 
ve onun izlerini ta§idigim gosterir. 

"Kan nine" motifinin, yazili edeblyatiardaki bir §ekil de yedi lr- 
maktan otede, yedi dagm arkasmda yedi tilsimm iginde oturup ge- 
ce giindiiz yun egirmenini dondiiren "Zamane Kan" motifidir. Bu 
"Zamane Kan" motifi, insanlann talihini kan§tinr. Diinyadaki biitiin 
karma§alar da ondan kaynaklanmaktadir. Mitolojik inam§larda, Insa- 
mn varligi gokyuzuyle ilgili du§iinulurdu. Azerbaycan Turklerinin 
inam§lanna gore, herkesin hayati gizil bir iple gokyuziine baglidir. 
Ve o ipin kinlmasryla insamn omrii sona erer. 

KAYBEREN: Kirgizlann iyiliksever ruhlar arasma dahil ettikleri ve 
"kayberen", "kayp eren" veya "kayip eren" adlanyla andiklan ruh- 
lar, daglarda ya§arlar ve hayvanlan korurlar. Kirgizlann Inanana go- 
re bu ruhlar, hayvan lan n artip gogalmasim saglarlar. Ancak kizdml- 
diklan zaman da hayvanlan telef edebilirler. Bunun igin de ava 51k- 
madan once, ugurlu gegmesi igin "kayberen"den yardim Isterler. 

Son zamanlara kadar ya§li lan n bile. " kayberen" ler hakkmda agk 
bir fikri yoktu. Ancak turn anlatilan lan incelemek, ara§ti rmaalara on- 
larla ilgili bazi bilgiler kazandirmi§tir. Daglarda, ta§larda ya§ayan ve 
hayvanlan koruyan bu ruhlar, aym zamanda ya§adi klan yerin iyesi- 
dirler. Onun Igin, dagdayken bir tehlikeyle kar§ila§an Kirgiz, "kaybe- 
ren"den yardim ister ve "Ba§ma dolanayim kayberen, kirk giltan, 
yardim eti" derdi. 

"Kayberen"in mal, hayvan iyesi ve koruyucu olduguna ih§kin 
gdrii§ler, sanki Dag Ruhu inana ve (hi tan motifiyle kaynayip kans- 
m i§tir. Kirgizlann goru§lerine gore, giltanlar da "kayberenler" gibi 
daglarda ya§ayip, hayvanlan korurlardi. Onlann sayisi kirk oldugu 
igin de onlara "kirk giltan" denilir. 

Kayberen hakkmdaki bir rivayette §oyle deniliyor: "Bir kan koca- 
mn hig evladi yoktu. Omiirleri boyunca gocuk sahibi olmak igin Al- 
lah'a yarvanriar. Allah onlara, ya§lamp gugten du§tiiklerinde, kirk 
evlat verir. Ya§h gift, bu gocuklara bakamaz ve onlan gdtiiriip daga 
birakirlar. Kayberenler gelip onlan yedirir. igirir ve buyutiir. Bu kirk 
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gocuk biiyiidiikten sonra, insanlann goziine goriinmeyen koruyu- 
culara ddnii§iirler." 

Kazak halk kiiltiiriinde goze goriinmeyen varliklar veya §eytan- 
lar olarak bilinen "kayip Iren" adi, "Baba tiikti §a§ti aziz-Kayip iren 
kirk §ilten" iradesinde kar§imiza gikmaktadir, "kayberen" adi iki soz- 
ciikten olu§uyor. "Goze goriinmez" anlammda olan "kayip" ve 
"kutsal, nuryiizlii" anlamma gelen "eren." 

Nur yiizlii eren olarak bilinen, sayilan kirk olup, insanlann gozii- 
ne goriinmeden onlann arasmda ya§ayan ve dogaiistii giiglere sa- 
hip olduklanna inamlan "giltan" motifleri Orta Asya'mn diger halkla- 
nnda da vardir. Kayberen inana ata kiiltiiyle baglidir. Onun adma, 
Tiirk halklarimn birgogunda rastlanabilir. Anadolu Tiirklerinde "kayb 
erenleri" §eklinde rastlamr ve eski Inam§lann bir izi gibi. evliyalar 
hakkmdaki gorii§lerden kaynaklanan bir anlayi§i irade eder. Bu Ina- 
m§a gore "kayberenler". eviiyalann insan kiligina girmi§ ruhlandir- 
lar. Goze goriinmeyen bu eviiyalann ya§adi klanna, daha gok dag 
ba§lan nda olduklanna ve ya§adiktan yerin gevresindeki Insanlan ko- 
ruduktan na tna mlir . insanlar onlara saygisizlik etmekten korkarlar. 

Yerli halk tarafmdan her yihn yazi ve sonbahannda "kayberenler" 
igin kurbanlar kesilir. "Kayip erenler" ("kayberenler", "kayb eren") 
kavrami, en gok "gikanlar" ve "kirk giltan" anlammda kullamlmi§tir, 
(bak: Eren; Kirk Erenler- Knklar) 

KAYIP ERENLER (bak: Aranklar. Eren; Kayberen) 

K4YIS BALDIR Irak Tiirkmenleri, Anadolu ve Azerbaycan Tiirkleri 
arasmda gocuklan korkutmak igin uydurulan bir varlik Anadolu 
Tiirkleri ve Kazaklann "Kayi§ Bacak" adi verdikleri "Kayi§ Baldir", 
ayaklan kayi§tan olan gulyabanidir. O, kendi ayaklan iizerinde du- 
mp yiiriiyemez. Bunun igin de yoldan giden insanlan aldatip, onun 
boynuna biner. Sonra kayi§ ayaklan m onun beline ooiayip, yolu bi- 
tinceye kadar onun birakmaz. 

Elsiz ve ayaksiz bir Ihtiyar goriiniimunde olan bu varlik, irmak 
kenarmda oturup, gariban bir g6riinii§ sergileyerek, oradan gegen- 
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lerden, onu omzuna alarak irmagm diger kiyisma gegirmelerini rica 
eder. Kim onu omzuna alirsa, "Kayi§ Baldi r~in kammdan bir anda 
yilana benzer iig ar§m uzunlugunda iki ayakgkip, yolcunun bedeni- 
ne sanlir. Elleriyle de siki sikiya sanlip, "Ne dersem, onun yapacak- 
sin" diyerek, o insam kendi kolesi yapar. 

Soylenenlere gore "Kayi§ Baldir" uzadikga uzanan, ba§i bulutlara 
degen korkung bir canlidir. O, ak§am ezamndan sonra ortaya gikar. 
Bir yoruma gore, boyle bir hikaye anlatilarak, gocukJann ak§am ka- 
ranligmda evden gkmalannm ve yaramazlik yapmalanmn online 
gegilmek isteniliyormu§. "Kayi§ Baldir" motifi, mitolojik sozluklerde 
Arap halk kultiiruyle de agiklamr. 

KAYRAKAN: §amanizm diinya goru§uyle ya§ayan Altay Tiirkleri- 
nin mitolojik inanglannda "Kaargan" (Kagir gan) admda bir varlik 
yer almaktadir. On yedi yolun kesi§tigi yerde ya§ar ve Ulgen'le Erlik 
arasmda aracilik yapar. Tann'mn miijdecisi olan "Kayrakan" veya 
"Kayra Han" adi. Tuva Turklerinin dualannda geger: "Tann'mm kayi- 
m!.. Gok Borii erenim KayrahanL Boz kurdum!" Altay §aman me- 
tinlerine gore ulu "Kayrakan", ki§i yeryuziinde, yazi ise goklerde 
gegirir. O, degi§ik renklerde yildmm gaktinr. Bu yildmm kimin ba§i- 
na du§erse, o insan §aman olur. Q. Potanin'In yazdigma gore. Al- 
taylar yildmm gaktigi zaman "kayrakan" derlerdi. Uryanhay ve So- 
yonlar ise Iki tiir eren oldugu gibi Iki tiir "kayrakan" olduguna Ina- 
mrlardi. Bunlardan bin yerde digeri ise gokyuziinde ya§ar. Gokyu- 
zunde ya§ayan, yildmm gakbnr. 

M. Eliade'ye gore, Yakutlarda Gok Tann'simn izi olan Tangra 
Kayrakan" ile §aman gok fazla birbiriyle ugra§mazlar. 

Kazaklar arasmda Kayirhan bah§i§i olan ve sonsuzluga gare bu- 
lan §amanm admin "Kayrakan" olmasi da dikkat gekiddir. Bununla 
birlikte. Nevruz Bayrami ile ilgili §arki sozlerinde "Kayrahan" deni- 
len bir aakli ruhun admin gegmesi de oldukga anlamlidir. Aynca. 
§aman dualannda Erilk'ln kendisi de "Kayra Han" adryla amlir. Kom- 
yucu mh, evliya Umay Ana'nin Slbliya §aman dualanndakl adlann- 
dan bir de "lmay Ige Kayrahan"dir. 
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Altay Turklerinin Tengri Kayrakan" dedikleri varlik, ulu Tann'dir 
ve buradaki "Kayrakan" sozii "korumak, saklamak, himaye etmek" 
anlammdadir. Bu sozciik Turk dillerinde geni§ bir yer bulan "kavra- 
mak" fiilinden turemi§tir. Bu ozellik, Muslumanligm kabulunden 
sonra, Allah'a ait olmu§tur. Yaratili§ destanmda Tann Karahan" de- 
nilen ve yeryuziinun yaraticisi sayilan Tann, Ulgen ile aym oldugu 
dii§unulen ilk yaratili§ gagmdaki dini-mitolojik varlik olarak b ilin en 
Tengri Kayrakan"m kendisi olabilir. 

Mogollann tapmdiklan daglara verdikleri sirat olarak bilinen "Ka- 
inhan"m, "kiigiik, sevimli" anlamma gelmesi de dikkat gekicidir. 
Hakaslann geleneksel goru§lerindeki "Kayrakan" anlayi§i, turn gok 
ruh lan n adina eklenen bir siratti. Bu, Islam'daki Allah'm "Rahman, 
Rahim, Halik" gibi vasiflanna uygundur ve Taala" kavramma yakm 
bir anlam ifade eder. Eski Tuvalilar, en biiyuk yarana ve en ulu gug 
olarak golcyiizune taparlardi ve onun ululugunu "Kayirakan" diye- 
rek gosterirlerdi. 

KEQEL (KEL): Turk halklan kulturiinde geni§ yer tutan, mitolojik ya- 
pih, alaya bir kahraman motifi. Esas kahramamn yardimcisi gibi or- 
taya gikar. Qokbilmi§ olmakla birlikte, hilekarlik ozelligi de vardir. 
Bazi destanlarda, kahramamn kendisinin kele donu§erek obiir diin- 
yaya gitmesi, ara§tirmaalan, kel motifinin de diger yardima karak- 
terler gibi kahraman motifinden turedigi fikrine g6turmii§tur. V. 
Propp, sihirli hikayelerde, kahramamn kafasina kegi derisi gegirerek 
gegici olarak kendini kel goriinumune sokmasim, inisiasiya mera- 
simleriyle ilintih du§iinuyor. 

Kel karakteri, §amanizmdeki §amanm koruyucu ruhlanyla aym 
i§levi yerine getirir. Altay efsanelerinde kel §aman kadm motifi var- 
dir. Sava§an ordunun ardindan gelirve elindeki davulla kamlik ede- 
rek, olenleri diriltir. Mitolojik Ulu Ana Biitiinlugunun unsurlanm ta- 
§iyan "Kiipegiren" ve biiyucu kan gibi motiflerin kel betimlenmesi, 
obiir dunyayla olan ilintilerinin bir gostergesidir. 

Bir Kazak hikayesinde, Taz§a" (kel anlammdaki "daz" sozcii- 
gunden tureme), gune§li bir gunde firtma gkanp. kar yagdirarak 
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her tarafi toz duman iginde birakir. Ara§tirmacilar Taz§a"yi diger 
demonik varliklarla kar§ila§tirdiklannda benzer ozellikler buluyorlar. 
Kazak gocuklan da kar firtmasi oldugu zaman Tazdm liyine get" 
(Kelin evine git) derler. Sibirya Tatariannm geleneksel goru§lerinde- 
kl firtma yaratan §eytani ruh da kel bir kadmdir. Mogol inam§mda 
-Sulum" denilen §eytan da keldir. Bunun igin de kel karakteri obiir 
diinyaya ozgii varliklarla ilgilidir. Manas destamndaki bir sahnede. 
Colay Han. bir yere akin etmeye hazirlamrken. Tannyla haberle- 
§en" Targil Taz" admdaki kahine sirt kemigi ile fal baktmr. 

Mitolojik motiflerle zengin "Altaln Sayin Sume" destanmda da 
kahraman bir kel oglan olup. gokyuziinun yedi katim ve yildizlan 
dola§ir. Sibirya §amanlannm dualannda da "Ata kel Tann. kel Tan- 
n'nin kiigukoglu. beni zengin eti" denilir. Ara§tirmacilara gore, bu- 
radaki "Ata kel Tann" Mogol kokenli olan. "I§igi malan Tengri "nin 
gevirisidir. Diger Turk halklannda, kel (Ozbek), kelga (Turkmen), Ke- 
loglan (Turk) gibi adlarla bilinen motifin ana gki§ noktasi, Azerbay- 
can halk kiilturiindeki "Kelniyyat"tir. Bu adm anlami da "kel" de- 
mektir. Korogliindaki "Kel Hamza"nm bir adi da "Keloglan"dir. 
Azerbaycan Turklerinin gune§i gagirma merasimlerinde de "Kel 
Kiz" motifine rastlamr, (bak: Kellik) 



KELEENI: Yakut §amanizmlne gore kamlik yaptigi zaman §amanm 
yamnda hazir bulunan bir ruh. SakaTiirkgesinde bu ruhun adryla bir- 
likte gogu zaman onun bir ozelligi gibi olan, yanmciligi bildiren 
"Keltegey" lakabi kullamlir. Bu ruhlar goklerden yere inen bulut kiz- 
lan nin insanoglu ile dnsel temasmdan turemi§lerdir. §aman Inam§- 
lanna gore, bu ad artmda bilinen turn ruhlar, gulling goriinu§lu ve 
peltek dillidirler. Konu§tuklan zaman acayip bir §ekilde kekelerler. 
Kekemelik demonik diinyayla bagliligin veya insanlarla ruhlar ara- 
sinda araciligm bir gostergesidir. 

Haddinden fazla kiskang bir koca goriinumunde du§uniilen "Ke- 
keni", §aman davuilannda daha gok hilal §eklinde gizilirdi. §ehvet 
duygusu yaratip cinsel istek uyandiran ruh gibi tanman "Keleeni" 
tekgozliidur ve her iki ayagi da topaldir. 
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Yazilanlara gore samanlar, kagan yardima ruhlan geri getirmek 
igin, "KeleenTyi gonderirlerdi. Bunun di§inda genellikle "Keleenl" 
her zaman §amanm soziinii dinlemez ve i§ini her zaman vicdanla 
yapmaz. Boylece hastalik yaratan ruhlan aramaktan bazen gekinir 
veya onlan korumak igin bile bile yalanlar soyler. 

KELLEGOZ: (bak: Tepegoz) 

KELEJK: Turk mitolojisinde demonik varliklann oldukga yaygm I§a- 
retlerinden biri. Kel olmalan, bu varliklann obiir diinyayla ilgilerinin 
bir gostergesidir. Obiir diinyaya veya hikayelerdeki deyimle, "gider 
gelmez"e yollanan kahramanlar bu yeralti diinyasimn i§aretlerini ka- 
bul edip, kele ddnii§iirler. Atlanyla birlikte kel kiligma giren Turk 
hikaye ve destan kahramanlan, bu yolla "ilahi giig"e kavu§mu§ sa- 
yihrlar. Kahramanlar goklerdeki sava§larda giig bulmak igin kel olur- 
lar. Ve bulduktan bu guQle, diinyalar arasindaki engelleri a§abilirler. 
Kozi Korpos'e, ya§li bir kadm, kihgrni degi§tirip kel olmasi Iqin ogiit 
verir. 

Azerbaycan Turk hikayelerinde kahramamn kel g6riinu§unu ka- 
bul etmesi. Sibirya'nm Tiirk halklannda kahramamn veya atimn mu- 
cizevi bir §ekilde kele dc A u§mesryle benzerdir. Bazi destanlarda 
kahramamn kel bir gocuga donii§mesi, bazi ara§tirmaalar taralin- 
dan, onun yan diri olmasi gibi agiklanmi§tir. V. Propp, kahramamn 
kele donu§mesini motiflerin en eskisi sayar. 

Yeralti diinyasimn lideri olan Erlik'In bindigi okiiziin bir ozelligi 
de kel olmasidir. Buryat inam§lannda ba§ Tann olan, Altay Inam§la- 
nnda da ba§ tann seviyesinde tutulan (aslinda Ise koruyucu ruh 
olan) Taz Kaan" (Kel Han) da bu ozelligi ta§iyanlardandir. Orak ve 
Mamay destammn kahramam, demonik tabiatli, tek gozlii, tek elh 
ve tek ayakli kel bir kadmla evlenir. Yakut inam§ma gore kotii ruhlar 
olan Abaasilar, tek ayakli, tek gozlii ve keldirler. Proto-Mogol halki- 
nm lnam§lanna gore, onlann ulu ecdadi kel biriymi§. Orta Asya' daki 
Avar (Juan juan) imparatorlugunu kuran sulalenin ceddi de kel karali 
biri sayilirdi. 
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Karada sag olrnarnasi, dunyaya geli§in ve dogu§un sembolu sa- 
yilirdi. Gegid olum gibi sembolize edilen inisiasiya merasiminde p- 
ragm sagnm kesilmesi, oliimunun ardmdan yeniden dogu§unu 
sembolize ediyordu. Burada giilu§, kellik ve dogum kavramlan, Ilk 
arkaik anlamlanyla kendini gosterir. Turk halklann geleneklerinde 
gocuklann saglarimn kesilmesi inisiasiya ozelligi ta§imi§tir ve destan 
kahramammn inisiasiya merasiminde oldugunu gosteren ke llik 
ozelligiyle ilgilidir, (bak: Sag) 

KEMBER: (bale Kamber Ata) 

KER YlflPA: Yilbegen'ie birlikte Altay metinlerinde de sik sik rastla- 
nan mitolojik bir karakter. Bu ad, "ker" (hahr) ve "yutpa" (yutma) 
sozcuklerinden olu§mu§tur. Onun diger biradi da "Ker Balik'tir. Al- 
tay §amanlan mn ciippelerinin bir yerine, adma "Yutpa" denilen bez 
pargasi asilirdi ve yeralti dunyasi canavarlanm temsil ederdi. 

Yeryiiziinde ya§ayan "Ker Yutpa" koca bir yilan, "Ker Balik" ise 
koca bir balik §eklinde betimlenir. inam§a gore onlann igleri karanlik 
bir alemdir. §imdiye kadar yuttu klan tiim insanlar ve hayvanlar ora- 
dadir. "Ker Balik". §oriann geleneksel dini goru§lerine gore, dunya- 
mn tarn ortasinda yiikselen "Pustag" dagimn altmdaki sulardan olu- 
§an alemde ya§ar. Onun her kipirdadigmda yer titrer. Guney Sibirya 
Turklerinin inam§ma gore, hayvanlann "kut"u ve gocuklann "yula" 
denilen ruhu, dunyamn tarn merkezindeki dagm zirvesinde ya§a- 
yan "Ker Baligm" kammda korunurdu. Alt genesi yere degerken ust 
genesi gokyiizune dokunan bu balik benzeri canavann genelerin- 
den bin sogugu, son bahan ve ki§i getirir. Diger genesi ise sicagi ve 
yazi. "KerYupa" oldukga eski bir motiftirve sembolik olarak, kaosu, 
ba§langia, karanligi ve kotuliigii temsil eder. 



KIDAY BAHSt: Yakutlann Hiristiyanliga kadarki dini inanglannda ye- 
ralti diinyasiyla Hintilendirilen mitolojik bir varligm adi. §eytani tabi- 
atli olan ve adma "Kiday Mahsnn" da denilen bu nah, Yakutlann ge- 
leneksel goru§lerinde onemli yer tutar. O, higbir olaganiistii varligm 
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egemenligi atana girmeyen koruyucu bir ruhtur. O. demircilerin ko- 
ruyucusudur. Adindaki "bahsi" unvam onun ilk ogreten, iistat ve 
de koruyucu oldugunu gosterir. Onun yeraltmda demirden bir ev- 
de ya§adigina inamlir. O, burada hig durmadan demircilikle ugra§ir. 
Ancak yeraltmda ya§adigi Igin de sonugta kotii ruh gibi tanmmi§tir. 
O, aym zamanda hayirsever birvarlik olarak du§iinulur. 

Ergenekon destanindaki kurtanci demirci motifi de kokleri itiba- 
riyle oldukga eski gaglarla ili§kilendirilir. Inam§a gore, demir dagi 
erimi§ ve oradan i§ikk dunyaya yol agilmi§tir. Bugiin, bayram sayil- 
mi§tir. Turk halklan da bugiinii dini ve ulusal bayram saymi§tir ve 
Ilkbaharda zindan lizerinde demir doverek bu bayrami kutlamakta- 
dirlar. 

inam§a gore "Kiday Bahsi", demircilige kabul olunma torenine 
katilan insanlara zarar verirdi. Ve ancak torenden ba§anli bir §ekilde 
gegtikten sonra onlan bu zararlardan kurtanrdi. Demirc ilik le saman- 
ligin birle§tigi bu toreni, §aman yonetirdi. Demircilik sanatim ve hat- 
ta samanlik yapma becerisini insanlara veren de "Kiday Bahsi" ol- 
mu§tur. §am an lan n gogu, onu manevi yaraticilan olarak gorurler ve 
"Ben Kiday Bahsi'nm ogluyum" derler. 

Yakutlar, demirciyle §amanm aym kokenden olduguna inamrlar. 
Demircinin kansina da saygi gostererek, ona "Darhan-Tarhan" diye- 
rek ba§vururlar. Kirgizlann Manas Destanmda da demirci ustaya 
"Darkan" denilmektedir. Dtvan-i Lugat-it Tiirk'te ise Kirgiz, Yabaku. 
Kipgak ve ba§ka boylann halklannm demiri ulu saydiklan ve kutsal 
bildikleri igin ona yemin ettikleri yaziyor. 

Samanligin demircilikle ilintilendirilmesi inana, diger Tiirk halk- 
lannda da vardir. Ornegin. Ozbeklerde yeni samanlik yapmaya ba§- 
lami§ birisi, Hazreti Davut'un hayir duasini alabilmek igin, Ha- 
rezm'in giineyindeki eski bir kalede gecelemeliydi. Hiristiyan me- 
tinlerinden gelen ve Tiirk Musliiman halklan arasinda da adi yayilan 
Hazreti Davut, Orta Asya'nm Turk hal klan na gore, demirciligin ko- 
ruyucusu sayilirdi. inam§agore, demirden yararlanmayi insanlara Ilk 
ogreten de O'dur. Onun Igin de demirci us talan, bir i§e ba§lamadan 
once genellikle, "Hazreti Davut. Aleyiisselam" derlerdi. Hazreti Da- 
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vut'un demircilerin piri olmasi hakkmdaki inam§larda da demircilik- 
le samanlik arasmdaki iliski gozlenmektedir. 

"Kiday Bahsi" veya "Kuday Bahsi" §eklinde kullamlabilen bu 
kavramm ilk kismi olan "Kiday- kuday", aslinda "kut" kokiine daya- 
mr. Kut ise "ruh, can, hayat gucii.ugur, mutluluk" anlamlan na gelir. 
"Kuday", "Huday" ve "Huda" gibi sozciiklerde de rastlanan "kut" 
sozcugiimin birgok Turk topluluk! an nda "Tann, Allah" anlami vardir. 
Dilbilgisi uzmanlannm gogu, onun Fars dilinden gelme oldugunu 
soylerler. Ancak bu du§iince, kamtlardan yoksundur, (bale Kut) 

miQ: Eski Turklerde "kilig" kutsal sayilirdi. Nesilden nesile aktanlip. 
baba ocagmdan asla uzakla§tmlmazdi. Yemin edildiginde, egilip ki- 
hci opmek suretiyle yemin edilirdi. Bazi kaynaklardan edinilen bilgi- 
lere gore, Hunlann en 90k saygi gosterdikleri ruhlardan birinin adi- 
mn anlami kiligti. Onlar kilici tannnm bir nimeti goriirlerdi. Attila'nm 
kilicma Tengri Kilici" derlerdi. 

Kilig Sava§ Ruhu'nun sembolu sayilirdi ve kilig kurban verme to- 
reni de onun §erefine yapilirdi. Kilica kurban verme toreni §u §ekil- 
de gergekle§irdi: Hunlar her §eyden once kutsal bildikleri bir agaan 
dal budagim bir araya yigip, yiiksek bir tepe olu§tururlardi ve iizeri- 
ne de kilia koyarlardi. Sonra birgok ayinle birlikte kurban 
kesme merasimini gergekle§tirirlerdi, iskitler de bununla ,/ | Rt 
Ilgili olarak, kili a Tann'mn bir sembolu olarak gosterirler- 
di. Kihgla sembolize edilen Sava§ Ruhu igin kurban mera- 
simi, Tann'mn Tiirklere sava§ta yardim etmesi amacryla ya- I 
pilirdi. Bu toren, o zamanlann silahlannm en onemlisi olan 
kihgla gergekle§iyordu. 

Dede Korkut Kitabmda da Oguzlann en kutsal 
yeminlerinden biri "kiliama togranayim" olarak yer 
aliyor. M. Ka§gari'nin "Divan - 1 Liigat-it Turkgiinde 
§oyle yaziyor: Kirgiz, Yabaku, Kipgak ve diger boy- 
lann insanlan yemin ettikleri zaman kili a gkanp on- 
lerine koyarlar ve "yeminini tutmaz Isen bu kilig ka- 
na boyansm!" derierdi. 
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Azerbaycan'da islam'm en giiglii oldugu zamanlarda bile cami- 
lerin bahgesinde bulunan hayat agacma yemin etmek, Kurana ye- 
min etmekle e§deger sayilirdi. Anadolu ve Azerbaycan'da uzerine 
kilig resimleri i§lenmi§ mezar ta§lanna da rastlamak mumkiindur. 

Koroglu efsanesinde, kahramana ozel olan "Misri Kilig"i, ba§ka 
higbir kilica benzemez ve gokten du§mii§ yildmm pargasmdan ya- 
pilmi§tir. Gokten gelen boyle silahlar. Yildmm Hamisi tarafmdan 
gonderildigine inamldigi igin kutsal bilinirlerdi. Hakaslann Altm Ank 
destamnda Ise ta§tan dogan kahraman, kiliciyla birlikte dogar. 

Eceli yenmeyi hedef edinmi§ Ural Batir'a, babasi, olmezlik suyu- 
nu bulmasi gerektigini ogiitler ve atadan kalma kivilcim sagan el- 
mas kilici verir. Bu kiligla ecelden ba§ka her §eyi yenmek mumkiin- 
diir. Ural Batir, halkimn susuzluktan peri§an oldugunu goriince el- 
mas kilia ba§mm ustune kaldmp, yere oyle bir vurur ki yerden su gi- 
kar. Ural Batir'm devami olan "Ag-boz At" destamnda da §ulgen. 
Ag-boz atm soziiyle krvikim sagan kilia gole vurur ve golde biryol 
aglir. 

Sihirli hikayelerdeki kihg, kahramamn canim da temsil edebilir. 
Bu hikayelerde kilia belinden dii§en kahraman, dlumciil halde yere 
yigilirve ancak tekrar kilig beline baglandigmda dirilebihr. Bazi des- 
tanlarda ise kahramamn sadece efsunlu bir kihgla §eytani giiglerin 
ustesinden gelebilecegi anlatilir. Kahraman, ersunlanmi§ kihg gu- 
cuyle biiyiilu engelleri ortadan kaldirabihr. §amanlann da ayinler si- 
rasmda kullandiklan nesnelerden bin tahta kihg olurdu. Bu, onun 
kotii ruhlarla sava§masi Igin gerekliydi. 

A§ik Pa§aoglu tarihinde, Osman Gazi'nin atadan kalma kilian- 
dan ve Osmanli Hanedam'ndan padi§ah olanlann bu kili a ziyaret 
etmeleri gerektiginden soz edilir. 

KIRAT: KOroglu destamnm, kahramamn temel yardima giiglerin- 
den bir olan mitolojik at. Destamn bir versiyonunda kanadi olarak 
betimlenir. Kanath at motiflerine Turk halk kiilturii ve inan lslan nda 
da sik rastlamr. Altay ve Yakut halklan arasmda yaygm olan bir ina- 
m§a gore, atlar gokyuziindeki giine§ten inmi§lerdir. Koroglu'nun 
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"Kirat"i ise deniz aygmyla gol atimn ili§kisinden dogan bir attir. Bu 
birle§meden dogan girkin yavru. Dede Korkut'un buyiisu sayesinde 
gergek anlamda "Kirat" olur. 

Turk halklannm bir inam§ma gore de normal atlarla, obur dunya- 
ya ozgu atlann giftle§mesinden dogan atlar, goriinu§ olarak girkin 
olurlar. "Kirat" da normal di§i bir kaynaktan oldugu igin boyle bir at- 
tir. Boyle mitolojik bir atan siiriinun iginde yer almasi ise onun maiji- 
nal dogasiyla ilgilidir. Mitolojik alemle ilgili Koroglu gibi efsanevi bir 
kahramamn, yigitlik gostergesi olan "Kirat"i da asimetrik g6runu§lii 
ve gelimsizdir. §eytani diinyaya alt olan mitolojik dogaya sahip at- 
lar, asimetriktirler. Bu Inanan izlerini Azerbaycan Tiirk hikayelerinin 
birgogunda, alti ayakli, tek gozlii veya iki boynuzlu at §eklinde go- 
rulur. 

"Kirat" gibi atlar, ancak inislaslyadan gegtikten sonra olaganustii 
dogu§la kahraman lan n atianna donii§up, onlann yenilmezligini sag- 
layarak karakterlerini tamamlayabilirler. "Kirat"m belli bir sure karan- 
likyerde tutulmasi, inisiasiya olaymi sembolize ediyor. 

Azerbaycan Tiirk Halk §iveleri Liigatj'nde "Kirat", "boz,, koyu 
mavi ve kill renginde birat" olarak tammlamr. Hakaslarda "kir" soz- 
ciigii "boz" anlammi korumu§tur. Mitolojide ise boz ve ag-boz aflar 
gokyiiziiyle ilintilendirilir. Bu ozellik "kir" sozciigu igin de gegerlidir. 
Kaynaklarda "kir" sozciigiiniin "gokyuzii" anlamma gelmesi ve di- 
ger bazi veriler, ara§tirmaalarda, kill rengi, koyu boz renginden 
olan "Kirat"m. su. toprak ve gokyiizune bagli mitolojik kokenli bir 
at oldugu kanaatini dogurmu§tur. 

KIRK ERENLER-KIRKLAR Tiirk halklannm mitolojik goru§lerinde 
sonsuza kadar ya§ayacaklanna inamlan varliklar. §amanizmle halk 
sufihginln kesi§tigi yerde duran "Kirklar" veya "kayip eren" ruhlan- 
mn koruyuculuk i§levi Islam oncesi gaglann Inanglanyla Ilgihdir. 
Sonraki zamanlarda ise bu varliklar Musliimanligm goriinur kalipla- 
nm kabul etmi§ ve Islam fbrmlanna burunmii§tur. Goze goriinmez 
olup, her an her yerde bulunabilen "Kirk Erenler". Hak'ka kavu§mu§ 
kimseleri ve segilmi§ Insanlan kendi saflanna dahil ederier. 
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Hazreti Ali ve Hizir'm da "Kirk Erenler" arasmda sayilmasi, Tiirk- 
Islam du§uncesinde "Kirklar" kultiinun dini tutumuyla ilgilidir. Tur- 
kistan'daki "Kirk Qiltanlar" ve "Kayip Erenler" adlanyla bilinen "Kirk 
Erenler", bah§ilar, a§iklar ve galgialann koruyucusu olarak ortaya 
gkmi§lar. Erenlik Ise §amanizmdekl "eren-iren" kiiltiinden gelir. Q. 
Potanin'in Altay ve Uryanhayiar hakkmda yazdigi metinlerden anla- 
§ildigma gore "eren", "iren" ve "yaren": gokten inmi§ olan giiglii 
§amanlann adiydi. Bu §aman lan n §erifine, yuksek yerlerde kurbanlar 
verilirdi. 

Tasawufta dunyayi yoneten erenlerin sayisi kirktir. Uykuda 
"Kirklar"m elinden bade alip igmekle vergi verilmesi olayi, Turk des- 
tanlannda geni§ olgiide korunmu§tur. "Kirklann" elinden aldigi 
badeyi igmekle birlikte, Koroglu'nun gozleri oniindeki gaflet perde- 
si aralamr, (bak: Kayiberen) 

KlMSENE: Turk dini-mitolojik dunya g6rii§unde koruyucu ruhlar sis- 
temine Illntilendirilen mitolojik bir varlik Azerbaycan Turklerinde bu 
varlikla llgili geleneksel inam§i aktaran bir metinde §oyle denilir: 
"Evde insan olmasa da igeri girildiginde selam verilir. Evde kimse- 
ler var denilir. Onlar eve hayir ve bereket getirir. Ku§ kiligmda In- 
sanlann uykusuna gelir." 

KIR: Saka Turklerinin inam§lanna gore, yeraltmda ya§ayan, tekayak- 
li, tek gozlu ve kel varliklar olarak betimlenen degi§ken tabiatli kotii 
ruhlar vardir. Bu ruhlar genel olarak "abaasilar" adi altmda toplamr- 
lar. Saka Tiirkleri bu ruhlara, "kir" adiyla hitap ederdi. Nogaylann 
geleneksel goru§lerinde adi gegen demonik karakterler arasmda 
"Kir Koylek" admda demonik bir varliga rastlamr. Ilk anlami anla§ila- 
madigi igin, biiyiik olasilikla yanli§ adlandmlan bu motif, demonik 
tabiatli "Albasti" motifiyle ili§kihdir. Nogaylann "Albasti" hakkmdaki 
goru§leri Ise belirsizdir. Ancak bu goru§lere bakilarsa, "Kir Koylek", 
"Albaso" denilen bu varligin erkek gorii§unde olamdir. Bu varlik 
gok uzun boyludur ve genellikle insanlann goziine gorunmez. 
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KOQA KAN: Kumandinlerde eski bir toren ve bu torenle ilgili mito- 
lojik varligm adi. "Koca kan" toreni, bereket anlayi§iyla ilgili olup 
bolluk ve verimlilik amaciyla yapilir. A1 taylar Ulgen'e kurban verir- 
ken, bu adla erotik bir toren yaparlar. Bu torenle ilgili ilk bilgilere V. 
J. Verbitski'nin yazilannda rastlanabilir. Onun anlattiklanna gore, be- 
yaz kabuklu toz agacmin kabugundan yapilan ve adma "Koga" de- 
nilen, iizeri §ekillerle suslenmi§ bir maske var. §aman kamiik yaptigi 
zaman goriinmeden onu gikarip torene katilanlardan birinin yiizune 
takar. Yiizune maske takilan ki§i co§up saga sola vurmaya ba§lar. 
Bununla dogamn yaz donemindeki yeniden uyam§i sembolize edi- 
lir. Bu torenle ilgili daha geni§ bilgiye D. Zelenin'in makalesinde 
rastlamr. Ancak Kumandinler. torenin aynniilanm ondan gizlemi§- 
lerdir. D. Zelenin de at kurbanlik edildigi zaman, ki§iler arasmda dar 
bir gevrede yapilan torenin erotik kismmi anlatmi§tir. Etnik edebi- 
yatlarda erotikllglyle bilinen Tayilga" toreninin benzerine, ba§ka 
Tiirk halklannda da rastlamr. L. P. Potapov'un anlattigmagore, §or- 
lar sonbaharda uriinu topladiktan sonra "Paktigan" admda ozel bir 
toren yaparlardi. Kumandinlerde ise bu torenin adi "Kogagan"di. 

Aynntilannm ogrenilmesi zor olan bu torene verilen "Koga" adi 
hakkmda, bilimsel edebiyatlarda kararla§tmlmi§ bir kam yoktur. To- 
renin ve admin kokeniyle ilgili, birbiriyle zit fikirler vardir. Bu toren, 
bereketli, bolluklu ve verimli olmasi dilegiyle yapilir. Bu torene oz- 
gii e§yalar arasmda agagtan yapilmi§ "Fallus" da yer alir. "Koga 
Kan"m kendisi de bereket ve bollugu temsil eden bir varliktir. Bir 
inam§a gore, Ulgen'ln kiziyla §amanm evliliginden dunyaya gelen, 
ba§ka bir bilgiye gore ise kendisi de aslmda §aman olan "Koga 
Kan", zaman zaman "Paktig Kan" ile birlikte aym hikayelerde yer 
alir. 

Ulgen'e at kurban edildigi zaman yapilan torende "Koga Kan", 
gokyiizunun birlnd katmda §amanm kar§isma gkar ve onun yolunu 
keser. §aman ondan kurtulmaya £ali§ir. Sonunda o. "Koga Kan'i. 
torene katilip §aman soyundan gelen ve hem de "Koga Kan"m §ar- 
ki lan m ezbere bilen birinin iistiine atar. (Aslmda sadece "Koga 
Kan"m maskesini atar.) Kumandlnlerin inam§ma gore, bu durumda 
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"Koga Kan'm ruhu bu ki§iye geger ve o ki§i co§arak bir aygir gibi 
hareket etmeye ba§lar. Sonra sag eline bir asa, sol elinde Ise Fail usu 
temsilen bir agag akr ve dola§arak "Koga Kan" oyununu oynamaya 
ba§lar. Onun arkasma da og dort ki§i takikr. "Koga Kan" her evin 
penceresi oniinde durur, ziplayarak §arkisim soylemeye ba§lar. Son- 
ra onun ardmdan gelen gocuklardan bixi eve girip, "Koga Kan'm 
payim alir. Sonra "Koga Kan" ba§ka bir eve giderve yine aym §arki- 
yi soylemeye ba§lar. Turn koyu boyle dola§tiktan sonra kom§u ko- 
ye geger. Kar§isma gkan biri olursa onu durdurur, Fallusunu ayakla- 
nnm arasina alip, sevi§me taklidi yapar. Bu hareket "Koga Kan"m 
ruhundan cinsel giig ve becerinin kaza mlm asim sembolize eder. 
Boyle yapildigi siirece, yoldan gegenlerin higbiri onu birakip kagma- 
malidir. Kadmlar ve kizlar ise onunla kar§ila§mamaya gali§irlar.'Ama 
kar§ila§tiktan taktirde de "Koga Kan", elindeki Fallusu sadece onlann 
koltuklarmm altma koyup birakirdi. Kom§u koyleri gezip dola§tiktan 
sonra, ak§ama dogru doner. Arkada§lanyla topladiklan hediyeleri 
bir yere yigip bayram §enligi duzenlerler. Sonra gengler Iki gruba 
aynlip, ahlaksiz sozleri olan §arkilar soyleyerek oyun oynamaya ba§- 
larlar. Her §arkidan sonra kaybeden taraftan biri, diger gruba dahil 
olur. Bu oyun, evliligi ve nikahi sembolize eder. Sibirya Turklerinde, 
dini inam§lan pratikte ogrenmek agismdan da onemli olan bu toren. 
Kutsal Kaym Agacimn tapinma i§aretlerini de kendinde korumu§tur. 
Yakmda akrabasi olenler harig herkes bu torene katilir. Turn bunlann 
yapilmasindaki amag: uriinun bol olmasi, avm ugurlu gegmesi ve 
ev ahalisinin mutJuk Iginde ya§amasidir. Boyle erotik torenler, Tuva- 
lar. Qel kanlar ve guneyde ya§ayan A (taylar arasmda da yaygmdi. 

Kurban ve diger torenlerin erotik Igerik ta§imasma, Kumandin- 
lerde oldugu gibi, §oriarda ve Teleutlarda da rastlanmaktaydi. §or- 
larda bu toren-oyun, kurban verilen at olan "Kogigan" adiyla amlir 
ve bereket, bolluk amaa ta§ir. Teleutlarda ise boyle hareketler Ul- 
gen'e kurban verilen torenlerde gorulur. "Koga Kan'hn ata ruhunu 
ve hatta ata §aman ruhunu sembolize ettigi de du§uniilebilir. 

"Koga Kan"m ba§ka bir ozelligi de maske ile olan ilintisldir. "Ko- 
ga" admin "maske" anlamma geldigi de soylenir. Azerbaycan halk 
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oyunlar tarihi ara§urmacilan, "Kosa Oyunu"dakl bu maskeyi, hakli 
olarak, bereket ve bollukla ili§kili du§uniiyorlar. Bereket amaayla 
yapilan eski torenlerin ItJd giicii olan "koga" motifinin, "maske" an- 
lamma gelmesi, bu gorii§u dogruluyor. "Koga" ve "kosa" adlannm 
arasmdaki yakinligi anlamak iginse sessel yakinliginin di§mda, arkaik 
kutsallik anlamlan, kutsal gorevleri ve temsil ettikleri semboller ag- 
smdan da ara§tmlmalidir. 



KODU: Nevruz bayramma birkag gun kala gergekle- 
§en ve ayin kokenli bir oyun olan. "Kodu kodu "da 
gegen mitolojik bir motif adi. "Kodu"nun ba§ma ge- 
girilen kege veya deriden (bazen de kagittan) 
yapilmi§ §i§ §eklinde bir §apka, biiyuk olasilik- 
la boynuzu sembolize ediyordu. "Kodu"nun 
olup-dlrilmesi de Turk Tanncilik sistemi agism- 
dan mitolojik bir igerik ta§ir. "Kodu'nun bir motif 
olarak canlandmldigi bu toren-oyunun Nev- 
ruzdan once yapilmasi da rastlanti geregi olma- 
mi§tir. Nevruz bayrami, doganin ki§tan sonra 
yazm yeniden dirilmesiyle ilgili, olup-dirilmeler 
zindri §eklinde ortaya gikan hayatm d6nu§iim- 
lulugiinu ve ebedi hay at kavrammi aktaran 
zengin kavramlar sistemi iizerine kurulmu§tur. 



G 




Kodu (Qodu) 



"Kodu kodu" oyunu. Nevruz bayrammi kar§ilamakla birlikte, ke- 
sintisiz yagmurlar yagdigmda gune§i gagirmak Igin de oynamr. Bu. 
"Kodu'nun giine§le ilgili olabilecegi fikrini dogurmu§tur. Zaten 
"Kodu'nun Nevruz bayramiyla bagli ilk §ekil de gune§ten ayn de- 
gildir. 

Yusuf Vezirin goru§une gore, "Kodu" aslinda giine§in benzeri 
ve onun sembolii §eklinde yapilmi§tir. "Kodu" kavrami gergekten 
de ate§ lie ilgiliyse, o zaman Sumerierdeki "Utu" ile de kar§ila§tinla- 
h ilir . Ba§ka bir gorii§e gore de "Kodu". Farsgadaki "Huda" sozcii- 
giiyle tlgilidir ve Giine§ llahesi'nin adim gagn§tmr. M. H. Tahmasib 
ise bu sozcugiimi anlamimn hala agiklanamadigim yaziyor. 
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KOPUZ: En eski Tiirklerde, bah§i-ozanlann agit yakarken, destanlar 
anlatirken ve dini ayinlerde kullandiklan oldukga eski bir miizik ale- 
ti. Muzik, mitolojik gorii§lerde genellikle, ruhlar dunyasiyla ilintili 
du§iinuldugu gibi, "kopuz" da rituel bir ozellik ta§imi§tir. M. Ka§- 
gari'nin "Divan-i Liigat-it Turk"unde, "kobzamak, kobzatmak" §ek- 
linde bir ifadeye rastlamr. V. Radlov'a gore ise Kirgiz §amanlan da- 
vul yerine "Kopuz" galarlardi. Kahramanlik hikayelerini anlatanlar da 
bunu "kopuz" e§liginde gergekle§tirirlerdi. 17. yiizyildan sonraki 
Turk edebiyatinda, "kopuz" ve "kopuz" galanlara pek rastlanmiyor. 
Kazak samanligina dair verilerde ise havada ugan ve garpi§mada at- 
lan olen "kopuzlara" bile rastlamr. £ok eski zamanlarda "kopuz at" 
motifi, giiglii ve biiyiik §amanlar hakkindaki rivayetler igin onemli 
bir motifti. 



Bak§ilar da ayin zamanlannda "kopuz"dan yararlamrlardi. Kazak- 
lar ve Karakalpaklar arasinda dola§an rivayetlere gore, "kopuz"un 
yaraticisi Evliya Korkut Atadir. Bunun igin de O, "kopuzun piri" sa- 
yilir. Cl Velihanov'a gore §amanlar, bah§ilann piri olan Korkut 
Ata'mn kopuzundan, toren zamanlannda rituel bir galgi aleti olarak 
yararlamrlardi. §aman mitolojisini anlatan efsane- 
lerde bu bilgi dogrulamyor. A1 taylar, Kirgizlar ve 
Hakaslarda da hastalann tedavisi igin "kopuz"dan 
y ararlamliy ordu . 

" Kopuz "un rituel anlami, §amanlann kendi yar- 
dima ruhlanm gagirmak igin onun sesini kullanma- 
lanyla da kendini gostermi§ oluyor. Tiirkistan bah§i- 
lannin soylediklerine gore de yardima ruhlan olan 
cinler, sadece "kopuz" un sesiyle gagirdi klan za- 
man onlann yardimina gelirdi. "Kopuz'un bezen- 
mesi de bu anlamda estetikten gok dini anlam 
ta§ir. ^iinkii "kopuz'a takilan her bir nesnenin 
kendi anlami vardir. §amanlar, ba§kalannm eli 
degmesin diye, dokunulmaz bildikleri "ko- 
puz" lan m kendi yavrulan gibi korurlardi. Kir- 
giz-Kazaklarda, bir bahsinin "kopuz'unu ba§- 
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ka birinin eline almasi giinah sayilirdi. Boy- 
le bir giinahi i§lemi§ olan insan, bah§ilann 
yardima ruhlan olan cinlerden zarar gore- 
cek demekti. 

Dede Korkut Kitabi'nda adina "Kolca 
Kopuz" denilen ve daha 50k "Dede Kor- 
kut Kopuzu" olarak amlan bu galgi aleti, 
gizli-kutsal konumdadir. Oguz yigitleri, 
du§manm elinde kopuz gordukleri za- 
man, "Dede Korkut Kopuzu"na saygi 
olarak dii§mana bile dokunmazlardi. 
Dede Korkut/la ilgili rivayetlerde, olii- 
r miin bile "kopuz"dan korkup. Korkut Ata'ya yakla- 
§amadigi yaziyor. "Kopuz" sesindeki kutsallik duyuldugu siirece 
Olum. Korkut Ata'ya yana§amaz ve Oliimin canim aimak i$in "ko- 
puz" un susmasim bekler. Ba§ka bir rivayette de "kopuz"un yillarca 
Korkut Ata'nin mezan ba§inda aakli sesler gkardigi geger. Bu da 
"kopuz "un Turk halklan arasinda kutsal bilindiginin bir i§aretidir. Bu 
aynca. Sibiryali Tiirklerin §amanm gomuldiigii mezann yamndaki 
agaca onun davulunu asmalan olayiyla da yakinlik gostermektedir. 



KOR (GOR): Mitolojik dunya modeli bakimindan, yeri, yeralti 
alemini, oliimu ve geni§ anlamiyla kaosu sembolize ediyor. Sumer- 
Akad mitolojisinde de yeralti karanlrk dunyasimn bir adi, "Kur"dur. 
Bazen §ahisla§tinlmi§ birvarlik olarak kullamlan ve ilk anlami "Dag" 
olan "Kur" sozciigii, anlam bakimindan "Kor" ile yakinlik igindedir 
ve bu anlamda Sumer-Turk dil paralelligi agisindan da ilgi gekmek- 
tedir. 

Mitolojik dii§iincenin kurallan agisindan "Kor" dogum yeri ola- 
rak du§uniildugunden, dag, magara ve be§ik anlayi§lanyla bir grup 
olu§turmu§tur. Mitolojik dii§iincede vergi verilmesi, aym zamanda 
Ulu Ana ve onun degi§iklige ugrami§ hali olan koruyucu ruh motif- 
lerinin adiyla ilgilidir. Yani vergi verilmesi, obiir diinya giiglerinin 
miidahalesiyle agiklamyordu. §iirsel (manzum) mitolojinin kuralla- 
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nndan biri gibi, "Kor" motifi de yerin ta kendisi-olarak du§umilmu§- 
tiir. Ornegin, Slnszyan Kazaklan arasmda son caglara kadar suren 
bir inam§agore, tambur galmayi ogrenmek isteyen biri, tamburunu 
dine alip, "Kor"da yatip sabahlaimi§. 

Kazak efsanelerinin bir versiyonunda "Korkut", "Kor"dan akmi§ 
olan devden doguyor. Bu anlamda hig §iiphesiz, "Korkut" adi 
"Kor" motifiyle baglidir. "Koroglu" destanmin Turkmen versiyonun- 
da da kahraman "Kor"da dogdugu igin, "Koroglu" adim alir. Yeralti 
Alemi ve yeri sembolize eden "Kor", birgok Turk halklannm inam§la- 
nnda, yigidin ve kahramanm anasi, veya ona giig veren ana gibi 
du§unulmu§tur. Orta Asya rivayetlerinden birinde, "Koroglu'nun 
dogumu §oyle anlatilir: Giizel oklugu igin. atasi tarafmdan hig kimse 
gormesin diye, demirden birsarayda saklanan, ancakgiin i§igmdan 
hamile kalip, bunun igin de olduriilen bir kizdan, hem de "Kor"da 
dunyaya gelir. Onun igin de adina "Koroglu" denilir. Aslmda bu ri- 
vayette, kainatm bir biitiin olarak kavrandigi eski gaglann inam§la- 
nyla bagli, "Koroglu"nun Gok Oglu olduguna dair I§aretler vardir. 
Bir diger Tiirkistan rivayetinde ise kahraman, mezarda diri diri go- 
miilen hamile kadmdan, evliyalann yardimiyla dogar. Onun yenil- 
mez olmasi igin, "yerin iginde", yani "Kor'da dogmasi gerekiyordu, 
(bak Koroglu; Sinoglu) 

Harezm Vadisi Turklerinin inananda, miizisyenlerin, a§iklann ve 
§amanlann koruyucusu olan "A§ik Aydin"in mezan, ziyaret yeridir. 
A§ik, mezan iistiine yatanlann riiyasina gelip, onlara a§ikhk yetene- 
gi, §airlik veya samanlik giicii verirdi. 

KORKUT ATA: Turk mitolojisinin arkaik yapili bir motifi, "islam'm 
bile kopuzuyla birlikte Musliiman evliya olarak kabul etmeye mec- 
bur oldugu" mitolojik bir varlik. "Gergek Turk ruhunun ta§ryiasi 
olan" bu varligin bagli bulundugu mitolojik butiinculluk, etnik- 
kiilturel gelenegin en derin katlanna kadar i§lemi§tir. Ilk yapisim ko- 
ruyup sakJayabilen "Korkut Ata", etnik-kiilturel gelenekte, bir evliya 
ve keramet sahibi ulu atadandir. Eski Turk destanlannda adlan na 
rastlanan Hizir. Bozkurt, Ulug Turk. Domrul ve benzeri mitolojik 
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varliklarla O' nun arasmdaki yap isal-anlamsal benzerlikler, bu mito- 
lojik motifin arkaik ozellikli oldugunu gosterir. Bu benzerliklerin te- 
melinde ise i§levsel bakimdan bu motifleri birbirine yakinla§tiran ve 
hatta bazen aym I§levlerle yukleyen arkaik yapili Ulu Ana motifi gi- 
bi, "ezeli bir formed" bulunur. "Korkut At a" motlflndekl kiilturel kah- 
raman gizgileri, onun 'Toren Hamisi" motifine olan bagliligim da 
agikga gosterir. 

Oguznamedekl bir atasoziinde "Gelecegi Allah'tan ba§ka kimse 
bilmez" denilmektedir. Ancak Dede Korkut Kitabma gore. Korkut 
Ata, Oguzlann bilgicidir. Dedigi her §ey olurve gelecekten haberler 
verir. Allah, onun gonlune ilham verir. Butun Oguznamelerin so- 
nunda. Korkut Ata, gazl-erenlere ba§ma gelenleri anlatir. Gonliinun 
co§tugu zamanlarda soyledikleri ise ata ruhlu atalann sozleridir. 

Dede Korkut Kitabi'nm onsozuniin ilk ciimlesinde, O'nun Mu- 
hammet Peygamber zamanma yakin bir zamanda Bayat boyundan 
koptugu yazilidir. Kazaklar arasmda dola§an halk hikayelerinin bir 
versiyonunda onun peri kizmdan dogdugu irade ediliyor. Ba§ka bir 
versiyonda ise "annesi mezardan 5ikmi§ bir dev" olarak gosterili- 
yor. "Ala gozlii dev kizmdan" doguldugu soylenen Korkut Ata'nm 
mucizevi bir §ekilde dunyaya gelmesi, O'nu Gok Oglu motifine de 
yakla§ti nr. 

O, Korkut Ata'nm admin gegtigi kaynaklarda, maddi olarak kav- 
ranabilen gergekmi§ gibi du§uniilen tarihi bir karakter gizgileri ta§i- 
yor. Hizir gibi. onun da birkag yerde mezannm olduguna dair inang, 
gergek maddi varhkve gug olarak kavrandigim gosteriyor. Orta As- 
ya'nm yazili abidesi olan "Dost Sultan Tarihi "ne gore Korkut, bah§i- 
lann ve putperestlerin peygamberiydi. E. Nevayi, "biiyuk ilham sa- 
hibi" olarak tammladigi Onun, tamtmaya ihtiyaci olmayan iinlii biri 
oldugunu ve gelecekten haber verdigini yazar. Muneccimba§i'nm 
Arapga olarak yazdigi Tarih'te, Turkmenler arasmda Korkut Ata adli 
bir evliyamn varligmdan soz edilir. 

Ba§kurtlarda "Korkut Ata Evliyasfna Ufa vilayeti Ba§kurtlanndakl 
Kirgiz cemiyetinin ulu babasi ve ecdadi goziiyle bakilirdi. Ba§kurt 
toren tiirkulerinde O. bir buyuciidur ve aakli ruhlan kovacak buyiilu 
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bir giice sahiptir. Turkistan bah§ilan O'nu daha 50k, "Ata Korkut Ev- 
liya" adryla bilirlerdi. Kazak ve Kirgizlann geleneksel gdrii§lerinde 
ise Korkut Ata, ilk Kirgiz samandir ve kopuz galmayi ve tiirkii soyle- 
meyi de Ilk O ogretmi§tir. Kazak koylerinde. Korkut Ata'nin ku§lann 
dilini bildigine inamlirdi. O aym zamanda insanlan hastaliklardan ve 
belalardan koruyan ulu ruhtu. Bah§ilar, "Qagirdigim zaman gel, 
pirim!" diyerek, bu koruyucu ruhu yardima gagirirlardi. Turkmen 
"§ahsenem ve Garip"inin Qovdir versiyonunda §ahsenem, ata ru- 
huyla ilgili ulu Korkut Ata'dan, bir evliya gibi Garip'i her turlii 
beladan korumasmr Istiyor. 

Korkut Ata'nin adryla Ilgili metinleri Inceleyen ara§tirmacilar, 
oliimden kagmasmi goz oniinde bulundurarak, onun §aman oldu- 
gunu da soyliiyorlar. Gergekten de Kazak- Kirgizlann inam§lannda 
en biiyiik evliyalardan sayilan Korkut Ata, bah§ilann piri olarak bili- 
nirdi. E. DfVayev, Krrgizlar arasmda Miisluman bir kutsallik ta§iyan 
Korkut Ata'nin mezanmn, §ife bulmak amaciyla en uzak yerlerden 
gelen ziyaretgilerin ugrak yeri oldugunu yazar. 

Korkut adiyla ilgili efsanelerin biiyiik gogunlugunda, oliimden 
kagma motifinin degi§ik versiyonlanna rastlamr. Korkut Ata, bu ef- 
sanelerden birinde, ozanlann koruyucusu olarak gegerken, diger bir 
efsanede kopuzun yaraticisi olarak kar§imiza akiyor. O bir kiilturel 
kahraman, demiurg ve kiilturel siiredn ba§latiasidir. Degi§ik efsa- 
nelerde evliya, §aman, tabip, §eyh ve dede gibi adlarla gegen, mo- 
tiller diinyasmdan gelen bu kahraman daima oliimsuzlugii aktanr. 

Korkut Ata hald<mdakl tarihi bilgiler, mitolojik metinler ve efsa- 
neler, bu motifinTiirk karakteri ta§idigmi gosterir. Dede Korkut Kita- 
bi'nda, §ecerelerde, efsanelerde ve Oguz atalan sozlerinde ya§ayan 
Korkut Ata, igerik olarak tek olan bir varligin degi§ik §ekillerde su- 
nulu§udur. Yani onun samanligi, §eyhligi, tabipligi ve evliyaligi bir- 
birini tamamlar ve her biri digerine baglidir. Bu motifin bilgighk 
sembolu hahni almasi, daha sonralan gergekle§en bir olaydir. 
Oguznameler de O' nun adma baglanarak, bu adla birlikte amlmi§- 
tir. 
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Azerbaycan Turkleri arasindan kaydedilen bir inam§a gore, dun- 
yadaki her §eyin adim Korkut Ata koymu§tur. Yigitlere de "er" adi 
veren korkut atamn bu ozelligi, onu bir demiurg ve kiiltiirel kahra- 
man makamina yiikseltiyor. Onda, temeli soze dayanan anlam 
aleminin yaraticisi motifini goimek mumkiindur. 

Onun her §eyi bilmesi, gelecekten tiirlii haberler vermesi ve ay- 
nca toren hamisi olmasi olayi, onu Gok Oglu motifine de yakinla§ti- 
nr. §aman dualarmda onun hakkinda "Su Ayagi Er Korkut" denil- 
mesi de eskilerde bir hami rah olduguna dair inanan kalmasidir. Su 
§iirsel mitolojik dii§uncede yeralti diinyasimn unsuru oldugundan. 
Er Korkut'u da yeralti dunyasina bagliyor. 

Bah§ilar, felaketlerden korayabilecek giigte olduguna inandiklan 
bu ulu varlik hakkinda "Olii dersem, old degil. Diri dersem, diri de- 
gil. Ata Korkut evliya" derler. Bu sozler, sonralan §aman motiflerine 
donii§en Gok Ogullannm oliimsuzluklerine de i§aret ediyor. Korkut 
Ata'nin adi. V. Radlov'un kaleme aldigi bah§i metninde, Islam bii- 
yukleriyle bir yerde kullamlir. "Ata Korkut Evliya" adlandmlmasi. 
onun tanna Tiirkun gozunde ata ruhunun ta§iyicisi, Islam'i kabul et- 
mi§Turkiin gozunde Ise evliya oldugunu goste- 
rir. Korkut motifinin gelecekten haber vermek- jf[_ 5jk 
ten tutun da ad koymaya kadar. Oguzname- \\ 



leri yaratmaktan, tabiplige kadar ve hatta evli- 
ya fonksiyonunda birgok i§levle kar§imiza 
gkmasi da yine buradan kaynaklanmakta- 
dir. Birtabip olup, hastalan tedavi eden 
Korkut Ata, aym anda Oguz ilinin ba§ 
bilgicidir. 01mu§lan ve olacaklan ha- 
ber verir ve bu anlamda etnik- 
toplumsal bellegin koruyucusudur. 

Onun oliimden kagma motifi Ise 
Ilk §amanm oliimle mucadelesinin 
ba§ka bir §eklidir ve Islam'la bir 
alakasi yoktur. Korkut Ata'nin kendi 
oliim haberini uykusunda almasi da 
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normal oliimliilere yasak olan gizli bilgilerin ona acik oldugunun 
gostergesidir. Oldiikten sonra ise mezannm bir ziyaret yerine do- 
nii§mesi ve hastalann tedavi igin geldigi bir limit yeri olmasi da 
onun koruyucu ruh oldugunun kamtidir. Onun mezannm Sir Der- 
ya'da, Derbend'de, Van'da ve ba§ka birgok yerde gosterilmesi (Ka- 
zakistan'in her vilayetinde bile onun bir mezan var) de onun. 
belalardan koruyan hami nah oldugunun geleneksel goru§lerdekj 
ifadesidir. 

Oliimden kagarak diinyamn dort bir yanim dola§an ve higbir yer- 
de rahat edemeyen Korkut Ata. rahatligi sadece evrensel diizenin 
ba§layip, bittigi yer olan diinyamn merkezinde, sulann iizerinde bu- 
lur. £iinkii orasi, kutsal gizli dunyayla baglanan yerdir. Galiba daha 
sonralan, oliimden kagma motifi dikkate almmadan ve Ilk mitolojik 
anlami goz oniinde bulundurulmadan, sirf "Korkut" admin zahiri 
benzerligi temel almarak ve oliimden korkup kagtigi varsayilarak, 
halk dii§iincesinde bu deyim "korku" ve "korkmak" sozciiguyle ili§- 
kilendirilmi§tjr. Korkut Ata. destan ve §ecere geleneginde de giizel 
sozler soyleyip yol gosteren bir bilgig ve dam§manlik yap an bir ak- 
sakaldir. Salrr Baba Oguznamesi'nde Korkut Ata'nin §airligine gon- 
derme yapan yerler de onun ozanligmdan haber verir. 

Turk etnik-kiilturel geleneginde evrensel diizenin dagilmasiyla 
ilgili eshatolojik modele bagli fikirler de ilk ozan, bah§ilann piri, ge- 
lecegi bilen biiyiik §aman ve Evliya Korkut'un adiyla ili§kilendlrillr. 
Bu da Tiirk etnik-kiilturel gelenegindeki Dede Korkut unsurianyta 
bir butiinciilluk igindedir. 

Korkut Ata motifi, canli alemin olaylanna benzer bir §ekilde Igeri- 
den hareket halinde, kendiliginden olu§an bir olay olmu§, evrimi 
boyunca da geleneksel kultiiriin kural lan igerisinde kendi kendine 
§ekillenmi§tir. 

KOROOSUN ATA: K. Yudahin'in "Kirgizca-Rusga S6zliigu"nde, bu 
ad "Koroson Ata" veya sadece "Koroson" §eklinde kaydedilmi§tir. 
Mitolojik kokenli oldugu belirtilen bu kavram, Kirgizlarda C^igek Ru- 
hu'nun adim bildirir. Eski ve geleneksel kultiirlerde hastali klan tern- 



325 




KOSA 



sil eden degi§ik motifler vardi. Bunun Igin de bu aakli ruhlann zarar- 
lanm engellemek igin, dini uygulamalarda bazi tedavi yontemlerine 
ba§vurulurdu. Kirgizlarda. Qigek Ruhu olarak tamnan "Koroosun 
Ata" motifi de onlardan biriydi. 

Halk inanana gore, g'gek hastaligi yedi karde§ olurmu§. Bu has- 
taligin bir ailede ortaya gikmasi, ailenin turn fertleri ve hatta o ko- 
yiin tamaminda biiyiik korku ve heyecan yaratirdi. Boyle bir za- 
manda "gigek" sozcugiimi agzma almaya kimse cesaret etmezdi. 
Onun yerine "Koroosun Ata evliyam, bize misafir gelmi§tir" derler- 
di. Sonra da "Koroosun Ata"nm adma kurban kesilip dua okunurdu. 
Ardmdan da hizlica ba§ka biryere gog edilirdi. inam§a gore irmagin 
akar yoniinde yani a§agiya dogru gog edilirse. Qigek Ruhu da onlar- 
la birlikte gelir. Qigek hastaligma tutulmu§ olanlan ise daha once 
kendisi de gigek hastaligma tutulmu§, elden ayaktan du§mii§ Ihtiyar 
bir kadmla yurtta birakirlardi. 

Qigek hastaligma tutulan ailenin reisi de gigek ruhundan affedil- 
melerini diler ve hastasi duzeldigi taktirde en gok sevdigi hayvam 
"Koroosun Ata'ya kurban verecegine soz verirdi. Bununla birlikte 
hasta duzelsin diye on gun boyunca, giinde ug kez ge§ith torenler 
yapilip "Koroosun Ata"dan yardim istenirdi. 

Kirgizlar, Qigek Ruhunun gonliinii kazanmak igin ba§ka dinsel 
torenlere de ba§vururlardi. Hayirsever Nur yiizlii bir ihtiyar olarak 
betimlenen Qigek Ruhu "Koroosun Ata'ya kurba n lik olarak kog ke- 
silirdi. 

KOSA Erotik igerikli toren-ayin ve inam§lar, geleneklerin takvimle 
bagli donemleriyle Ilgili du§uniilurdu. Bu bakimdan dogamn bahar 
mevsiminde uyam§mi sembolize eden "Kos kosa" veya "Ko§a oyu- 
nu" karakteristiktir. Nevruz Bayrami gunlerinde bahann geli§i dola- 
yisiyla oynanan, ki§m oliimunii, bahann geli§ini giilung bir bigimde 
canlandiran bu oyun, zenginligi ve rengarenkiigiyle tammlamr. Bu 
oyunda, bayrama birkag gun kala, mahalle gocuklan evlerin onlerin- 
de oynayarak seyircilerden para ve gida malzemeleri toplarlar. 
Dans etmeyi bilen bir gocugun iizerine ters gevrilmi§ bir kiirk giydi- 



326 




KOSA 



La 

r ’% 

n- 









rilir. yiizune kagittan yapilmi§ maske takilir, kafasma 
da §eker kagidmdan yapilmi§ uzun bir §apka takilir, 
beline gmgirakk bir kemer baglamr, boynuna da gm- 
girak asilir. Bu "kosa "yi mahalle gocuklan bir araya 
alip, evleri dola§arak §arki-turkii soylerlerdi. 

"Kosa" da bu §arkilarla dans ederdi. 

Bu oyun ba§langigtaki arkaik kutsal ka- 
rakterlerini son donemlere kadar agik bir §ekilde 
korumu§tur. Zaman zaman "Kodu kodu" adim da 
ta§iyan bu oyun halk tiyatrosu niteligi kazanmi§tir. 

Ara§tirmaalar, "kosa"nm giyiminden ku§amma, 
boynundaki gngiraktan kafasmdaki §i§ §apkaya ka- 
dar §amanm giyiminin sembollerini gormu§lerdir. 

Azerbaycan'da gok sayida versiyonu bulunun bu 
halk oyunu, Anadolu'ya da yayilmi§tir. Van'da "Kosa Oyunu" de- 
nen bu oyun, heryil mart ayimn 20'sinde oynamr. Ba§lica kaynagim 
doganin tam olarak bilinmeyen yonlerini sembolize eden kutsal un- 
surlardan alan bu oyuna katilanlar, kurt, tilki, gakal gibi hayvanlarm 
kiligma girerler. Bu doganin ba§langiamn semboliidur, inam§a go- 
re, "kosa" kimin evine girerse, aym yil o eve hayir ve bereket gelir- 
di. Onun igin de evlere gelen "kosa" oyuncularma, ev sahipleri ek- 
mek, yag, un veya para hediye ederlerdi. Oyuncular bu §ekilde ko- 
yun biitiin evlerini tek tek gezerdi. Koyun butiin halki bu olaya sevi- 
nip giilerdi. Buradaki i§levlerinde de goruldugii gibi "kosa". Ilkel 
gag torenlerindeki biiyucu, efsuncu veya din adammin gordiigii i§i 
goriirdu. 



"Kosa"nm geldigi eve bereket getirmesi, aslmda onun bolluk, 
kazang ve bereketle ilintili mitolojik goru§lerden geldigini gosterir. 
Bereket kavramimn kadm ba§langiciyla ilintili olmasi, bu oyunun ba- 
zi yorelerde kadmlar arasinda oyivmmasmdandir. Bu durumda, 
"kosa" motifini erkek kiligma girmi§ bir kadm canlandmr. Bolluk 
amacryla oynamlan bu oyunda, "kosa"nm etrafinda sekiz-on kadm 
dola§ir. Bunlar "kosa"nm kanlandir. Bu durum, mitolojik yorumda 
"kosa"nm dnsel guciinun goklugunun gostergesidir. Genel olarak. 
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hayatm donu§umlulugu, oliimsuzluk, olup-dirilme veya gogalim 
kavram!an etrafmda birle§en motiflerde seksiiellik dikkat geken 
ozelliklerdendir. 

"Ko§a" oyununun fellik ozellikli danslarla bagliligi da dikkat geki- 
cidir. Azerbaycan'da uzun zaman "kosa" roliinu oynayan §ahsin bo- 
rn §eklindeki kemige bez pargasi dolayip, onu Fallus haline getir- 
mesi ve geleneksel metinlerde rastlanan diger veriler, bu oyunun 
bir Fallus igerikli oyun oldugunu da gosterir. Bu da oyunun bereket 
ve bolluk kavramindan kaynaklandigimn gostergesidir. Dogamn 
degi§imiyle Ilgili oynanan kutsallik igeren toren karakterli oyunlarda 
Fallus olayma her zaman rastlamr. Fallus, fellik hareket ve dansla 
topragm verimliliginin artinlacagma inamlirdi. En son gaglara kadar 
oynanan kutsal kaynakli maskeli oyunlarda da en 50k rastlanan un- 
surlar igerisinde Fallus yer alir. Fail usun ureme amaci ta§imasmm ev- 
rensel karakterli olmasi, arkeolojik, tarihsel ve toplumsal ara§tirma- 
larda kamtlanmi§tir. 

"Kosa kosa" oyunundaki "kosa'nm fellikdanslan, pantomim ha- 
reketler, §en §akrak, oynak ve komik hareketlerden ibarettir. Ancak 
yanli§ olarak bu danslar, Dlonlsls'in fallik danslanyla ilintilendirilml§- 
tir. Azerbaycan halki arasmda ya§amakta olan bir inam§a gore. 50- 
cugu olamayan biri, "kosa" roliinde sahneye gakarsa, oglu olurmu§. 
Bu inam§, mitolojik sembolizmine gore, Umay'a tapmamn oglu ola- 
cak §eklindeki eski inam§la i§levsel olarak yakmlik igindedir. "Ko- 
sa"yi oynayanm bahtimn aglacagi inam§i da ureme kavramiyla ili§- 
kilidir. 

"Kosa"nm gulung sozler soyleyerek e§ekten inip, §aka yapmasi- 
nin ve seyircilerin giilerek ona katilmasimn iireme kavramiyla ili§kisi 
vardir. Gergekten de giilu§un kutsal bir yonii vardir. Her yeni hayat 
giilu§le ba§lar. 

Yiizune taktigi maskede Doga Ruhuna olan inanan izleri ya§a- 
digi gibi, "kosa"nm kurkii tersine giymesinin de kutsal anlami var. 
Qirkin ve gelimsiz olmasi, sadece etraftakileri giildurmek igin uydu- 
rulan zahiri bir kusur degil. Bu onu gizli dunyaya, §eytani mekana 
baglayan bir aynnti gibi yorumlanabilir. Beline gngirakli kemer tak- 



328 




KOSA 



masi ve boynuna gmgirak asmasi, mitolojik diinyada kutsal igerikle 
oyun gibi, onlann fallik anlami ta§idigma I§aret olarak degerlendirilir. 

Olup-dirilme motifi, gogu zaman mantiksal baglantilardan uzak 
olaylar dizisinden ibaret, hazir yazili metni olmayan, kutsal toren 
kaynakli oyunlann hepsinde vardir. "Kosa" admin bazi kaynaklarda, 
"sakali akmayan veya seyrek olan" anlammda Farsga'dan alinma 
oldugu gosterilir. Bazen de "akilli, hilekar kadm" anlamiyla Arap- 
ga'dan gegme oldugu yazilir. Sembolik olan "kosa" adiyla ilgili gok 
sayida oyun, eski yilin kovulmasi ve yeni yilin geli§iyle ilgilidir. Eski- 
den ilkbahar guniinde, geceyle gunduziin e§it oldugu giinde §enlik 
gibi yapilan bu toren de "kosa"nm adryla amlirdi. Eski yilin gidip, 
yeni yilin geli§ini sembolize eden bu oyunda, ya§li "kosa"nm tek 
gozlii betimlenmesi, onun §eytani diinyayla olan bagliligmdan ha- 
ber verir. 



"Kosa" veya "Kosa gelin" oyununda, kafiyeli sozlerin sikkkla 
soylenmesi dikkat geker. Bu aym zamanda ritim ve donu§um kav- 
ramiyla ilgilidir. Giiney Azerbaycan'da "kosa" oyununa "Ak Kosa- 
Kara Kosa" denilir ve bu gelenegin Hazreti Ibrahim'e kadar 
uzandigi soylenir. Hemedan'da oynanan oyunda ise "Ko- 
sa geldi" sozlerini "Ho§ geldi" diyenler, daha sonra Iki ki- 
§inin bir agizdan "Ne getirdi?" demesinin cevabm- 
da "bereket" derler. Bu da "kosa"nm iireme ve 
bereket lie Ilgili oldugunun ba§ka bir ornegidir. 

Iran'm Fars bolgesinde ya§ayan Ka§gaylar, ku- 
raklik oldugunda, yagmur yagmasim istedikleri 
zaman birine kege bir yelek giydirip, yiin sakal takar- 
lar, yiizune un serpip, kafasma da Iki boynuz ta- 
karlar. Bunun adina "Kosa Gelin" derler. Herga- < . * 

dirdan ona yiyecek verilmelidir. Qadir sahipleri 
onun ba§ma su dokerler. Ka§gay a§iretleri ara- 
smda "Kosa gelinim, atan boynuzlum, yagmur Azeri Ressam 
getirdim, tatli isterim" diyen "Kosa Gelin" araa- A A c zimza6en in 
hgryla goklerden yagmur yagacagma Inamlirdi. Kgse Tasvirieri 
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Kuzey Irak'taki "Kosa" oyunu ise aym zamanda bir oiup-dirilme 
oyunudur. Bu oyunda olen ki§inin iizerine su dokiilerek diriltilir. 
Sonra erkek ve kadm dans edip, cinsel ili§kinin taklidini yaparlar. 
Buradaki oiup-dirilme ve cinsel ili§kinin taklidi, "kosa" motifinin de 
oiup-dirilme, iireme ve olumsuzluk kavram lan m kendi iginde birle§- 
tiren bir biitiinlukten geldigini gosterir. 

"Kosa" giktigi zaman soguklarm duracagma inamlirdi. "Kosa" 
oyununa benzer bir oyun Tiirkiye'de Kir§ehir kentinde Qigekdagi 
bolgesinde oynamr ve adi "Kosa Gezdirme"dlr. Bu oyunda da "ko- 
sa"nm oliip, sonradan dirilme motifi korunmu§tur. 

KOSMOGENEZ: Mitolojide dunyamn yaratilmasiyla ilgili inanglar 
sistemi. Bu inanglarm temel irade §ekli, yaratili§la ilgili metinler, ba§- 
ka bir deyi§le kozmogonik metinlerdir. Bu metinlerin ba§lica Igerigi 
kaosun evrene donu§mesidir. Bu yaratili§ sureci, eski yilm bitip, ye- 
ni yilm girmesiyle yapilan takvim torenlerinde yeniden canlandin- 
yor. 

Kaos, herhangi bir kozmogonik olayin ba§langig yeridir. Onun 
ba§lica i§aretleri duzensizlik, yapisizlik ve her §eyin karma kan§ik ol- 
masidir. Kozmogonide bu kaos alemi, higbir §eyin olmadigi bir 
bo§luk, yokluk, karanlik dolu bir higlikten ba§layarak, §eytani varlik- 
lardan ve yeryuziinun ba§tan ba§a sulardan ibaret olduguna kadar, 
degi§ik §ekillerde tammlanmi§tir. Kaosun evrene ddnii§me sureci- 
nin a§ama a§ama gergekle§tigini du§unmek mumkiindur. Her bir 
gelenegin yaratili§ ve kozmogoni hakkmda kendine has Inanglar 
sistemi vardir. Ornegin bir gelenege gore, once ilk Sudan balgikya- 
ratihr, sonra kurutulup toprak yapilir, ardmdan bu topraktan bitkiler 
ye§ertilir, sonra bu topraktan gamur yapilip, Insanlar yaratilir, en so- 
nunda da onlara ruh verilir. Veya once gokyiizu yerden uzakla§tin- 
hr, sonra ilk insan yaratilir, sonra ilk insamn vucudundan ayn ayn 
dogal objeler yaratilir, sonra ilk kultiirel semboller olu§turulur ve 
kiilturel kahramanlar meydana getirilir. Birgok kozmogonik metin- 
de, bu Ilk varliklar, kaosu temsil eden gugler ve §eytani varliklar 
olan ejderhalarla sava§irlar. 
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Bu goru§lerin iginde en yaygmlanndan biri de Gok Ata ve Yer 
Ana tie Ilgili gorii§lerdir. Tiirklerin yaratili§la bagli dini-mitolojik go- 
rii§lerinde, gokyiizii ve yeryiizii birbirini tamamlayan tki unsurdur. 
Boylece, yaratili§ siireci, bazi kozmogonik metinlerde de oldugu gi- 
bi sozle adlandirma §eklinde de gergekle§mi§ olabilir. Yani, diinya 
sozle veya sozden yaratilmi§tir. Bir nesnenin yaratilmasi igin, ona 
sadece ad vermek yeterlidir. 

Eski Tiirklerde yaratili§ anlayi§i dddi §ekilde yabancilann etkisine 
maniz kalmi§tir. Eski Turk yazili abidelerinde (Kiiltigin ve Bilge Ka- 
gan kitabelerinin ba§langicmda), yukanda gok, a§agida yer ve bu 
ikisi arasmda Insanoglunun yaratilmasmdan konu§ulurken verilen 
bilgilerden anla§ildigi gibi, "yaratmak" §eklinde agklanan "Kilin- 
mak" anlamimn altmda "yoktan var etme"nin ya§amp ya§anmadigi 
belli olmuyor. Bazi yazarlar abartarak bu anlayi§i "yaratmak" gibi 
anlamlandirma hatasma dii§uyorlar. Ara§tirmacilann biiyuk gogun- 
lugu eski Turklerin diinyamn yaratilmasi sorununa o kadar da merak 
gostermediklerini soyliiyorlar. Bu fikirler aslmda tek yonliidur. 

Gergekten de eski Tiirklerde diinyamn olu§umu ve Insamn yara- 
tik§ ryla ilgili agik bir fikir olu§mami§tir. Yaratili§ metinlerinden de go- 
ruldiigii gibi, Tann'mn yarana olmasiyla ilgili dii§iince, Tiirk kozmo- 
gonisinde, islam, Hiristiyanlik ve benzeri din unsuriannm etkisiyle 
kan§ik bir ozellik kazanmi§tir. Bu unsurian Sami dinlerde. Hindu- 
izmde ve benzeri dinlerde gormek miimkiindur. Ancak bazi evren- 
sel ozellikli unsurlar da vardir. Sonug olarak Tiirk kozmogonisinde 
Mi (dualism) bir anlayi§in hakim olmasmdan soz etmek miimkiin 
olmaz. 

Boylece mitolojik kozmogoni, diinyamn yaratili§i hakkmdaki mi- 
tolojik gorii§ler sistemidir, (bak: Kosmogonik Metinler) 

KOZMOGONIK METINLER: Kozmoloji gorii§lerin ifadesi olup, 
kainatm mekan zaman parametrelerinin goriintiisiinii verir. "Koz- 
molojik metinler" olarak da adlandmlabilen bu metinlerin, §iirsel mi- 
tolojik diinya gorii§iiniin diger §ekilleri arasmda Ozel bir yeri vardir. 
Tiim mitolojik sistemlerde yer alan kozmogonik metinlerde yaratili§ 
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sureci anlatilir. Neden-sonug ili§kisinde oldugu kadar, yaratili§m 
§imdiki durumu da §iirsel mitolojik dii§uncede onun olu§umuyla 
Ilintilidir. Genellikle herhangi bir metin kozmogonik ozellik ta§iyabi- 
lir. M. Eliade'ye gore, geleneksel cemiyette, yerle§menin kendi ya- 
pisi bile mitolojik kozmogonik sureci aktarabilir. 

Butun etnik-kiilturel sistemlerde ve halklann yarattigi kozmogo- 
nik metinlerde, ilk ba§langig hep kaos olmu§tur. Bu bo§luk, birhalk 
Igin ba§langig, digeri igin karanlik, ba§ka bir halk iginse yapisal yara- 
na ba§langig sayilan su olmu§tur. Qiinkii kaos ile ilk su aym §ey gibi 
gdriinmu§tur. Mitolojik geleneklerde, bigimsiz su ortammdan yerin 
yaratilmasi, diinyamn toparlanmasi konusunda en onemli a§ama 
olarak kozmogonik metinlerde yerini almi§ur. 

Kozmogonik metinlere gore evren, yeni duzen iginde olan ve 
duzenli ili§kiler iizerine kurulmu§ diinya, kaosun kendisinden tiire- 
mi§tir. Diinyamn yaratili§im anlatan bu metinler, kozmogonik go- 
rii§lerin hepsini igermeyebilir. Bu dii§unce, dogave Insam birbiriyle 
ili§kilendirir. Insan yaratili§m unsurlanndan yaratilmi§tir. Insan, diin- 
yaya benzerligiyle kozmolojik sistemin unsurlanndan biridir. Cemi- 
yetin faaliyet mekanizmasimn kendisi de §iirsel mitolojik dii§uncey- 
le belirlenir. §iirsel mitolojinin kurallan da sadece dlnt-torensel ige- 
rikle dunyada gegerlidir. Bu kurallann haricinde ne varsa, hepsi te- 
saduflerin hakim oldugu kaostur. Yapi§iz kaostan duzenli evrene 
gegi§, mitolojik ig anlam ve igerigini olu§turur. Bu anlam ve igerik 
de en eski kozmogonik metinlerde korunup saklanmi§tir. Insan ha- 
yatimn giinliik ugra§ilan, §iirsel dii§iincenin yuksek degerler sistemi 
iginde yer almaz. Kozmolojik g6rii§lerle birlikte kozmogonik metin- 
ler de onemli olgiide diger metinlerin, rivayetlerin, efsanelerin ve 
bazi halk kiilturel anlatilannm yapisim belirlemi§tir. 

§iirsel mitolojik biling bakimmdan, zamamn ba§langianda yarati- 
k§in ba§ladigi mekan, en yuksek dlni-kutsal igerik ta§ir. Kozmolojik 
inam§lar ve kozmogonik metinler de bu koordinatlarla baglidir. Ba- 
har Bayrami ve yeni yilin kar§ilanmasi toreni, §iirsel mitolojik biling 
olayi olan kaostan evrene gegi§i tekrarlamaktadir. 

Kozmogonik metinler gogu zaman, diinyamn yaratili§mdan on- 
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ceki kaotik gagin goriintiisiinii vererek ba§lar. Bu metin tipleri farkli 
geleneklerde oldukga birbirine benzer ve yakm durur. Hatta biri di- 
gerinin tekranymi§ gibi gelir. Metinlerin gogu, yaratili§ siiredne ka- 
dar olan gagm olaylanm ozel olarak vurgulamadan, diinyamn a§a- 
ma a§ama nasil yaratildigim anlatmaya ba§larlar. Genellikle farkk 
halklarda yaratili§ dii§iincesini aktaran kozmogonik metinler gorii- 
nii§ olarak ne kadar yakin goziikseler de her ulusal mitolojik siste- 
min kendine has yapisal-anlamsal ozelligini ifade eder. 

Turk mitolojisinde yaratili§ siirecini anlatan kozmogonik metinle- 
rin sayisi gok degildir. Elde olan metinlerde de yoktan var olma (ve- 
ya var edilme) ve higlikten yaratilma suredne rastlamr. Burada yara- 
tih§m ba§langia olarak ilk su gosterilir. Yani, her yeri ba§tan ba§a 
kaplayan ezelf deniz ve denizin dibindeki toprak, ilk ezeli madde- 
dirler. Bununla birlikte yaratih§m boyle bir goruntusunii veren me- 
tinler, b ilim adamlanna gore, hig de Turk kozmogonik metninin en 
arkaik §ekil degil, daha eski bir modelin degi§im gegirmi§ hah ola- 
rak kabul edilebilir. Bazi Turk halk kiilturel metinlerinde, ornegin §or 
kahramanlik hikayelerinin ba§langig bolumlerinde, mitolojik diinya 
modeli canlandmlir ve hikaye evrenin kaostan yarat Imasi siirednin 
anlatilmasryla ba§lar. Yaratih§ sureciyle ilgili ba§lica kozmogonik 
olaylar arasmda, evrensel mekamn yaratilmasi, gokyiizunun yerden 
aynlip aralanmasi, mekamn gergek unsurlarla doldurulmasi ve bii- 
tiin yaratilanlann temelinde bir yaratia olmasi fikri vardir. 

Diinyamn yaratilmasmm kendisi de bir diizen igerisinde ortaya 
akar. Ba§langigta kaos vardir. Bundan sonraki en onemli adim yerin 
yaratilmasidir. Onunla birlikte yerin gokten ayn Imasi gergekle§ir. 
Daha sonra gune§, ay. yildizlar, daha sonra da zaman, bitkiler ve di- 
ger canlilar ortaya gkar. Yeni kozmogonik metinlerde diinyamn ya- 
ratilmasi zitliklann birbiri ardma yerle§tirilmesinin sonucu olarak go- 
riiliir. Metinlerdeki zaman oku, gegmi§ten §imdiye dogru yon behrler. 

Mitolojik sistemlerin gogunda gokle sular aleminin ba§langigta 
aym olduklan fikri hakim olmu§tur. Yerin sular aleminden, daha 
sonra da gogiin yerden aynlmasryla yeralti diinya, yeryiizii ve gok- 
yiizii olmak iizere iiglii diinya yaratilmi§ olur. Tann ve kiiltiirel kah- 
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ramanlann bu diinyadaki faaliyetleri sonucunda diinya diizene gir- 
mi§ olur. 

Qok eski gaglarda ortaya gikan ve diinyamn Sudan yaratilmasi 
§eklinde ya§ayan bu mitolojik dii§iince, daha son rai an Turk tasav- 
vurunda da yerini bulmu§tur. Ornegin, Seyit Neslmrnin "Derya-i 
muhit co§a geldi-gokle mekan huru§a (kaynama) geldi" veya §ah 
Hatayi" nin 'Yer yok iken, gok yok iken ta ezelden var idim.- 
Cevherin bir tanesinden ileri pergel idim-Cevheri ab eyledim, tuttu 
dhani serbeser (ba§tan ba§a)..." sozleri, kozmogonik metinlerde as- 
linda diinyamn ilk ba§langicimn su oldugu hakkmdaki dii§iincenin 
ba§ka bir §ekilde verili§idir. 

Diinyamn sozden, yani adlandirma yoluyla yaratilmasi olayma 
da rastlamr. O zaman yaratili§ sozle gergekle§ir ve bir anlik olur. Or- 
negin, Sayan-AItay Tiirklerinin kozmogonik metinlerinin bir versiyo- 
nuna gore, kainat adlandirma yoluyla, yani sozle anlamlandirarak 
yaratilmi§tir. Ancak bu tip metinlerde eski Tiirkiin yaratili§ hakkmda- 
ki goru§iinun tarn olarak yansidigim soylemek zor olur. 

Sibirya ve Altay Tiirklerinde oldugu gibi. Turkistan, Kafkas ve 
Anadolu Turklerinden yaziya almmi§ olan yaratili§ metinlerinde de 
degi§ik dinlerin etkisi goriinmektedir. Turn bunlara ragmen, Turk 
yaratili§ metinleri arkaik gagdan gelme anlam ve yapisim koruyabil- 
mi§tir. 

"Yukanda gok Tann. a§agida boz yer yaratilanda..." yani diinya- 
nin yaratildigi gagda, Tiirklerin gergek tarih! babalannm insanogulla- 
n iizerinde lider konumunda olmalan dii§iincesi, gergekten de koz- 
mogonik ve etnogonik sureglerin mitolojik gelenekte tek bir sureg 
olarak kavramlmasmm uriiniidur. Bu anlamda da kozmolojik mode- 
lin izini ta§ir. 

Aslmda, diinyamn sonuyla ilgili mitolojik metinleri de kozmogo- 
nik ozellikli metinler igerisine dahil etmek miimkiindiir. Qiinkii, mi- 
tolojik dii§iinceden otiirii yaratili§ siireci, belli bir zaman ve mekan 
smirlan iginde tekrarlanan bir olaydir. Kozmoloji modelinin ba§lan- 
gig amm nasil kozmogonik metinler anlatiyorsa, diinyamn sonuyla 
Ilintili "Ahir zaman'in goriintiisiinii de eshatolojik (diinyamn sonu- 



334 




KOZMOS 



nu anlatan) metinler vermektedir. Boylece hem kozmogonik hem 
de eshatolojik metinler tek bir kozmolojik model etrafinda birle§mi§ 
gibidirler, (bak: Eshatolojik Metinler) 

Boylece, diinyamn kozmolojik modelinin goriintusumi veren 
mitolojik metinlerin ba§lica konusunu, "diizenleyid evrensel ba§lan- 
gigla, dagitia kaotik ba§langicm sava§i", alemlerin yaratilmasi ve 
dogal objelerin olu§masi gibi kavramlar olu§turur. 

KOZMOS (EVREN): Mitolojiye gore, kozmos kaostan tiiremedir. 
Kaostan turemi§ olan kozmos dagilir, kaosa doniip, ona gomiilur. 
Tekrar tekrar ondan aynlip yenilenir, sonra yine ona doner. Kaos, 
her defasinda da kozmosun ba§langia olmaya devam eder. Qunkii 
kozmosu yaratan bu kaos, bir higlik degildir. Oyle bir higlik ki en bii- 
yuk bo§luk gibidir ve mitolojik du§uncenin kurallan agismdan da II- 
kel dii§unce Igin anla§ilmazdir. Yunan mitolojik metinlerinde, haya- 
tin kaynagi boyle bir bo§luk olan karanlik kaostur. 

Kozmosun pargasi olup. onu kutsal yapanlar di§mda, kozmosun 
gevresinde ne varsa kaostur, kan§ikhklar alemi ve rastlantilardan 
ibaret bir diinyadir. Mitolojik sistemlerin birgogunda ilk suyun kaos- 
la ilintih oldugunu du§unmek de bir bakima kozmosun kaostan ya- 
ratildigim gosteriyor. 

Kozmosun kaostan olu§masi, bazi torenlerde canlandmlir. Bu, 
toren yoluyla §imdiden gegmi§e birgeri donu§tur. Bu geri donii§te, 
zamamn ba§langiciyla yerin merkez noktasi ust uste du§er Bu. ya- 
radili§ amm canlandirmak igin. mitolojik dii§uncenin kurallan agism- 
dan gereklidir, (bak: Kaos) 

Sistemlerin kendilerini nasil ileri gotiirduklerine yonelik ara§tir- 
malara gore, kozmos ve kaos kendi kendine diizenlemenin ve ken- 
dini kuimamn yoludur. Kozmos kaosun kendisinde, onu degi§iklige 
ugratarak, onun uzerinde olu§ur. Qunkii kaos bir karanlik gibi turn 
olabilirlikleri kendinde birle§tirir. Kozmosun bu kendi kendine olu- 
§um surednde, kaos merkezden kenara siki§tmhr. Kainat, dunya bu 
kendi kendine olu§um ve kendi kendine temizleme surednde dur- 
maksizm yenilenir. Bu zaman kaos. kozmos diizenini olu§turacak 
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evrim yollanmn segiminde uziasOna rol oynar. Sanki o, pargalan 
birbiriyle birle§tirip bir biitiin olu§turur. Ve bu biitiin, pargalara oran- 
la daha hizli bir geli§im gegirir. Diinya da diizen, kozmos veya to- 
parlanmayla bir biitun halindedir. Biitiinliik, var olanlann oz Igerigi- 
dir. Biitiinde goriilebilen gergegin igerigi pargalarda goriilmez, giin- 
kii gergegin kendisi de igerik olarak bir biitiindiir. Biitiin iginde var 
olanlann hepsinin Igerigi birdir ve aym kokten gelir. Evrimin son 
amaa da nesnelerin ilk dogasma ozgii olan biitiinliige varmaktir. 
Biitiiniin Igerigini bir pargada anlamak zordur. 

Diizen ve evren bu anlamda siirekli geli§im iginde olan canli bir 
siiregtir. Diinya her an yaraticilik igerisindedir. Kozmosun kaostan 
olu§ma fikri, diinyanm daimi yaratili§ halinde oldugu gergegini de 
ifade eder. Varlik, her an tazelenir ve degi§ir. Her an yeni bir yarati- 
li§ vardir. Bu yenilenme varligm temelini olu§turur. Bu yenilenme- 
nin kendisi de bir var olma, bir yok olma gibidir. Daimi surette ardi 
ardina yapilan bir hareket vardir ve bu hareket, variiga daimi bir ye - 
nilik getirir. Bunlann higbiri bir an onceki degildir. Birinin yerini dai- 
ma digeri ahr. Hayat bir su gibi yenilige dogru akar. Varlik her an 
oliip, her an da yeniden di rilir . Bizim bir an eski gordiiklerimiz, bir 
an sonra yenilenir. Ancak bir taraftan da her §ey ezeli yaratili§ gagm- 
da oldugu gibi kalmaktadir. Kaosun kozmostan nasil ortaya gktigim 
anlatan bu mistik dii§iince bakimmdan da mitoloji ve gorii§iin giz- 
digi manzaralar birbirine gok yakmdir. 

Mitolojik bilingte diinyanm diizene girmesi, yani olu§um siireci 
kozmogenezdir. Kozmosun kaostan dogmasidir. Yapi§iz ilk kaos 
motif! potansiyelde var olan olabilir fbrmlann biitiin §ekillerini ken- 
dinde toplami§tir. Diizen ve kaosun yan yana oldugu her bir sis- 
temde. Iki zit yonde siireg ya§amr: biri onun yapisim dagitip, kan- 
§ikkklar tiiretmeye, digeri ise diizene sokmaya yoneliktir. Bunun so- 
nucunda da diizenin kendisi kaosla kar§ilikh ilinti iginde yaratihr. 

Kaostan kozmosa gegi§in dinamizmi bundan ibarettir kl, gok sa- 
yidaki olabilirliklerden ancak biri gergek olur. Ancak bu gergegin 
kendisi bile bir rastlantidir. Qiinkii miimkiin olanlann arasindan o 
anda. sadece birinin gergekle§mesi zorunluluktur. Diizenin kaostan 
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rastgde bir yolla olu§tugu, benzer hallerde gergekle§ebilecekler 
iginden tek miimkiin olan degil, gergekle§ebilenlerden yalmzca biri- 
dir. Boylece, kaostan kozmosa gegi§ halindeki her bir olay. kendili- 
gindendir ve belli bir anlamda rastlantidir. Ba§ka bir anlamda Ise zo- 
runluluk. Bu yiizen rastlantiyla zorunluluk, mumkiin olabilenin ger- 
geklige gevrilebi Im esinin degi§ik yollandir. 

Mevlana tarikatma mensup dervi§lerin "Serna" oyunu, yaratili§i 
ve biitiin kainatm nasil kuruldugunu sembolize eder. Semahaneye 
giren dervi§lerin ciippelerinin siyahligi, karanligi, yoklugu ve kaosu 
temsil eder. Serna igin oturduklannda, cuppelerini gikarmalan ve 
beyaz giyimle ayaga kaikmalan da varligm, yaratilmamn ve kaostan 
kozmosa gegi§in semboludiir. 

Kaosun, kozmosun yapilanyla ili§kisinde Ddli rol oynamasi, eski 
g6rii§lerde kaosun "Dogurup yarana, dagitip mahvedid" dogasiyla 
ilintilidir. Ilk kahraman, yaratili§m yenilenmesi uguruna, kaosun de- 
rinliklerine iner. Kaos, dagma ba§langigtir. Aym anda da yarada 
giigtur. Boylece mitolojik alemin dinamizmi, aslmda kaostan koz- 
mosa gegi§le belli olur. 

Eski §iirsel mitolojik ve geleneksel dunya gbrii§unde kainatm 
kendi duzeni ve kendi toparlam§i vardi. Bu diizen iginde herhangi 
bir nesne yerinden kipirdasaydi veya sirasi bozulsaydi, biitiinluk 
olarak duzenin bozulacagma inamlirdi. Ornegin, Azerbaycan Tiirkle- 
rinin mitolojik goru§lerine gore, gokyuziinde turnalar suriisu ugtuk- 
lan zaman yerdeki ta§a bile dokunmazlardi. Qiinkii, siramn bozula- 
cagma Inamlirdi. 

Eski Tiirklerin kozmosla Ilgili inanglannm temelinde, yerle gogun 
boliinmez bir biitiin olu§turduklan dii§iincesi yatar. Kazak Tiirkge- 
sinde "Yasagan Tannm" diye bir deyim vardir. Buradaki "yasa" ko- 
kii: "kurmak, toparlamak, diizene sokmak" anlammdadir. Eski bir 
Uygur metninde de "yasak" sozii, "kanun, diizen" anlammda kulla- 
mlmi§. Farkli Tiirk dillerinde "yasa" sozciigii, "kanun, diizen, anla- 
minda kullamlir. Boylece "Yasagan Tandnm" eski Tiirkiin diinya dii- 
zeni, kozmos ve yaratili§a bagli gorii§lerinin bir Ifadesi sayrlabilir. 
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KORLUK: Mitolojide, yeralti karanlik diinyasryia ilgili mitolojik var- 
liklann bir ozelligi. Bu yiizden de yeralti diinyasma gonderilen bir 
kahraman obiir diinya ruhlan igin gdriinmezdir. Kdrliik mitolojik bir 
gosterge gibi, degi§ken tabiatli, demonik motiflerin bir ozelligidir. 
Buradaki kdrliik, gdrmezlikle birlikte gdriinmeziigi de sembolize 
ediyor. Kor, yalmz gormeyen degil aym zamanda gdriilmeyendir de. 

Mitolojik korliigiin ba§ka bir anlami da "marjinal bolge"nin (Zo- 
namn), en dnemli i§aretlerden olup, gdriinmeyle, gdriinmeme sim- 
nm belirlemektedir. Ornegin, gdriinmemek igin, geriye ddnmeme 
yasagma boyun egilmelidir. Hikayelerde mitolojik Ulu Anayi sem- 
bolize eden motiflerden biri olan dev kanlan da gogu zaman Kor 
olarak betimlenirler. Gorme giicii, orta dunyada ya§ayanlan, obiir 
diinyamn variiklanndan ayiran bir ozelliktir. 

Mitolojik ozellikli Tiirk halk kiilturii kahramanlan, obiir diinyaya 
gonderildikleri zaman, orada ya§ayan §eytanlardan korunmak igin 
goriinmez olurlar. Yeralti diinyasimn ve atalar saltanatimn sular 
aleminden ibaret olduguna dair gorii§ler, korliigiin su ile ilintisini 
gosterebilir. Altaylarda yeralti diinyasi sahibi olan Erlik'e §eytani asi- 
metriligini gostermek igin "Sokor Kormos" derlerdi. Onun bir adi 
da "Gormez" (ve aym zamanda goriinmez) anlamma gelen "Kiir- 
mos"tii. Hakas hikayelerindeki Ate§ iyesi de tek gozlii ve tek"kollu 
bir varliktir. Buradaki tek gozliiliik, korliigiin sembolik temsilidir. Al- 
tay §amanian, atalann ruhlanndan soz ettiklerinde, onlann gozsiiz 
ve kor olduklanm anlatirlardi. 

Ba§langicmi yeralti diinyasi ruhu olan Ulu Ana Biitiinliigii'nden 
alan eski yapili motifle, mitolojik kdrliik arasmda derinlerden gelen 
bir ilin ti vardir. Buradaki kdrliik oliim konumunda olmamn bir gos- 
tergesidir. Mitolojik korliigiin dogasimn anla§ilmasi bakimmdan, 
bolluk ve bereket sembolii olan "Hizir"m bile zaman zaman kor 
§eklinde betimlenmesi dikkat gekicidir. Hizir, goriinmez oldugu gi- 
bi, aym zamanda gormeyendir. Diinyadaki tiim sirlann bilicisi olan 
Hizir, aslmda obiir diinya ile ilgili mitolojik bir varliktir. 

Herodot'un, Iskitler ile ilgili anlattigi rivayette, il gobanlannm 
korliigiinii, ara§tirmacilar hakli olarak gergek hayat olaylanyla degil, 
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mitolojik geleneklerle ilinnlendiriyorlar. Ara§tirmaalar, §amanm 
hem Ilk "kahin" ozelligini hem de biiyu hikayedsi veya "kam-ozan" 
i§levini kendinde birle§tiren bah§i-bahsi-bag§ sozcugiinu "Kor Ta- 
man'' gibi yorumluyorlar. Boyle bir yorum, onun mitolojik sembo- 
lizmine de denk dii§uyor. Kuguk Asya Yunanlilan ile ilgili yazan N. 
Y. Marnn, "Biiyu hikayedsi" olarak tammladigi "Homer" sozciigu- 
niin, "Kor" anlamma gelmesini yazmasi, aslmda "llyada" ve "Ody- 
sseia" yazanm da Kor du§unulmesinin eski geleneklerle ili§kili oldu- 
gunu gosteriyor. Antik heykel sanati nda da "Homer", gozleri kapa- 
li, kor bir ihtiyar olarak gosterilir. 

Tiresi, Samson, Yakov, isaak, Demodok ile birlikte bazi yerlerde 
Homer'In de kor olarak betimlenmesi, V. Y. Propp un dikkatinden 
ka9mami§tir. O, Tiresi hakkmda §oyle yaziyor: "Kdrliik, ona gelece- 
gi gorme gibi ilahi birvergiyle birlikte verilmi§tir." Homer ise De- 
modok'u §er Ilahesi Muza'mn kor ettigine inamrdi. Kiigiik As- 
ya'daki Hios adasmda "Homeridler" olarak bilinen efsanevi §arkia- 
lar destamnm anlattigi "Homer" hakkmda da aslmda aym sozler 
soylenir. Yunan edebiyatmda, Ksenefbn'un aktardigi mantiga gore, 
bilgig insan, varliklann igerigini, asil anlammi gorebilen ve normal 
insanlann goremediklerini gorebilen bixi kor olmalidir. Buna gore, 
goriinurdeki korliigiin kar§iligmda. Tann o bireye, manevi goz ile 
igerigi gorme ve algilama yetenegi veriyor. Ve boylece gegmi^ ve 
gelecekten haber vermesi mumkiin oluyor. Aym sozleri, kor olan 
gogu motifler igin de soylemek mumkiindur. 

Halklann birgogu, kor insanlann olaganiistii giiglere sahip olduk- 
lanna inamrlar. §amanm giysisinde, onun yiiziinu ortiip gozlerini 
kapatan ba§ligm olmasi da onun korliigiinu sembolize eder. Qulum 
Tiirklerinde almna baglanan ortiiniin uglan §amanm gozlerini kapa- 
tarak onun gormesini engeller ve bununla onun korliigii sembolize 
edilerek, normal olumlulerin goremediklerini gormesi ve obiir diin- 
ya varliklanyla baglanti kurabilmesi olanagi saglanmi§ olur. Bu yiiz- 
den de kor samanlara ayn bir saygi gosterilirdi. Qiinkii onlarda gele- 
cegi gorme ve bilinmeyenlerden haberdar olma yetenegi oldugu- 
na inamrlardi. Azerbaycan Tiirk dilinde "bak§i" sozciiguyle ilgili. 
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"bakia" soziiniin de kokii korliik sozciigune baglamr. O da "bak" 
lie aym kaynaktan gelir. 

Eski inam§larda Dag Ruhu da kor olarak dii§unulurdu. Dag Ru- 
hu'nun izleri Turklerin, mitolojik motiflerle zengin kahramanlik des- 
tam olan "Koroglu'ndaki "All Ki§i" motifinde korunmu§tur. Yakut 
mitolojik metinlerinde, ya§amda onemli gereglerin ve Isiah toreni- 
nin yaraoasi sayilan Er Elley de Dag Ruhunun evladi sayilardi ve 
onun da atasi kor bir ihtiyardi. 

Bir rivayete gore. Semerkant evliyalanndan §ah-i Zinda hakkin- 
da soylenenlerden etkilenen Emir Teymur, bu evliyamn gergekten 
de yeralti diinyasinda olup olmadigim ogrenmek igin birini gonde- 
rir. Magara araciligiyla obiir diinyaya atlayan ve §ah-I Zinda'yi bir 
beyaz i§ik §eklinde goren bu ki§i, orada ba§ka Insanlar da goriir. 
Ona, bu gorduklerinin gelecekte dogacak Insanlann ve artik olmu§ 
olanlann canlan oldugu soylenir. Aynca bu "saf canlar saltanat" ile 
ilgili gorduklerini ba§kasina anlatirsa kor olacagi da ona soylenir. 
Ancak Teymur o ki§iye, gorduklerini anlatmasi igin baski yapar. Ya- 
saga uymayip. gordiiklerini anlatan elgi de amnda kor olur. 

Obiir dunya ile inam§lann izini agikga ya§atan bu rivayetten de 
anla§ildigi gibi. mitolojik korliik, obiir dunyayla ilintinin gostergesi- 
dir. Mitolojik korliik motifi, daha sonralan halk kiilturiinde cezalan- 
dirma §eklini almi§tir, (bak: Degi§kenlik; Kormos) 

KORMOS: Altaylar. yeralti dunyasi sakinleri olan ruhlara "Kormos" 
(gormez) derlerdi. Onlar "k6rm6s"ii Erlik'in hizmetinde olan varlik- 
lar olarak goriirlerdi. Erlik'in bir adi da "Kormos Erlik" olmu§tur. 
"Aruu kormos" ve "Yaman Kormos" denilen "kormos'ler de vardir. 
Iyi insanlann canlan "aruu kormos'lere gevrilir. Altay Turkgesinde 
aakli ruh anlamma gelen bir de 'kal kormos" vardir. 

Insanlan koruyan bu gorunmez varliklar, aym zamanda iyilikse- 
ver temiz ruhlardan sayilirlar. inam§a gore, insanlann ya§adiklan 
yerleri, evleri ve aileleri korurlar. Normal oliimlulerle Ulgen- 
Kurbustan arasinda araalik ederler. Giinahkar ve ayipli insanlann 
ruhlannm d6nii§tiigu "yaman kormos'ler ise mesken tuttuklan ye- 
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ralO dunyasimn aakli sahibi Eriik'in hizmetgiligini yaparlar. Dunya 
degi§tirmi§ §amanlann ya§adiklan yer, daha sonra "kormos'lerin 
ya§adigi yerlere d6mi§iir. 

inam§a gore onlar, en 50k gun batimi ve karanligm goktugii za- 
manda aktif olurlar. Bunun iginde yaOldiginda camn bedeni terk et- 
tigine inanan Tiirkler, "kormos" cam galip gotiirmesin diye gun ba- 
tarken kimsenin uyumasina izin vermezlerdi. Aakli ruhlann dikkati- 
ni gekmesin diye, bu siralarda gocuklann aglamasi da yasakti. 

Altaylann dilinde "deli, dnli" anlamma gelen "kormostii" (kor- 
moslii) sozciigii de bu anlayi§in iirunudur. Demonolojik goru§lere 
gore, bir insamn bedeninden aynlan ruhu demonik ruh "kormos" 
ele gegirdigi zaman, o insan degi§ik hastaliklara kapilir. "Kormds"le 
ilgili irvim§lardan bin de kugiik gocugun canim bile galip goturebll- 
mesiydi. 

"Kormos'* sozciiguniin aym anda "goriinmez" anlami igerdigi 
de agiktir. Gormezlik ve goriinmezlik. normal dunyaya ait olan go- 
riinurlukten farldi olarak, gizli dunyaya art olan §eytanlann ve §ey- 
tani giiglerin bir ozelligi olarak kendini gosterir. 

Altay halk kiilturii ve etnik ara§tirmalanndan da anla§ildigi iize- 
re, yeralti diinyasi, kurulu§uyla Ilgili olarak ne §amanlann gelenegin- 
de ne kahramanlik efsanelerinde ne de mitolojik metinlerde diizen- 
li birgoriintii verilmiyor. Bununla birlikte Altaylann inam§lanna gore 
her insamn cam, oliimunden sonra "kormos'e d6nu§urdii. Olen 
adamlann yakmlan da "k6rmos"ten gok korkarlardi. V. Radlov'un 
gorii§une gore, "kormos" sozciigii "hormiiz" sozciiguyle de ilgili- 
dir. Aitayiar onu. bu benzerlik nedeniyle kendi "kormus'leriyle ka- 
n§tirmi§lardir. Aslinda farkli bir mitolojik sisteme bagli bu anlayi§m, 
koken itibariyle "k6rmos"le bir ilgisi yoktur. 

Sibirya Tataiiannm demonolojik inanglannda var olup. sihirli 
hikayelerde kar§imiza gikan aakli ruh "Kiirmets Han" adi da "kor- 
mos"! A aym koktendir. 

"Kormosle aym koktenden olup olmadigi bilinmeyen Tdeutiar- 
daki Ev Koruyucusu "Kiirmu§"un adr da dikkat gekicidir. "Kor- 
mos" iin Igerdigi goriinmezlik anlami da camn maddi olmamasina 
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i§aret ediyor ve onun bir mecazi hali olarak kar§imiza gikiyor. Ca- 
rnal! dualarmdan anla§iliyor ki onlar da emirlerini "Kurbus" (Kor- 
mos) dedikleri birvarliktan aliyorlar. 

"Kormds"teki goriinmezlik anlayi§i, kaynagim obiir diinya ile II- 
gili inani§lardan alir. Genellikle mitolojik varliklann goriinmez olduk- 
lan gorii§ii yaygmdir. Qiinkii evliya ve melek gibi bu varliklar da 
maddi degildirler ve bu yiizden de goriinmezler. Ancak onlar 
maddi olarak da dii§iiniiliirler. Bu varliklar hem gormeyen hem de 
goriinmeyendirler. §iirsel mitolojik dii§ii nee de, diinyalann simn ro- 
liinu oynayanlardan biri de aynadir. O, goriinmez dunya variiklanm 
goruniir kilar. 

Geleneksel inan lslan ya§atan Turk halklannm biiyiik birgogunlu- 
gu go^iinmeziikle ilgili ilgin§ goru§lere sahiptirler. Ornegin, Nogay- 
larda cinlerin sihirli bir §apkalan vardir. Onlar bu §ap kalan sayesinde 
goriinmez olurlar. §apkasmi kaybeden cin, artik goriiniir olur ve bu 
yuzden de olur. Azerbaycan Tiirkleri arasmda dola§an halk kiilturii 
orneklerinde de sihirh §apkasmi ba§ma taktigi an goriinmez olan 
destan kahramanlarma rastlamr. Bu kahramanlardan biri Baba 
Emlr'dir. Sonug olarak goriinmezlik gizli diinyaya ait olan varliklann 
bir ozelligidir. 

KOROGLU: Tiirk halk kiiltiirii me- 
tinlerinde efsanevi kahraman gibi 
yer alan, ancak kaynagim mitoloji- 
den alip, mitolojik izleri agikga ta- 
§iyan bir motif. Metinlerde "Go- 
roglu" adiyla da bilinmektedir. 

Onu ilk cet, kiiltiirel kahraman ve- 
ya Demiurg i§leviyle baglayan giz- 
giler agikga goriiniir ve bu gizgiler 
onu mitolojik diinyaya bagliyor. 

"Koroglu", Tiirk efsane gelenegin- 
de, bir kurtanadir. Ornegin. Ka§- 
gar Tiirklerinin "Koroglu aramizda 
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yasiyor, bizleri ya§atiyor ve koruyor" §eklindeki soylemleri, onun 
kiilturel kahraman ve ilk cet motifinden gelen kurtanalik goreviyle 
Ilgilidir. "K6rogIu"nun ilk cet olmasi, bazi Turk soylannm, kendi kok- 
lerini ona baglamalan §eklinde de gormek mumkundur. 

Etnik-kiilturel gelenekte "Bozkurt" ve onun yeni §ekli olarak 
"Koroglu", bozulmu§ diizeni onarmak igin gelir. Her ikisinin de kur- 
tanciligi mitolojik cet olmalanndan kaynaklamr. Bu motiflerin Ikisi 
de birbiriyle baglantilidir. 

Koroglu'nun dogumu ayn bir destan gibi Turkmen, Kazak ve 
Ozbek halklannda korunmu§tur. O, mudzevi bir §ekilde mezarda 
dogar, olmu§ anasimn gogsunu emerek buyiir. Boyle bir dogu§ 
hikayesi, onun mitolojik Yer Anayla bagliligim gosterir. 

Turkmen "Goroglu"sunun birversiyonunda "Goroglu"nu diinya- 
ya getiren dagdir. Bu da "Goroglu"nun Dag Ruhu'ndan dogmasi- 
nm bir i§aretidir. Eski oldugu du§uniilen bir versiyonda ise onu dun- 
yaya getiren varligm adi "Cembil" olarak gegiyor. Bu ad aslinda 
"Qenlibel" admin degi§iklige ugrami§ §eklidir. Qenlibel ise "Korog- 
lu’ nun ya§adigi yerin adidir ve ulkeyi, yurdu sembolize eder. Turki- 
ye'de bu yer "Qamlibel" olarak adlandmlir. Onu diinyaya getiren 
varligm "Cembil" (Qenlibel) olarak adlandmlmasi, bu anlamda "Ko- 
roglu'nun Dag Ruhu'ndan dogdugunun Iradesidir. "Cembil" hem 
yer adi hem de kahramam diinyaya getiren Ulu Ana olarak cisim- 
lendirilmi§ ve insan kiligma sokulmu§ bir varliktir. 

Orta Asya versiyonunda ise o esasen mitolojik gizgileri agir ba- 
san bir kahramandir. Mitolojik gizgilerini belli bir olgude korusa da 
tarihsellik ozelligiyle one gikan Azerbaycan versiyonunda ise atasi- 
mn gozleri gikanldigmdan, gelecek kahraman "Koroglu" adim alir. 
Bu motifin kokeni aynca ata-baba ruhuna baglanmaktadir. 

Ozbek versiyonunda ise "Koroglu", i§igin ogludur. Bu sonradan 
olu§mu§ bir yorum olmalidir. "Karanlik yutan, i§ikk yurda gktigm- 
da" "Rov§en"(aydmlik, i§ik) adim ta§iyan kahramamn admin i§ilda 
lllntilenmesi de sonraki bir olaydir. Bu ise herhalde inisiasiya siired- 
nin sembolizminin unutulmasi sonucunda sonradan ortaya gkan ve 
goriinurdeki benzerligi temel alarak yapilan bir yorumdur. 
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"Koroglu", yeralti diinyasma ait mitolojik bir varliktir. O, Ulu 
Ana'nm evladidir ve genellikle de olumsuzdur. Onun mezarda do- 
gup, sonradan i§ikk dunyaya gkmasi, mitolojik anlamma gore, §a- 
manin yeralti dunyasmda manevi atadan (koruyucu ruhtan) egitim 
alip, kamlik ogrenmesine benzemektedir. Destan §iirselliginin gere- 
gine uygun olarak sonraki yorumlar degi§mi§tir. Boyle bir dogum 
motifinin geni§ bir dairede yayilmi§ olmasi, Horasan'da yaygm olan 
"Gurzad" (mezarda dogmu§) destanmda da goriiluyor. 

"Koroglu" destammn 1913 yilinda yaymlanmi§ olan R. Zaki ver- 
siyonunda, on alti ya§ina kadar kahramamn ne adla gaginldigi bilin- 
miyor. "Koroglu" adim ancak on alti ya§indan sonra aliyor. "Korog- 
lu" destanlan, koken Itibariyle hem hikaye hem de gergek olarak, 
inisiasiya torenlerine baglamr. Turkmen "Goroglu"nda bu gegi§ to- 
renler korunup saklanmi§tir. Turkmen "Goroglu'suna gore, babasi 
mezarda dogmu§ gelecek kahramam alip yeiyiizune getirdiginde, 
evliya Hizir, ak sakalli bir ihtiyar gibi gorunerek, ehni tig defe onun 
sirtma surer. Ug kez de agzma iifleyerek, "Bizim nefes oglumuz ol- 
sun" der. "Kirk giltanlar" bu yeni yet me gelecek kahramam alip go- 
turiirve kendinden gegirerek kammi yarar, igini bo§altip nur ile dol- 
durur. Sonra her bir organim kutsal suyla yikayip yerine koyar ve 
kammi tekrar dikerler. Erenler, onu koruyacaklannm bir sembolii 
olarak sirtma el pengesinin izini koyarlar. Hizir'm, Ali'nin ve erenle- 
rin bu mitolojik ameliyatmdan sonra yenilmez kahraman olarak or- 
taya gikmasi, "Koroglu"nu §aman olma olayiyla yakinla§onr. §aman 
olmak isteyenler de buna yakm bir a§amadan gegerler. Efsaneler- 
den anla§ildigma gore, gelecekte peygamber olacak Muham- 
med'in bedenini de melekler pargalara aymr, temizlerve tekrar ye- 
rine koyarlar. Igerik olarak bu, §aman olma toreninin aymsidir. 

"Koroglu"nun mezarda dogmasi, inisiasiya toreninin yeniden 
dogu§ olayiyla da yakinlik Igindedir. Bu torende grak oliirve yeni- 
den dogardi. Bu dlup-dirilmeyi gragm yeni bir ad almasi tamamli- 
yordu. Burada da "Rov§en" adi "KorogIu"na d6nii§uyor. 

Mucizevi bir §ekilde, bilinmeyenler aleminin kapilannm kahra- 
mamn iizerine agilmasi motifi de inisiasiya torenlerinden gelir. Gizli 
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bilgilerle donanmasi, giragm "gozunii agan" bu torenlerin ana ama- 
cidir. Gergekte de yalmz bu torenden gegtikten sonra girak yeni bir 
ad alir ve boylece evlenme hakki kazamr. Turkmen "Goroglu"su bu 
gegi§ toreninin bazi unsurianm sembolik olarak da degil, oldugu gi- 
bi alip korumu§tur. 

"Koroglu-Goroglu'nun gelecek hayat arkada§i, Miisluman mito- 
lojik inam§lannda efsanevi dag olarak kabul edilen, Kaf Dagmda ya- 
§ar. Burasi, insanlann ya§adigi yerlerden gok gok uzaklardadir. Bura- 
si ba§ka bir dunyadir. Burada siradan olumluler degil, periler ve 
ruhlar ya§ar. "Goroglu"nun sevgilisi giizel "Yunus" peri de bu diyar- 
dandir. "Goroglu'nun sevgilisinin ardindan gitme sahneleri sihirli 
hikayeleri andinyor. Hikayelerdeki kahramanlar gibi o da gok uzak 
mesafeleri yakm ediyor. Onun yolunu bir ejderha kesiyor ve bura- 
dan kurtulmasi igin, Tann'mn aslam Hazreti Ali ona yardim ediyor. 
Ve onun yardimiyla "Goroglu", yarine kavu§uyor. Inam§a gore. 
"Goroglu" Olmek uzereyken, peri e§leri "Yunus" ve "Miskal" onun 
adim sonsuza dek ya§atacaklanna soz vermi§ler. Bu iki peri bah§ila- 
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nngonlune Inip. "Goroglu" destanlanm onlann Iglerine yerle§tirmi§- 
ler. Onun Igin de bu destanlar bugiine kadar soylene soylene ya§a- 
mi§tir. 

"Koroglu-Goroglu'nun mezarda doyulmasmdan tutun da te- 
mizlenerek yeniden olu§turulmasi ve giizel sevgilisine varmasina 
kadar, hepsi inisiasiya torenini ve oradaki giragi andiriyor. Bu olay 
hikaye bazmda kahramamn sevgilisinin pe§inden obiir dunyaya 
gonderilmesi §eklinde kar§imiza gikar. Turkmen "Goroglu"sunun bir 
versiyonunda "Gorogiu"nun killi olarak verilmesi de mitolojik anla- 
mi itibariyle, onu ilklik ve kultiirel kahramanlik kavramiyla kar§ila§tir- 
ma olanagi verir. 

"Koroglu" destammn kaynagmda mitolojiyle tarih Ig igedir. O. 
bazi ideolojik etkiler sonucunda mitolojik motiften, tarihi gizgili des- 
tan kahramamna donu§en bir sureg ya§ami§tir. Azerbaycan ve Ana- 
dolu versiyonlannda dogumunu anlatan bolumlerin olmamasi da 
motifin tarihle§meye maruz kaldigi fikrini dogruluyor. Bu anlamda 
mitolojik motif olan "Koroglu"nun. ne tarihten bildigimiz A§ik Ko- 
roglu ile ne de Celali Koroglu'su ile bir baglantisi yoktur. Yanli§ ola- 
rak onun yol kesen bir e§kiya oldugu bile soylenmi§tir. Turkistan'da 
iinlii olan bah§ilar. "Koroglu" destamm soylerken, Turkmende, Oz- 
bekde, Kazak- Kirgizda-el seven bir iinluydii Koroglu" derlerdi. Ha- 
rezm rivayetinde "Koroglu"nun atasi "Kurdobil" adim ta§ir. Bu adin 
birind kismmdaki "Kiir", hem "kor" hem de "Gor" (Mezar) Ue ilgili 
olabilir. Ba§ka versiyonlann birinde kahraman, "atamm adi Kor. ana- 
mm adi Hori§an" denmektedir. 

Bu adlann her Ikisinin iginde de "Kor-Gor" agik bir §ekilde gorii- 
lur. Mitolojik metinlerde bazi dogal objelerin adlannm "Korog- 
lu"ndan alindigina dair bilgi var. Siimer mitolojisinde yeralti olum 
diinyasimn korku sagan sinirh tanrisimn ve orada akan irmagm adi 
"Kur"dur. Sumerlerde de oluler diinyasimn adi olan "Kur", "dag" 
anlammi Ifade ediyor. Bu da "Koroglu'nun Dag Ruhu olmasi baki- 
mindan dikkat gekiddir. 

Turk halklan efsanelerinde ku§lann ve hayvanlann dihni "Korog- 
lu'na ogreten Hizrr Peygamber ve Kirklar olmu§tur. "Koroglu'nun 
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lUkan daglan nda olduguna inamlan kutsal mezan ise hastalan iyi- 
l<*§tirirmi§. 

Onun aynca Me§hed'de oldugu belirtilen mezan Hizir ve Kor- 
kutun mezarian kadar gergek olup, belalardan koruyucu ruhun 
maddi olarak kavranmasiyla ilgilidir. 

Ara§tirmaalara gore, Avrasya boyunca yayilmi§ olan "Koroglu" 
motifleri, Latin halklannm "Herkiil" motifinde yeni gizgiler kazan- 
mi§tir. Yatmi§ "Geya"nm gogsiinden "Herkiil'un siit emmesi, bun- 
lardan biridir. 

"Koroglu". destanlann birinde. Allah'm emriyle "KaT dagi iilke- 
sine gokten indigini ve onun dediklerine boyun egmenin gerekli 
oldugunu soyler. Bu olay onun kiiltiirel kahraman olmasimn sem- 
bolii gibi yorumlanabilir. "Koroglu", defalarca kendini kurda benze- 
tir. Etnik-kiiltiirel sistemin eski yapisinda da bu iki motif, i§levsel ya- 
kmkklan bakimmdan birbirinin yerine gegebilirler. Her Iki motifte de 
kiilturel kahraman gizgileri belirgindir. "Koroglu'nun yapisinda 
onun kiilturel kahraman olmasindan kaynaklanan degi§ken tabiatii- 
lik belirtileri vardir. Bunun i§in de efsanevi kahraman bazen a§ik. ba- 
zen degirmenci, bazen bekgi, bazen de goban olarak kar§imiza gikiyor. 

Mitoloji ile ilgilenen bilim adamlannm geldikleri son nokta, "Ko- 
roglu" motifini gok yonlii bir karakter olarak gorme Imkam verir. 
"Koroglu". mitolojiyle yakm genetik ve yapisal baglan olan efsanevi 
bir kahraman olarak, bozkurt. §aman, kiiltiirel kahraman, degi§ken 
tabiatlilik ve ba§ka motifleri birle§tiren anlamsal potansiyeli geni§ 
olan bir karakterdir. Daha son rai an bu i§levler pargalamp aynlarak. 
onlara uygun motifler de ortaya gikmi§tir. Bulardan biri "A§ik Cii- 
nun'dur. 

Ara§nrmacilara gore. "Koroglu" motifinin ortaya pki§mda tasav- 
vufun etkisi de giigliidiir. Bu fikre gore, destamn yeni kiiltiirel gev- 
rede kurulmasi ve Oguz Alplik dii§iincesinin tiim yonlerinin erenlik 
iizerine gegirilmesiyle, "Koroglu" bir gegi§ motifi gibi olu§mu§tur. 
O, yeni kiiltiirel gevrede, haklan yenilmi§ gogebe Tiirkmenlerin inti- 
kammi alan Alevi bir dervi§ gibi kavranmi§tir. "Koroglu"nun erenli- 
gi. ona vergi verilmesi, onun hak a§ikligi, yenilmezligi ve kutsalhkla 
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olan Ili§kisi, kurtanci gokyiizu oglu motifinin tasawuftaki gorunu§u- 
diir. O. Bulgar versiyonunda, oliimsuz Kirklara kari§ip yok olur. 

Tiirkmenlerde admin bah§ilar listesinin ba§mda gelmesi, onun 
bah§ilann pin makamina yukseldigini gosterir. Turkmen "Gorog- 
lu"su genellikle sufistik §iirlerle doludur. Anadolu'da Tiirkuler ve 
oyun havalan nda "Koroglu" figurlerinin yer almasi, onlann halk sufi 
torenlerinin ba§lica i§areti oldugunun da bir kamtidir. 



KURBAN: Kurbanda, buyiilii bir giig olarak, mitolojik dii§unceyle 
ya§ayan insamn ruhuna rahatlik getiren bir yon vardir. Co§kuya ben- 
zer bir duygu olan bu rahatlik, derinliklerden, evrenin ritmiyle uyum 
iginde olmaktan gelen bir duygudur. Fransiz filozof ve toplumbilim- 
d Jirar'm gorii§une gore, arkaik cemiyette kurban verilmesi koruyu- 
cu bir i§lev ta§imi§tir. Bu i§lev, kotiiliigiin kaosa dogru suriikleyen 
adimlannm online gegmek ve dunya duzenini koruyup saklamak- 
tan ibarettir. Bazi filozoflann dedigi gibi, kurban vermenin korku, te- 
reddut veya bir gunahm verdigi utanma duygusuyla higbir ilgisi 
yoktur. En eski geleneklerin incelenmesi, kurban olayimn evrensel 
oldugu fikrine ula§tmr. Onun dogamn mevsimlik yenilen- 



mesiyle bagliligi da dogamn iireme giicunii koruyup sak- 
lamasindan ileri gelir. Bunun araciligiyla toprak ve Insan 
kutsal gizil giiglerle tli§kide olur. 

Eskilerde kurbamn segilme olayi rastgele olamazdi. 
Onu ba§kalanndan ayiran iistun veya segkin bir 
ozelligi olmaliydi. Kurban getirildiginde, aksilik 
pkmasm diye gok dikkat edilirdi. Yoksa giiglerinin 
manevra giicii artardi ve bu da dunya diizeni 
igin tehlike yaratabilirdi. Bir kabahat ortaya ak- 
agi zaman da kurban torenine baglarlardi. 

Kurban kesilmesinin ritiiel anlamiyla ilgili 
degi§ik yorumlar var. Onun gizli ve agk 
diinyalar arasmda ili§ki kurduguna dair de , 
fikirler var. Saka Tiirkgesinde "kurban" 



anlamma gelen "kereh" sozcugii vardir. "‘v r Kur6 * n TSrertf 
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Ara§tirmacilara gore eski Turk yazilannda bu, 
"olum" anlamiyla ili§kilendirilen "kergek" 1 
sozunden gdir. Kirgiz-Kazaklar ise kurban 
toreni igin "hudayi" sozcugiinu kullamr- 
lardi. Birgok ara§tirmaci bu sozciigun 
kokeninin Farsgadan geldigi konusunda p| 

likir sahibidir. 






Kurban Tast 
Kabanas Dagi. M.O. 



1400 



Eski Turkler, kotii ruhlardan korun- 
mak amaciyla kurbanlar keserlerdi. 

Hunlar gagmda da kurbanlar atalara, 
gokyiizune, yeryiizune, ruhlara ve Tan- 
n ya verilirdi. Kurban toreni, eski Tiirkle- 
rin bahar bayramlannm ba§lica olayi sayilirdi. Daglara, irmaklara ve 
gollere kurban verme torenleri dua ile birlikte gergekle§tirilirdi. Turk 
lialklannda kansiz kurban vermeye, "sagi" denilirdi. M. Ka§gari, kur- 
ban verilen hayvandan soz ettigi zaman "yagi§" sozciigunu kullam- 
yor. Kanli kurban ise geleneksel Turk dini dunya goru§unde ibade- 
tin bir gostergesi olarak daha onemli yer tutmu§tur. 



Eski Turkler ilahi varkklarla yakinlik kurabileceklerine inanarak, 
ruhlar i§in kurbanlar verirlerdi. En biiyuk kurban ise gogebe ruhlu 
Turkiin, kutsal bir duyguyla sanldigi ati olmu§tur. At kurbam kanli 
kurbanlann en onemlisi olmu§tur. Altaylardaki Kurganlar ve Pazink- 
larda, birgok Iskeletin bulunmasi da bundandir. Diger kurbanlik hay- 
vanlarda da erkek hayvanlar iistun sayilmi§tir. Di§iler ise kurban di§i 
tutulmu§lardir. Ornegin, Dede Korkut Ki tabi'nda kurban olarak at- 
tan aygir, deveden bugra ve koyundan kog. kesilmesi gerektigi ya- 
ziyor. 

insan kurbam ise eski Tiirklerde higbir zaman olmadigmdan bir 
gelenek haline de gelmemi§tir. Diger bazi halklarda oldugu gibi 
Mogollarda da gorulen boyle bir gelenek, aslmda giftgilik kiilturuyle 
bagli bir olaydir. Bir gelenek olarak, bozkir kiilturii ve eski Turklerle 
ciddi bir bagliligi yoktur. Bazi ara§ormacilann, "GOktiirklerde dii§- 
man ordusu liderlerinin kurban edildiklerine" dair iddialan ise higbir 
bilimsel veriye dayanmayan goru§lerdir. 
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inam§a gore, kurban edilen hayvamn kemikleri kmlmaz ve ko- 
peklere yedirilmezdi. Kemikler kiyilip gomuliirdu. Bazi ozel 
ayinlerden sonra, kurbanlik hayvamn kemikleri toplamp bir kaba ko- 
nulur ve ocagin listiine asilirdi. Anadolu'daki Kur vadisinde. Qildir 
yoresinde kurban bayraminda kurban olarak kesilen hayvamn ke- 
mikleri ekin ekilecek zamanma kadar temiz bir yerde saklamrdi. O 
yil bu topraklann verimli ve bereketli olacagina inamlirdi. Irak Turk- 
menleri, evde kestikleri kurbamn kamndan parmak ucuyla alip, 50- 
cuklann agzina siirerlerdi ve boylece gocuk uzerindeki bdalann gi- 
decegine inamrlardi. 

Kurban verilme olayli dogasi Itibariyle kolektif karakterlidir ve 
toplu olarak yapilir. Boyle kitlesel kurban torenleri, Sayan- Aitaylarda 
son zamanlara kadar korunmu§tu ve sadece Tann adina kurban ve- 
rilirdi. 

KURBISTAN: Aitaylarda "Kuday'a verilen adlardan biri. (bak: Hu- 
day) 

KURT: Turk mitolojik geleneginde onemli bir yer tutan varlik. Aziz 
ve kutsal yuzlii bilinen kurtla ilgili Turk mitolofik-ayinsel gelenegin- 
de, 90k sayida inam§, yasaklama ve sinamalar vardir. O, hem Boz- 
kurt'un §ahsmda bir kiilturel kahraman hem de insanlan hastaliklar- 
dan koruyan kurtana bir gugtiir. Eski Turklerden kokunii kurda bag- 
layan A§ina soyu. kurdu kendi ulu atalan olarak beliriemi§lerdir. 
Goktiirk hakanlan atalan nin hatirasina saygi olarak, ha- 
kanligin i§areti gibi, gadniann oniine altin 
kurt ba§li bayrak dikerlerdi. Eski 
(Jin kaynaklannda bile. Turk asilli 
olmayan halklar, "kurttan ture- 
me degiller** diye aynliriardi. 

Tiirklerin inam§lannda Sava§ Ru- 
hu da kurt goriinumundeydi. 6 

yuzyila ait bir Turk ta§ abidesi iizerin- A it ay P A n kKur g an 

de kurttan siit emen bir gocugun res- M. 6. vi. Yiizyii 
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mi vardir. Bu resim, Turk efsanelerinin merkezinde yer alan motif 
• »J.iMk kurtla tlgili eski mitolojik goru§ler iginde kendi yerini alir. 
"Kok Bori" adiysa kutsal gotyiizuyle Ilgili kurdun, ilahi kokenli ve 
y/»klcrden gelme oklugunu gosterir. 

I ski gaglann gogebe halklarmda, tiim gizli-kutsallarla oldugu gi- 
bi, kurtla da ikili bir ili§ki vardi. Biitiin bunlarla birlikte Turk halklann- 
1I.1 kurttan Insana zarar gelemeyecegi, temel du§iinceydi. Turk 
halklanmn mitolojik inanglannda di§i kurt, obiir diinyamn sahibi gibi 
iln§unulurdu. Turk ve Mogol halklanmn efsanevi geleneginden, 
onun aynca degi§ken tabiatli varliklardan oldugu anla§ilir. Yakut 
metinlerindeki degi§ken tabiatli kurt motifleri ise genellikle karanlik 
«Innyayia ilgili kotii ruhturlar. "§an Km DestanTnda eski putperest 
Hulgarlardaki "Yeralti Su Diinyasi Tannsi" olan "Alp Tun Buri" deni- 
I- n ruhun admdaki "buri-bura" sozciigii de bu karakterin kurt ozelll- 
p,l ta§idigmi gosteriyor. Kurt motifinin verimlilik ve bolluk kavramiy- 
la Uighligi da agikga goriilur. Hakas halk kiilturundeki Ulu Ana Huu 
Incy'in ba§lica §ekil kurttur. 

Bozkurt'un Turklerde ata oldugunu gosteren Qn metinleriyle 
birlikte kurdun ilk demirci olduguna i§aret eden metinler de var. 
l.udu§lar atalanm, Mogollar ise Dag Ruhu'nu kurt ba§li betimlerier- 
dl. Altaylann Umay motifinde de kurtla benzerlik gorunmektedir. 
Tuvalarda kurtlar samanlarm yardima ruhlanndan, yani erenlerden 
sayilirlar. Onlar §amardan koruyucu ruhlan olarak hatirlar. §aman 
davullannm vazgegilmez resimlerinden biri kurttu. Iki dunya arasin- 
daki bagligi saglayan kurt, ilk zamanlarda §amanm gizli diinyayla 
olan bagligmda da onemli rol oynardi. §aman metinlerinde, du§- 
manla mucadele eden §amamn, kurda gevrilmesi motifine de rast- 
lamr. Altay kahramanlik efsanesi olan "Maaday Kara"da kurtlardan 
bahsedildigi zaman, onlara "yer ruhlan" (yer sahipleri) denmekte- 
dir. Manas gibi Turk efsanelerinde, pirler. koruyucu ruhlar ve evliya- 
lar zaman zaman kurt kiligma girerler. Altay §amanlanm gokyiizune 
yukselten atlar da gogu zaman kurt ba§li olarak kar§imiza gikarlar. 

Kazak bah§ilan ise dualannda sik sik alti agizli bir kurdu anarlar- 
di. Altaylann "Ak Top§f destanmda kahramam Erlikten saklayip, 
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kurtaran bir kurttur. Bir Yakut hikayesinde, kurda saygiyla bakilir ve 
Gok Oglu denilir. Mitolojik Koroglu'nun ise "kurt ogluyum" deme- 
si, kurt goriinumunde betimlenen Dag Ruhu'nun oglu oldugu fik- 
rinden gelir. Eski Tiirk destan kahramanlan genellikle kendi soylanm 
kurda baglarlardi. Gergekten de adi. All Ki§i'nin admin geldigi kok 
olan "Al", bazi inam§larda kurt §ekJinde du§unulmii§tur. "Kiil Tigin" 
kitabesi uzerindeki ejderhanm da kurt ba§li olmasi dikkat gekiddir. 

Altay, Ba§kurt ve Yakut efsanelerinin kahramanlan zaman za- 
man kurt kiligina girmi§lerdir. Aynca kurt soyuna bagli olduklan 
igindir ki "Koblandi Batr" gibi Tiirk efsane kahramanlannm birgogu, 
aym adi ta§iyan kurtla birlikte olurlar. "Cengizname"de Cengiz'in 
soyu gune§ i§mi ve Bozkurt'la Ilintilenir. 

Eski Hunlar, adi kurtlara baglanan daga taparlardi. Derbend'de 
eskiden beri kutsal bilinen dag da "kurt"la ili§kiliydi. Daha eskilerde, 
eski Turk gaglannda, Yer Ruhu, Dag Hamisi, vatanin ve devletin ko- 
ruyucusu sayilan bir "Otiiken" kiiltii vardi. Tibetlilerin ulu ata bilip 
tapiiklan ve "Odegun" adiyla ya§atti klan bu ruh, eski Tiirkiin dini 
inanglanndan bahseden Qin kaynaklan nda kurt ba§h olarak tammla- 
mr. BaziTiirk halklannm eski inam§ina gore, kurt Insanlann dilini gin- 
lardi ve sonsuzlugun bile kar§isina gkacak giicu vardi. Semerkant 
ve Kar§ga-deiya'da ya§ayan Ozbekler arasinda, di§i kurdun dnsel 
organim gezdiren birinin ureme guciiniin artacagina ve neslinin 90- 
galacagina inamlirdi. Geleneksel g6rii§lere gore, di§i kurt insam na- 
zardan da saklardi. 

Kirgizlarda kurtla kar§ila§manm ugur getirecegine inamlirdi. Ka- 
zaklarda ise kurdun koyun ahinna girmesi iyiye yorulurdu. Bu, in- 
sanlann canlanm koruyacagi ve hayvanlann gogalacagimn i§areti 
olarak goriilurdii. Azerbaycan Turklerinde de kurtla ilgili 90k sayrda 
inam§ korunmaktadir. Uykuda kurt gormek i§lerin iyiye gidecegi- 
nin, agn, aa 9ekilmeyeceginin gostergesi sayilirdi. Kurda kiifiir et- 
mek yasakti. Bagi, bostam kotii gozlerden korumak i9inse agaca 
kurt kellesi asilirdi. Aym nedenle bebegin be§iginden de kurt di§i 
veya a§igi asilirdi. Hamile kadimn da nazardan korumasi i9in yasti- 
gimn altina kurt derisi konulurdu. <Jildirmi§ 9oeugun da diizelmesi 
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Kin, onu kurt genesi veya 
iM m ag zinin altindan gegirir- 
Irnli. AhiskaTurklerinin inam- 
>iiHia uykuda veya gergekte 
i »n gormek ugurlu sayilirdi, 
p.u U\§ka inam§ta ise kurdun 
%«*nesi etrafmdaki deri soyu- 
lup, kumturdu. Daha sonra 
urugun omru uzasin diye 
hu derinin altindan gegirilirdi. 

Anadolu'da yasayan Kizilba§ 
ve Bekta§iler arasinda yaygin 
olan bir inam§a gore, kurdun koyun siiriisiine girmesini berekete 
yeirmakgerekiyordu. Qiinkii kurdun Hizir'i sembolize ettigine Inam- 
hidi. Bu inam§, Tiirk etnik-kiiltiirel sisteminde kurt ve Hizir'm anlam- 
sal-i§levsel yakinligimn sonucunda olu§mu§tur. 

Turk efsanelerinde Tiirklerin atasi olan "Yafes" (Cenglzname'ye 
gore ona "Abuica-Ebiilce Han" de denilebilir) hastalandiginda, ona 
kurt siitii vererek tedavi etmi§lerdir. Azerbaycan'da Aldede ile ilgili 
bir efsanede. Aldede'nin oglu Koroglu'na siit verip onu besleyen 
kurt, Dag Ruhu'nun kendisidir. Koroglu destanimn "Koroglu ile Ay- 
para" bolumiinde, kahramamn oglunu kurt koruyor. Aslinda her Iki- 
si de kiilturel kahramanlar olan Koroglu ve kurt. etnik-kiilturel siste- 
min art katlan nda birbirinin aymsi gibi kar§imiza akan motiftirler ve 
birbirlerinin yerine de konulurlar. Kurdun ulu mitolojik ata oldugu 
dii§iincesi Ba§kurtiann kokenleriyle ilgili metinlerinde kendini gos- 
terir. Bu metne gore "Ba§kurt". Tann'dan gelen kut, yani kurdun, 
one du§iip getirdigi halk demektir. Bir Ba§kurt rivayetine gore kurt, 
ba§kurtiann atalan nm online dii§erek onlara yol gostermi§tir. Azer- 
baycan Tiirk dilinde uzun Omiir ya§amanm sembolii gibi kullamlan 
"Kurt ile kiyamete kalmak" deyimi de kaynagim eski inam§lara da- 
yanan Tiirk mitolojisinden akr. 

Bikmsel metinlerde eski Tiirklerin dovii§ sanatim bildiren Turan 
Taktikasi" anlayi§i, etnik-kiiltiirel gelenekte "Kurt Oyunu" adryla bilinir. 




Cad/r Siislemelerinde Kullamlan 
Bir Kurt Flgiiri) 
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Bir zamanlar Tiirklerde kurdun bir kiilt oluguna, Q. Potanin bile 
§iiphe etmiyor. Dede Korkut Kitabi'nda. "Kurtyiizii miibarektir" de- 
nilmesi, bu kiiltiin etnik-kiiltiirel orneklerinden biridir. "Yiizii miiba- 
rek" (nur yiizlii) deyimi, Dede Korkut Oguznamelerinin Vatikan 
niishasinda da goriiliir. Burada bu deyim, boylann kahramam olan 
Kazan Bey'in dilinden, ulu ata ve kurtanci olan Bozkurt igin soylenir. 
Kazan Han, kendi kokiinii de kurda baglar. 

Ancak tiim bu anlatilanlar, kurdun bir totem oldugu anlamina 
gelmez. Tam tersine bir totem olmadigim gosterir. D. Kloson, 
1964'te yazdigi TiirkJerdeki kurtlar konulu ara§tirmasinda. Tiirklerde 
kurdun totem oldugu fikrine §iipheyle bakmaktadir. Kurttan dogma 
iizerine kurulu kokenle ilgili efsanelerin dogru yorumlanna dayanan 
ve zengin etnografik verilerle beslenen daha sonraki ara§tirmalarda. 
Tiirk ve Mogol halklarmda Totemizmin yeniden incelenmesinin 
onemine dikkat §ekilmi§ ve incelemeler, kurtla bagli inam§lann To- 
temizm ozelligi ta§imadigim ortaya §ikarmi§tir, (bak: Bozkurt) 

KURUMSAK: "Ontiirk" kaynakli sayilan bu sozciigiin kiilt anlami 
sadece Qagatay dilinde korunmu§tur. ^agatayca'da bu sozciik 
"kurban, kurbanlik" anlamim irade eder. Kumukqa, Ozbekge, Uy- 
gurca ve Azerbaycan Tiirkgesinde bu sozciik kendi eski anlammdan 
90k uzak anlamlar kazanmi§tir. Sozciigiin temelini olu§turan "ku- 
rum", YakutQa'da "diigiin, tantana, diigiin igin kurbanlik kesilecek 
olan hayvan" anlamlarma gelir ve sonuncu tamm, sozciigiin ilk an- 
lamina uygundur. Yani, "kurban toreninde yenilmek igin dii§iiniilen 
kurbanlik hayvan" tammi, "kurumsak" soziiniin veya onun temelini 
olu§turan "kurum" sozciigiiniin "kurbanlik" anlamina geldigi filerini 
giiglendirir. Sozciigiin "kurum" §ekli, daha sonralan Mogol veTun- 
gus-Macar dillerine de ge9mi§tir. Mogol yazili dilinde "Kurim" §ek- 
lini alan sozciik: "bayram, ziyaret, tantana" anlamlarma gelir. Ancak 
ara§tirmacilar kiilt igerikli bu sozciigiin ilk kokiinii "kur" §eklinde 
gostererek onu. eski Kipgak dillerindeki "kur-gan" ve Altaylardaki 
yeralti saltanati sahibi Erlik'in hizmetinde olan "kormos" adiyla ilgili 
gostermeleri ise inandinci goriinmiiyor. 
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Kll^ ini 1 Ku§ dili bilme motif!, kaynagim eski torenlerden alir. Bu 
i m i »iillii kutsal-gizliligini yitirmi§ ve hayal diinyasma ait olmu§ bir 
,'iliti<- de sihirli hikayelerde rastlamr. Burada Yilanlann Padi§ahi, 
kihnmana ku§lann ve hayvanlann dilini bilme giicii verir. Inam§a 
gor*. Azerbaycan mitolojik metinlerinde adina rastlanan "Ava 
mi biitiin ku§lann ve hayvanlann dilini bilir. Bu sihirli gucii ona 
• islayan da Yilanlann Padi§ahfdir. Genellikle hikayelerde sihir ve 
Uiynylr lx»gii giigler yilanlarla ili§kilendirilir. Herhalde bu, onun he- 
ti »ulk mekana ait oldugundandir. 

Yilan eti yiyen insamn, sihirli giiglere kavu§acagi inana ise kokle- 
lini eski inisiasiya torenlerinden aliyor. Otorenlerde, giragm sembo- 
iii 1 »l.uak ejderha veya koca bir yilan tarafindan yutulup geri gkmasi 
- hu yeniden dogu§la yeni ozellikler kazanmasiyla, o kotii variik- 
lar, hayirsever bir varliga donii§iir. Hikaye kahramamn yeraltmda ol- 
in.ii. giragm ejderha kammda olmasiyla aym anlama geliyor. Bu 
[uva hikayesinde, ayagi olmayan kahramam bir cadi yutar. Sonra 
Msaglam, ayaklan yerinde bir §ekilde geri getirir. Goriildiigu gibi 
hikayelerde rastlanan buyucii kadm, ejderha, balina ve benzer mo- 
ii!l<r §eklinde rastlanan sihirh giigler, aslmda eski torenlerdeki ata 
ruhu ve toren hamisi motiflerinin ilk mitolojik anlammi yitirerek de- 
mi§ime ugrami§ halleridir. 

Hikayelerdeki ejderha, kahramana ku§ dili ogretmek Iqm onu 
yutar. Yani ona her §eyi gorebilme giicii vermek ve gozleri oniin- 
deki perdeyi kaldirmak igin onu once yutar sonra geri getirir. Ku§ 
dih bilmek, sihir ve biiyii giiciine kavu§manm bir Irade §eklidir. Bu 
tasavvuf diline yakm bir yorumla bakilirsa, mitolojik anlayi§ gibi var- 
ligm anla§ilma yolunun, varliklann degi§ik konumlanyla ili§ki kurma- 
nm, dogamn bir pargasi gibi, onunla anla§abilmenin, yaratili§m sirla- 
nni ogrenen ve bunlar gibi motiflerin hikaye dilinde maddi §ekli 
alan iradesidir. "Kaievala"daki kahraman, balinamn onu yutmasi iqin 
kendisi gaba gosterir. Qunkii onun kammda tig sihirh soz ogrenme- 
hdir. Balina ona bu iig sozii ogretir, yaratili§m biitiin tarihini anlatir 
ve her §eyi bilme giiciinii ona bagi§lar. 

Ava Pirim. ku§ dili bilme giiciinii. Yilanlar Padi§ahi'nm agzma 
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tiikurmesiyle kazamr. Eski avcilik gagma bagli olan bu mitolojik var- 
ligin, dilini bildigi ku§lar ve hayvanlar iizerinde iktidan olundugu bi- 
le s6ylenmi§tir. Kazak efsanelerine gore. Korkut Ata'mn kendisi de 
ku§lar ve hayvani an n dilinden anlardi. 16. yuzyilm Turkmen tarihgisi 
Salar Baba Giil Alioglu'nun Oguzname'sine gore, Bayat boyundan 
olan Korkut 'un, "Duman" adiverdigi kahraman, turn ku§lann d ilin i 
bilir. Bu olaya aslmda, semboller diinyasimn ve manevi diinyamn 
semboller dolu dilinin degerini gok ozel bir §ekilde bilen eski dii- 
§uncelerin ta§iyicisi bir insan goziiyle bakmak gerekiyordu. Korkut 
Ata'mn ku§lann ve hayvanlann dilinden anlama olaymda ruh haya- 
tinin ilk yaratili§ gagmdaki giicii ya§atan geleneklerin bir izi goruniir. 
Allah onun gonliine Ilham vermi§tir ve varliklann ayn ayn katlan 
arasmda baglilik yaratan ku§un dilini bilmek de bu nedenle mum- 
kiin oluyor. Ku§ dili bilmek, burada da inisiasiya torenleriyle ili§kihdir. 

Mitoloji ve halk kiilturunde ku§ dili bilmek, dogayla ozel bir ya- 
kmhklan olup, sihirli giig sahibi olan karakterlere ozgiidur. Ilk sem- 
bolik anlamimn tarn olarak anla§ilmadigi sonraki gaglarda, bu motif 
yeni bir anlama bururimu§tur ve bilgiglik konumuna gelmenin yolu 
gibi kar§imiza gkmaktadir. Sonralan ise tasawuf edebiyatma gege- 
rek, Y. Emre, Nesimi ve diger tasawuf ruhunu yaratan §airlerin ve 
dervi§lerin dilinde manevi diinyayla bagli yerini almi§tir. Mitolojik 
anlamda bu dil, yiiksek katlarla insan varligi arasmda yakinlik yarat- 
mak anlamma gelir. 

KU§ KILIKLI RUHLAR: §iirsel mitolojik gelenekte ku§lar, evrensel 
bolgeler arasmda baglilik kuran, ilahi Igerigin sembolleri gibi kar§i- 
miza gikarlar. Avrasya mitolojik sistemlerindeki ku§, kainatm birbi- 
rinden ayn iki konumu arasmdaki araci roliinii oynardi. Bu dii§unce- 
nin Turk halklannm dilindeki izleri, uganlann ta§idiklan adlarda da 
goruniir. Ornegin, bazi §iirsel mitolojik geleneklerde, olenlerin cam- 
m sembolize eden giiverdne, Hakasgada "Kuday Ku§" denilirdi. 
Buradaki "Kuday", "gokyiizu" anlamma gelir. Melek kiliginda olup, 
ku§ gizgileri ta§iyan gok sayida §eytani mh veya goriinmez varlik 
vardir. Bu ku§lann yeri, Diinya Agaci'nm en yukanlandir. 
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I UkavHcrdc onlar. Kara Ku§, Si- 
nn i uy, ve l>cnzcri adlarla kar§imiza 
akarlar. 

lurk halklannda olen birinin ru- 
lmnnn ku§ §eklinde ugup gittigine 
inamkrdi. Yakutlarda aynca. gocuk 
n lhi 11 nin bir ku§ §eklinde gokler- 
im geldigine de inamlirdi. inani§a 
yi »i*-, olen bir insamn ruhu ku§ kik- 
oiua girer ve turn kainati saran 
Diinya Agaa'nin dallannm birinde 






4mm- 

Sf MW 



It-Kus Resmi 

nu-skcn tutar. (Eski Birlliistrasyon) 

Sayan-Altay mitolojik metinlerin- 

• k- 'kutsal ku§ ana" motifine de rastlamr. Umay ilahe gibi bazi ruh- 
lum ku§ kiliginda veya kanatli kadin goruniimunde betimlenmesi 
ile bununla ilgilidir. Ba§kurtiarda Ural Batir'in kansi olan "Umay" da 
kus kiligina girebilir. Anadolu Yoruklerinin inananda dagimk sagh 
l »ii mh olup elindeki boncuguyia istedigi eve istedigi yerden girebi- 
letl A1 Kansi da agzinda sihirli ta§ olan ku§ kiliginda betimlenir. San 
Ki/ denilen mitolojik varlik ise geceleri ku§ olup ugar. seM agaglan- 
mn iizerinde oturup kurbanlik ister. 



Anadolu Yoriik oymaklan arasinda gocuklan korkutmak igin 
"Maricut-Kerkiit" adinda bir ku§ motifi kulla mlir di. Onu adi, eski bir 
mh olan "Burkut'un adindan alinmadir. Kanadi Ilahe kadinla "kut" 
anlayi§i hakkindaki g6rii§ler acayip §ekilde birbirine yakindir. Hatta 
I lakaslar ve Yakutlarda "kufun kendisi bile ku§ goruniimunde dii- 
§iinulurdii. Ba§ka bir inam§a gore. Tuva §amanlan dua okuyup gagi- 
nrken ku§ kihgina girmi§ Albastilar, tutkun havada girdikleri kara 
bulutiann ipnden ugu§up gelirler. 

Ulu varlik "Ulken"in adina ba§ka yerlerde "Ulken Ku§" §eklinde 
de rasaamr. Altaylann §aman mitolojisindeki "Payana" adryla bih- 
nen mhlar grubu da kanatli varliklardir. Orta Asya halklannm Baba 
Dehgan'i da ku§ gdruniimunde betimlenmi§tir. Yakutlarda "Ogu 
Imita" adinda bir ilahe kaydedilmi§tir. Sozciik anlami "gocuk lmisi" 
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\ A *r & 

Hun Donemine Alt Av ve Mitolojik Kartallar 

demek olan ve Umay kiiltuyle ili§kisi §iiphe goturmeyen bu mitolo- 
jik varligm, gocugun ba§i iistunde bir ku§ gibi oterek, onun neslini 
hayirli ve bereketli kilacagma Inamlirdi. Azerbaycan Turklerinin gele- 
neksel inam§ma gore, eve bereket getiren "Kimsene" adli ruhlar da 
ku§ kiligma girip, insanlann uykusuna gelirler. Halk inam§lanndakl 
kotii "§e§e" ise bilinmezler dunyasmdan gelen bir ku§tur. 

Menkibelere gore, Turkistanli sufi §air Suleyman Bakirgani'nin 
Kamber admdaki e§i, ku§ kiligma girebilirdi. Ugan Ku§lann koruyu- 
cusu olan Kamber Ana kiiltu de onun adiyla ilgili olarak olu§mu§tur. 

Eski Turk yazili abidelerinde "oldii" anlamma gelen "uga barmis" 
(ugup gitmi§) Ifadesi vardir. Ban Sibirya Tatarlannm dilinde "o oldii" 
demek yerine "o ugup gitti" denilirdi. Bu iradeler, ruhlann ku§ kili- 
gmda olduguna dair goru§lerin izlerini ta§iyorlar. Mirag olaymda 
Cebrail, Muhammet Peygamber'e Hakim Ata'nm ruhunu bir ku§ 
gorkeminde gosterir. Anadolu'daki Sivas yoresindeki a§ikkk gele- 
neginden anla§ildigma gore, ziyaret yerlerinde uykuya dalan gele- 
cegin a§iklar, ancak ruyalarma ku§ kiligmda Cebrail veya Mi kail gir- 
dikten sonra a§ik olurlar. Orta Asya halklan da insamn ruhunun gii- 
vercin veya ba§ka bir ku§ gorkeminde olduguna ve ata ruhiannm 
ku§ §eklinde ya§amaya devam ettigine inamrlardi. 

Birgok Altay hal klan nda §amanlann giyimi ku§ motifini hatirlatir- 
di. Bu §amanm ruhuyla birlikte bir ku§ gibi goklere ugacagi fikrinden 
dogmu§tur. Inam§a gore, §aman bu giysileri giydigi zaman ku§a 
d6nii§ebilirdi. Miisliiman kizi olan bir kadm §amanm, kafirle evlen- 
dirilmemek igin dogan ku§a donu§iip, gozlerden kaybolmasi da §a- 
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manizme ait hikayeler arasindadir. Bir Kazak hikayesinde, hain kar- 
de§lerin kuyuya atoklan kahramani, Hizir Ilyas ku§ kiligma girerek 
kuyudan gikanr ve i§ikk diinyaya gotiiriir. 

Ruhun ku§ kiliginda olduguna dair inam§lann izleri, E. Tah- 
l.ini'nin yazdigi Akkoyunlulann tarihini anlatan "Kitab-i Diyarbekiriy- 
ye" kitabmda da goriiliir. Bu kitaptaki bir boliimde §oyle deniliyor: 
"Hazreti Sahipgiran'in kutsal ruhunun yiikseklerde ucan §ahini, yu- 
vasina kondugunda..." Babumame'de de "§eyh Omer §ongal bol- 
du" {§eyh Omer dogan ku§u oldu) denir. Buradaki "§ongan boldu" 
/ciigiiniin anlami "oklii" demektir. Vilayetname'de Dogrul Baba, 
dogan ku§un viicuduna girip, giiverdn kiliginda Urum a ucan Haa 
Bekta§'i takip eder. Dogan ku§u, Dede Korkut boylan nda var. Azrail 
de giiverdn kiliginda ugar. Rakibin giiverdn kiligma girerek canim 
kurtarmasi, Turk halk kiilturiinde sik sik rastlanan bir motiftir. Yunus 
I.mre'nin dilinden bir Iradede de ruhun ku§ kiliginda olmasi inanci- 
mn izleri goriiniir: "Benim canim bir ku§tur ki, govdem onun kafesi- 
llir." Ahmet Yesevi de zaman zaman turna kiligma girerdi. Bekta§i 
pir Abdal Musa ise "Ah oldum, adem oldum bahane-Guverdn do- 
nunda geldim anana" demektedir. 

Diinyamn eski halklannm birgogunda talih anlayi§inm kendisi de 
"ku§" §eklinde dii§iinulurdu. Hikayelerde devlerin giiverdn kiligin- 
(lak! canlan §i§elerde tutulur. Azerbaycan Tiirk dilinde "birini ozle- * 
mek, cam gekmek" anlaminda kullamlan "ku§u konmak" deyimi var. 

Tiim bu ornekler, camn ve ruhun ku§ kiliginda olduguna dair es- 
ki mitolojik gorii§lerden kaynaklanmaktadir. 

KUT: Sibirya, Turkmenistan, Kafkas ve diger birgok Turk halklannm 
geleneksel gorii§lerinde "hayat giicii, ruh, can, hayat verid, ba§lan- 
gig, bereket, bolluk, ugur, saadet, mutluluk" anlamina gelen anla- 
yi§. Eski Turkgede "kurJug" sozciigiiniin "kutsal, mukaddes" anlami 
vardir. Yakut mitolojik dii§iincesine gore, ayu ruhlar, aakli ruhlarve- 
ya §amanlar tarafindan galinmasi hastalik ve oliimle sonuglanan 
"kut", "tanndan gelen bir hayat giicii, ba§langig" anlamim bildirirdi. 
Bu sozciik Tiirkiye Tiirkgesinde, mutluluk gibi anlamlarda kullaml- 
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maktadir. Karakalpakgadaki "kutum kagti" deyimi, "bahtim yaver 
gitmedi" demektir. Farkli Tiirkgeterde "gut-hut" versiyonlan da olan 
bu sozciigiin, "saadet" anlami. Quva§gada "kit" seklinde gegmi§tir. 
Azerbaycan Turk §ivelerinde "kut"un "hayat verici, can" anlamlan 
korunmu§tur. Bu kavram Azerbaycan Turk edebi dil orneklerinde 
"kutsal, hayirli, ugurlu" anlamlan nda da kullamlmi§tir. 



N. Baskakcrv'un dilbilimi agisindan Altay kokiine bagladigi 
"kut", givi yazi lan nda da "can" anlamiyla "kut-kud" §eklinde goriil- 
mektedir. Bu sozciik, aym dilde 'Tann, Ilah" anlami veren "kudu- 
ilu" sozciigiinun de temelini olu§turur. Koreya mitolojisinde rastla- 
nan "kut" da §amanm kamlik erme torenini bildirerek, dogu Tiirkle- 
riyle eski ili§kileri aktaran genel bir anlayi§tir. Mugam tarihiyle ilgili, 
15. yiizyilda yazildigi tahmin edilen "Behget er ruh" risalesinin di- 
ger bir adi da "ruhlann dayagi, ruhlann gucii" anlamina gelen "Kut 
el Ervah "tir. Q. Ksenolbntov'un kaleme aldigi §aman metinler igeri- 
sinde. "Kut oyun" adindaki efsanevi bir §aman hakkinda rivayet var- 
dir. Yakut §amanizminde kam. hayati biitiinlukte "kut" ile baglan- 
mi§tir ve du§manm bu "kut"u mahvetmesiyle §amanm hayatimn da 
sona erecegine tna nilir di. 
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Uygur Rahibi 



Bir anlayi§ gibi dini-kutsal uygulamalarda geni§ 
bir §ekilde korunan "kut"un mitolojik anlam ve i§- 
levi, genellikle ilk olarak Sayan- Altay Tiirklerinin et- 
~ nografik unsuriannm yaygin oldugu §aman gelene- 
ginde ara§tinlmi§tir. Altay Tiirklerinin inam§ina go- 
re, insamn ruhu -kutu- Insan dogmadan once gok- 
yiiziinde var olur. Sayan-Altay halklannda gocugu 
olamayan kan-koca hakkinda "kudi yok kiji" denilir- 
A i. Giiney Altaylarda. "kut'u Altay'in verdigine ina- 
mlirdi. Teleutlarda da gogiin dorduncii katinda ya§a- 
yan "Enem DayugTnm (Yaratan Ana), gocuklara kut 
bagi§ladigina inamlirdi. Hakaslara gore ise yeni dog- 
mu§ kadina "kut"u gonderen, aslinda gocuklann 
koruyucusu olan Imay Ige'nin kendisidir. Yakutiann 
inanana gore de canli varliklann bir boliimunde 
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i -i il.ua hayat veren gizli bir giig vardir. "Kut" adi ta§iyan bu gii? sa- 
yesinde bu varliklar isikli diinyada yasayabilirlcr. Bu "kuf'lar Allah 
l.liarindan verilir. Kut. "salgin kut", "buorkut", "iye kut" gibi degi§ik 
I »Kimlerde olabilir. "Goriicii" diye tanimlanan insanlar "buor 
kut' unu kiiciik Insan goriiniimiinde gorebilirlerdi. "Iye kut" kendi 
lM'.ina sahibinin bedeninden aynlamazdi. Tiim bunlarla birlikte. 
kut"un bedenden Qikmasryla oliimun gelecegine inamlirdi. Hakas- 
i.tu gore, bir tnsamn ruhu disardarda gezip dola§iyorsa, o Insan 
mutlu degil demektir. 

§oriann geleneksel dim tnam§lannda "kut" denilen cam Erlik ya- 
nilnustir. "Kut", Insan canimn saglamligimn semboliidiir. E rllk ’ln 
yardimcilanndan herhangi biri, Istedigi zaman insam tehlikeye soka- 
i'iindi. Ayna ruhlar bir tnsamn "kuf'unu yerlerse, o insan oliir ve 
"ayna kutunu yedi" denilir. Ayna ruhlar, o "kut’u yemeyip, sadece 
ih|) gotiiriirierse o zaman da "kut"un sahibi olan ki§i hastalamr. Kut 
geri geldigi taktirde o insan yine sagligina kavu§abilir. "Kut"un geri 
v.'tirilmesi sadece Erlik'in izniyle miimkiin olur. Bunun icjin de §a- 
man Eriik'e yah/anr ve "kut"u geri gondermesi Icin ona kurbanlik 
vaat eder. 

Boylece mitolojik ve geleneksel dint gorii§lerde, insamn canimn 
viglamligi "kuf'tan kaynaklamr. Ruhlar ve §amanlar ona zarar vere- 
bilirler. Kazaklann dilinde "kut anay" diye bir sozciik vardir. Bu soz- 
ciigiin anlami: "Ruh. can" demektir. Bu dilde "kuf un yemekle bag- 
li anlami herhalde onun "hayat verid gii?", yarada ba§langia tfade 
etmesinden kaynaklamr. Sibirya'nm Tiirk hakiannm geleneksel Ina- 
m§lannda silt lie "kut" arasinda derin bir baglanti sezilir. "Kut" kav- 
ramimn anlamsal ^er^evesi de akialik, durulukve yumu§aklikla Ilgi- 
lidir. §arap gibi akialigi, su gibi durulugu olan "kut", yaratili§in Ilk 
(emelini olusturan yapisal ozelliklere gore, eski di’i§iincede iireme, 
bolluk ve bereket idealleriyle ilinrjlendirilerek dii§unulurdii. Azer- 
baycan Turk^esindeki "yiireginde kut olmak" deyiminde "kut"un 
bu iradeye yakin bir anlami vardir. Kirgiz Turk^esinde "kut"un "ha- 
yat giicii, ruh, can" anlamlanyla. bu soziin eski evrelerdeki I^erigi 
korunmu§tur. 
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R. R. Arat, eski Turk §iirinden soz ettigi zaman, "yir suv kuti" so- 
ziinii "yer su ruhu" §eklinde gevirmi§tir. Kumik Tiirkgesinde "kut 
kuymak" {kut kovmak) deyimi vardir. Bu deyim, "kutsal ruhun res- 
minin yardimiyla aakli hastalik verid ruhu kovmak" gibi bir anlam 
irade etmektedir. Bu dilde. Bereket Ilahesi'nin adi olan "Kudur- 
bay"m temelinde de "kut" vardir. Bu kavram bir ihtimale gore Bul- 
gar gagmda Lezgi dilinden "k'uts" §eklinde ge§mi§ ve mitolojik an- 
lammi korumu§tur. 

Devlet Ku§u adindaki "devlet" sozciigii, aslmda bu giin anladi- 
gimiz "servet, diinya mall" anlammda degil, "kut" kavramiyla bag- 
lilikta olup, Tann tarafmdan verilen iyi kismet, baht" gibi anla§ilma- 
lidir. Devlet Ku§unun "§ahlik Ku§u" olarak adlandmlmasi da bura- 
dan kaynaklamr. 9 . yiizyila ait bir Manihey yazismda "il Otiiken ku- 
ti" (Otiiken ilinin kutu) iradesi kullamlmi§tir. "Kuf un goklerden gel- 
digi inana Hun Hakam'nm, ta§idigi Tengri kutu" unvanma da agik- 
lik getirir. Bilge Kagan Kitabesi'nde de agik bir §ekilde "kutum oldu- 
gu i§in kagan oldum" denilmektedir. 

Bu sozciik en eski gaglarda, Altay dil birligi zamanmda "kutag" 
§ekliyle Mogol diline, "kutu" §ekliyle Tungusgaya ve "hutu" §ekliyle 
Mancur diline gegmi§ ve "can, aakli ruh" anlammda korunmu§tur. 
"Kut -gut" eski On Asya metinlerinde kullamlmi§tir. Ara§tirmaalara 
gore bunun tzleri Tiirk dillerindeki "kuday" ve "hozay", Iran dillerin- 
deki "huda" ve "hoda", Germen dillerindeki "kod" ve "kott" §ekil- 
lerinde kalmi§tir. Ancak bu sozciigiin pragermen kokenli oldugu 
soylense de "kott" sozcugiiniin bu dilde anlami pek de agk degil- 
dir. Dogu Tiirklerinde daha 90k §amanizmle bagli olup, "can, ruh" 
§eklinde bir anlam ifade eden "kut" sozciigiine hala milattan Onceki 
asirlarda (Hatti, Siimer ve Kassi dillerinde) rastlanmasmdan, tannsal 
igeiikli bu sozciigiin kokiiniin Tiirk halklannm Azerbaycan toprakla- 
nna yerle§tigi, ilk at a yurdunun olu§tugu eski On Asya'ya bagli ol- 
dugu anla§ilir. 



KUUQU: Kuzeyde ya§ayan Kirgizlann inam§lannda "Kara Albasti" 
iizerine sozii gegen ve kotii ruhlan gorebilen ozel yetenekleri olan 
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111 Him vardi. Bu insanlara "kuugu" (kovucu) denilirdi. Giineyli Kir- 
Mi/Utin dilinde ise bu insanlar "kuugungu" diye adlandmlirdi. Bu 
ul. dr "kuugu" ile aym koktendir. Geleneksel goru§lerine gore, 

• m «logum yapmi§ kadina "Kara AlbastTnm zarar vermesini en- 
n. 11 irk igin. bu insanlar O'nu dogum yapilmi§ evden kovarlardi. 
Kirgizlann gozunde "Kara Albasti" gergekten de korkung ve 
un l>ir giigtii. San kopek, kegi ve benzer hayvan gorunu§lerin- 
dilH in 1 ilenen bu kotii ruh, dogum zamanmda kadina zarar verebi- 
lin II O. yeni dogum yapmi§ kadimn cigerini gikanp irmaga gotii- 

ItJ I >nu engelleyen gkmasaydi ve goturdiigii cigeri irmaga at- 

li, o kadm olecek demekti. Bunun igin de dogum yapmi§ kadi- 

hu niiniin sorumlusu olarak "Kara Albasti" goriiliirdii. 

Kirgizlarda var olan bir inam§a gore, yalmz en az bir kez Albas- 
li yi yakalami§ olan insanlar "kuugu" olmaya hak kazamrlardi. Bu in- 
>i llai. Albasti'yi yakaladiktan sonra o kadar dovmeleri gerekiyordu 
ki. Alki§ti iyice hirpalanmi§ olsun ve bagi§lanmak igin ba§mdan bir 
kopanp onlara versin. Bu sagm konulabilecegi tekyerin deKU- 
l u M u ici olduguna Inanlilardi. Ondan ba§ka herhangi bir yere konu- 
11 1 1 - . i . Albasti onu bulup tekrar alacakti. Bu sag Albasti tarafmdan ga- 
in l- ligi taktirde ise o "kuugu" artik Kara Albasti'yi goremeyecek de- 

mrkti. 

"Kuugu'lar arasmda tedavi yontemleri sayilabilecek bir §ey yok- 
lu Krrgizlara gore "Kuugii'nun yeni dogmu§ kadimn yaninda bu- 
lunmasi yeterliydi. Onun orada bulunmasi Albasti'yi korkutup kagir- 
maya ve kadimn saglikli bir §ekilde dogum yapmasi igin yeterliydi. 
Bazen dogum sirasinda herhangi bir nedenden dolayi "kuugu" ge- 
|i medigi taktirde, onun giysisi veya hatta ba§ligmm getirilmesi bile 
yeterli goriinurdu. Qiinkii Kara Albasti'nm "kuugu"nun giyiminden 
bile korktuguna inamlirdi. Kirgizlann inam§ma gore, "kuugu" deni- 
len bu insanlar hem Kara Albasti hem de San Albasti'yi korkutmak 
giicune sahip sayilirlardi. Kara Albasti'yla ilgili bu demonolojik Ina- 
l ii§lar, daha sonralan §amanizmle ilintilendirilmi§ ve bu kotii ruhlan 
kovabilme giicu de Bah§ilarda gorulmu§tur. 
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KULDURClS 

KULDURGt§: Kazak-Kirgiz halk kulturunde yaygm bir motif. Kazak 
halk kulturunde "kultarkag" adiyla bilinen ve "giildurucu, komed- 
yen" sayilan bu varliklar, ormanlar ve gollerde ya§arlar ve omuzlan 
iizerinden geri atacak kadar biiyiik gogusleri olan kizlardir. Anadolu 
hikayelerinde onlara biiyuk yollan kesen varliklar gibi rastlamr. 

KUOH BOLLOH TOYON (U KULA AN AYII): Yakut Inam§lanna go- 
re. Su Ruhu'nun adidir. O, suyun temizligini korur, balikJann gogal- 
masim saglar. Yakutlar balik tutmaya gikmadan once bu Su Ruhuna 
dua edip ondan avlannm ugurlu gegmesini dilerlerdi. Kiioh Bolloh 
Toyon (Ukulaan Ayu), suyun kirlenmesini ve gollerin kurutulmasim 
sevmez ve bu i§i yapanlara kar§i kin besler. O, yakim 61mii§ birinin 
yedi gun boyunca balik avina gikmasim, golii, irmagi gegmesini ve 
ki§ gunii irmagin buzu iizerinde ate§ yakilmasim sevmez ve boyle 
yapanlara kin besler. 

KUP KARISI: (bak: Kan) 
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I (>KMAN: Yakin Dogu halklannda ve onlardan biii olan Musluman 
lurk kalklanmn kulturiinde efsanevi hekim motifi. Kuranda da adi ge- 
11-f Adma aynca efsane ve rivayetlerde rastlamr. Azerbaycan sozel 
h»lk kulturiinde de butun hastaliklara derman bulabilen Lokman adiyla 
ilyjli ata sozu hukmunde iradeler, hikmetli sozler ve benzeri deyimler 
korunmu§tur. Lokman Hekim motifi doguda, flag yapabilmenin yam§i- 
n bil de bilici sayilir. M Ka§garinin " Divan-» Lugat-it Turkunde, "ilag 
v-ipan" anlammda kullamlan "otag" sozcugu ve aym kokten olan "otu- 
cu", Azerbaycan Turk dili lehgelerinde "gok bilen, bilici" anlamlarmda 
kullanrlmr§tir. 
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MAG: (bak: Bag) 

M A C A R A : Mitolojik inanglarla baglidir. Glzli-kutsal alemle bu yer diin- 
,ri arasmda uzanan gegidi temsil eder. A/lagara kaotik ve karanlik or- 
'.nmyla, yapi§iz ve §ekilsiz haliyle, §iirsel mitolojik dii§uncede obiir 
1 im lya ve yeralti oliiler saltanatimn pargasi gibi gorunmu§tur. 

I m kaynaklan na gore, eski Tiirklerde gokyuziine ve Tann'ya verilen 
kuiUuilar magaralarda kesilirdi. Atalann ruhunun §erefine yapilan bu 
merasimlere Kagan'm kendisi ba§ kahin gibi katilirdi. Kagan her yil 
. u-vlct buyukleriyle bir araya gelerek, kurdun da girdigi atalar magara- 
mi ziyaret ederdi. inam§agore, ilahi kokene bagh olan kurt, Tann.Dag- 
im run altmdaki derin bir magaramn igine girip, orada on erkek yavru 

• iimyaya getirmi§tir. Bu yavrulardan bin "A§ina"dir. A§ina daha sonra 
t - »kturk devletinin kurucusu olur. O, aym zamanda, Ilk §aman olarak 

• la bilinir. Kipgak efsanelerine gore ise ulu ata-ana magarada dogmu§- 
tu 1 Yakutlar da atalann ruhlanna verdikleri kurban lan magarada keserler. 

Eski Azerbaycan'da tapmaklann gogu magaralarda bulunur. Atalar 




Kaya Resimleri, Caralont-Bayan Mogolistan 
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ruhlanmn gezip dola§tigi yerler olarak etnik 
hafizaya kaydolan, tarihin en degi§ik devrele- 
riyle ilgili boyle tapmak yerleri olarak magara- 

ca /v/v/v/v/v/v/v/v .ara etmk-kiil tiirel geleneklerinin ya§adigi 

birgok bolgede rastlanabilir. Qunkii turn tapmak 
Aitay Kaya Resimieri yerlerine oranla magara ocaklan daha 90k koru- 
nakli olmu§lardir. Azerbaycan'da kisir kadmlar 
Azih magarasina gelip, tavandan damlayan suyu igerler. Bundan sonra 
gocuk olursa, magara ve oradaki suyun verdigine inamrlar. 




Ara§tirmacilara gore, "Magara Adam lan" anlamma gelen "Ashabul 
Kehf ocagimn adi islamla§masma ragmen arkaik inam§ giz- 
gilerini komyabi Im i§tir. Azerbaycan'da magara kiiltuyle ilgili 
eski inan lslan aktaran 90k sayida magara-pir abide - 
leri vardir. /Magara, §iirsel mitolojide mezarla aym * 
du§unulmu§tur. Bunun bir Izi bazi destanlarda ko- A 
runmu§tur. "§aman azan" diye bir hastaliga tutulan 
destan kahramam Kurbaniye, sadece magarada yattik- 
tan sonra sagligma kavu§mu§tur. 




Demir daglarmda bulunan magaralar. Aitay hikayelerinde daha 
90k, yeralti diinyasma aglan kapilar olarak betimlenir. Magara genellik- 
le Turk halk kulturiinde kuyu, orman, yeralti dunyasi gibi yerlerle birlik- 
te kotii §eytanlarm mekam olarak du§unulmu§tur. 



MANA ALEML Mitolojinin kendisi bir semboller alemidir. Evrenin ya- 
pisi da sembolik resimlerle kendini bulur. Mitolojik motiflerin kendileri 
de semboldiirler. Her firsatta sembolizme egilimli oldugunu gosteren 
§iirsel mitolojik du§unce gagi insanmm goziinde, var olan her §ey aslm- 
da mana aleminin hirer maddi motifler §eklindeki iradesidir. Onun bii- 
tiin ya§ayi§i ba§tan ba§a sembollere burunmu§tur. O, sembollerle du- 
§unur, onlarla ya§ar ve gevresindeki diinyayi semboller yigun gibi kav- 
rayip bir mana alemi olarak kabul eder. Eski Turklerin halk sanati lize- 
rinde rastlanan resimler bile higbir zaman sus amagli olmayip, dinsel ve 
sembolik anlamlar ta§imi§lardir. §amanin davulu lizerindeki resimler 
de sembolik anlamh olup mana aleminin bir ifadesidir. Bu bakimdan 
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(um Inang sistemleri dunyanin gorunumunu verinken, onu semboller 
Alrinlne gevirerek anlamlandinyor. 

I iO.,iyla insarnn ig ige oldugu bir gaga ait dii§imcede, soz ve ad, 
.iyin /.imanda maddi dunyanin temelidir. Gergeklikse sozle ve adlaya- 
Miil.thilir. Daha sonralan sofilerin "mana Alemi" dedikleri dunya, bu 
J l/ici ve adlarla yaratilan dunyadir. Goriinurdeki alem (suret alem), bir 
I Hininiuk iginde olan semboller aleminin sadece bir gdriintiisudur. Ger- 
«,ric • >Lmsa "mana alemPdir. Biling altindan gelenler bile onun iradesi- 
in llu alem sozle yaratildigina gore, sozciik, bu alemin maddi temeli- 
i li - dii§turur. Her bir addave sozde anlam yukliidur. Qiinkii o, sadece 

I ill sesler yigini degil, anlam ve igerigin ta iginden gelendir. Evrensel 

• ii l.iince bakimindan gonliine ilham edilenden gelir. Sayan-Altay Turk- 
k m un yaratih§ metinlerinin bir versiyonunda alem adlandirma yoluyla 
v.iuhlmi§tir. Boyle oldugunda ise ad ve soz, fiziki dunyanin temeline 

• li »nu§iir. Eski inam§lara gore, bir nesnenin var olabilmesi igin, ona ad 
verilmesi gerekiyor. Siimer mitolojik metinlerinde de diinyamn yaratil- 

I I M M siireci nesnelere ad vermeyle gergekle§mi§tir. 

lioyie bir temel iizerine kumlu dunya, ba§tan ba§a semboller 
Alemidir. Bu alemdeki her nesnenin bir adi vardir. Bilincin degi§ik hali- 
nin bir ifadesi olan bu alemde her soz ve ad, sadece ait oldugu nesne 
Kin gegerlidir ve organik olarak yalmz ona ozeldir. Tarihi dii§unceler- 
den giig alan bu alemin adina bazen "imaj alemi", bazen de "sembol- 
ler alemi" elenir. 

Tiirk etnik-kulturel geleneginde tiim nesnelere Korkut Ata'nin ad 
veimesiyle ilgili inam§m varhgi, onu boyle bir mana aleminin yaraticisi 
1 Inak gorme imkam verir. Bu mana aleminde, Bozkurt, i§ik, dag ve 
agag gibi varkklar kendi ba§lanna ilahi deger ta§ryialan ve Tann'ya ka- 
vu§manm yolu olan ilahi semboldiirler. Bu varhklar igerik itibariyle tem- 
sil ettikleri sembolik Ozelliklerin maddi iradecisidirier. Gozle goriinen 
tiim alem. §eytanlar, ruhlar ve var olan her §ey, insan du§uncesinin bir 
1 minii sayilsa da onlar, "mana alemi"nde birer gergeklik olu§turuyorlar. 
BdE bir anlamda insanm ruhsal eneijisinin faaliyetinin bir sonucu olan 
-unan ruhlan da bu bakimdan yiiksek manevi-ruhani giiciin iradesidir- 
ler. Mana alemi ruhani giigle yaratilir. 
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Tasawuf bakimmda gonlii co§kuyla dolmu§ insanlar, gozle gorii- 
nen gergek maddi alemden srynlip. goriinmezler diinyasma yonlendik- 
lerinden, ilahi bilgiler bu kalplere daha gabuk girer. Qunkii ten ve 
maddfyatia ili§kiyi kesen bu insanlann hayal kurma gugleri de son de- 
rece aktif oldugundan bilinmezler aleminin sirlanm ogrenmeye yarati- 
k§tan beri elveri§liler. Bilinmezler alemi ise goze gorunmezlerden iba- 
ret bir manevi alemdir. Bilinmezleri bilmek. Tann'mn ilham verdigi er- 
demli insanlara Ozgiidur. Tann. mh halindeki bu kalpleri oyle yaratmi§- 
tir ki bu insanlar istedikleri zaman tenden srynlrp "mana alemi"ne dala- 
bilirler, vllayetname'ye gore, hunkar Haci Bekta§iVeli, Roma'ya yakla- 
§irve "mana alemfnden Roma erenlerine selam verir. 

Sofilikte "mana alemi" gergektir. Bu inam§ kendi ifadesini bir^ok ri- 
vayette bulur. Ornegin, §ah HatayTnin "Ravii minu zal ile idrak kil ma- 
hiyeti..." (mahiyeti sembol ile idrak et) sozlerinde bu inam§m izlerini 
gormek mumkundiir. Yaratik§lann gergekligi sembollere saklanmi§tir 
ve ancak sembollerle anla§ilabilir. 

MARKUT: Anadolu'da geleneksel Turk kulturiinun ta§iyialanndan olan 
Yoriik boylan arasmda yaramazlik yapan Qocuklan korkutmak igin, uy- 
durulan hayali bir varlik. Aslmda bu hayali denilen varlrgm kokii, ulu dil 
birligi gagina kadar gider. Bu mitolojik varlik hakkmda Yoriikler arasm- 
da §oyle denilir: "Markut Markut... Bacadan kolunu salla..." Ya§klann 
derin inam§lanna gore, "Markut" bir ku§tur. O sadece adi amlan lan kor- 
kutur. 

V. Radlov, "Sibirya'dan" adli eserinde, Altay daglannda ya§ayan sa- 
manlardan ve kurban torenlerinden bahsederken, "Serna ku§u Mar- 
kut "un adi gegen bir kam duasi metnini de kaydetmi§tir: "Gok ku§lan 
be§ Markut, Trmaklan bakirdan-Aym timagi bakirdan, Ayin gagasi buz- 
dan-Geni§ kanatlan muhte§em hareketli. Uzun kuymk]an yelpaze gibi- 
Sol kanadi ayi orter. Sag kanadi giine§i-Ey dokuz kartalm anasi! Yayigi 
gegerken §a§maz-ldil iistiinde yorulmaz. Oterek gel sen banal- 
Oynayarak gel sen sag goziime! Sag omzumun iistiine kon!" 

§aman "Markut" ku§unu bu yolla gagirdiktan sonra cevap verdigi 
zaman, ku§un sesini taklit eder ve "Gagag gag! Kam ay!" diye bagmr. 
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M K . I buyuk ku§un ta§imasmm ne kadarzoroldugunugostermekigin 
boynunu bilker. Radlov'un sozunii ettigi "Markut", goze goriinmez ve 
kotii ruhlan korkutmak iqin gaginlir. Bu ku§u ancak belli insanlar gorebilir. 
Meut samanlarmm davullarmda yer alan resimlerden bin de "UT 
- n kusu Bay MOrkut" admda buyuk kartal gorunu§lu bir ku§tur. Boy- 
U-i i- Altay-Sayan §amanlannm dunya goru§unde kamlik zamam ulu U 1 - 
• I M * yolda§kk yapan nur yuzlu ku§un adi da "Merkut" olmu§tur, 

Bu mitolojik "Merkut" ku§u. Sibirya'dan 90k uzaklarda, aym etnik- 
kiilturel sistemin binlerce kilometre uzagmda ya§ayan ba§ka bir gele- 
iM-glnde -Anadolu'nun yanm gogeri, yan gogebe Yoruklerinin dilinde- 
1 1 - aklan koruyan hayali bir varlik §eklini almi§tir. "Merkut" (Markut) 

I rryla Turkmen terdeki "Burkut Baba" adi arasmda da mitolojik anlam 
.-,'MiKIan derin bir bag vardir, (bale Burkut Baba) 

MAY ENE: Kazak Turkgesinde "UmayAna"mn admin, "May Ana" ver- 
• Jyonuyla birlikte kullamlan diger bir §ekli. Bu. §or Tiirklerinin g6rii§une 
g i re , gocuklan koruyan "May Iqe" adli ruhun kendisidir. Kazakistan'm 
Util bolgelerinde Umay'a aym zamanda "May Eulie" adiyla yakan nar. 
»madaki "Eulie" sozciigu, Azerbaycan 'evliya" sozciiguyle aym olup, 
I" iruyuai ruh anlamma gelir. "lye" de "Iggi" lie aym anlamdadir ve mo- 
tiiin Turk mitolojisindeki yerini anlama bakimmdan biiyiik onem ta§ir. 

A 1 taylara gore bir evde korpe gocuklar varsa, onlan kuruyan goriin- 

II M / I hayirsever ruh "May Ene" de oradadir. Altaylann inam§ma gore 
Miy Ene", kirk ba§k bir kadm varhktir. Teleutiar ise "May Ene"yi gu- 

mii§ sagh geng bir kadm gibi betimlerierdi. Qocugun be§iginin ba§ma 
I < 1 mhun beyaz kuma§tan bir resmi, bir de okla yay asihrdi. Inam§a go- 
re May Ene", bu yay-ok ile yeni dogmu§ gocugu acikh ruhlardan ko- 
mutu. "May Ene" dedikleri bir kuma§ pargasim oka bagliyorlardi. Qo- 
1 uk sag salim buyudiigiinde, bu "May Ene" denilen askiyi diger 90CU- 
ftun be§igine asarlardi. Ama gocuk oliirse, bu kuma§ pargasini yakip, 
vtini ba§ka bir parqa koyarlardi. 

Efsaneye gore "May Ene", evini havada kurar ve hiq yere inmeden 
(.(Kuklanm orada dunyaya getirir. Rus hikayelerindeki "Kamayun" ve 
KirRizlardaki "Kumay". "Kumayik"m, Hint-lran mitolojisindeki "Hu- 
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may", "Hamayun"dan geldigi fikri de Turk mitolojisindeki Umay "in bu 
kadar yayilma sebebiyle geli§ki olu§turur ve motifin igerigine bir agiklik 
kazandirmaz, {bak: Umay) 

M E H R i K A N : Tiirk mitolojik du§iince sistemi gergevesinde yapilan ve 
emik-kiilturel geleneklerdeki en biiyiik iki bayramdan bin. Eski adi 
Mahsul Bayramiydi. Turk halklan arasmda degi§ik adlarla bilinen bu 
bayramm, Bahar Bayram'i kadar eski oldugu soylenir. Ortagag yazarla- 
n. Mehrikan Bayrami'nm olu§umundan ve onunla bagli adet ve gele- 
neklerden geni§ bir §ekilde bahsetmi§ler. 

Mehrikan-Mihrican Bayrami, bag, bahgenin yaprak dokiimu zama- 
nma denk gekligi igin bazi kaynaklarda adma "Hazan Bayrami" §eklin- 
de de rastlamr. Uriin toplama i§i bittigi zamanlarda, sonbahann ba§m- 
da yapilan bu bayram, eski Azerbaycan'da Nevruz Bayrami kadar bii- 
yiik ve tantanali yapilirdi. Diigiinler de gelenek olarak bu donemlere 
denk getirilirdi. 

Metinlerde adi "Mehrikan-Mihrican" §eklinde yazilan bu bayram, 
Zerdu§tliik takvimindeki Mitra (Giine§) ile ili§kilidir. Bu adm Turk uygar- 
liklanna ba§ka sistemlerden gegtigi agiktrr. Ancak Qin kaynaklannda 
Hunlarda da boyle bir bayram olduguna ve Yer Ruhuna kurban ver- 
mek igin ibadet yerlerine geldiklerine dair bilgiler var. Ara§tirmacilara 
gore bu bayram sonbaharda, geceyle giinduziin aym oldugu zamanda 
yapilirdi. Bayram zamam oyunlar oynamrdi. Birkag gun devam eden 
"Mehrikan" bayrammda yapilan ayinler, onu Ulu Yer Anaya olan ina- 
m§la ili§kilendirmektedir. 

mejjlk: (bak: iye; Evliya) 

mi STAN: Kirgizlann demonolojik goru§lerinde "Ma§tan Kempir" adm- 
da demonolojik bir motife rastlamr. Inam§a gore O, ihtiyar bir kadm 
goriiniimundedir. Qirkin surath bir kiip kansi olan "Mistan Kempir", in- 
sanlann kanun topuklanndan emer ve yeralti diinyasinda esir olarak 
sakladigi insanlan yer. Mitolojik anlam itibariyle O. "jelmoguz Kem- 
bir"in aymsidir. 
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"MLstan Kempir" Kirgizlann Islam oncesi inam§lanyla bagli olan 
Mite" motifine 90k yakmdir. Koken itibariyle de Ulu Ana motifine ilin- 
tilidir. O. mitolojik bir varlik gibi daha 90k sihirli hikayelerde korunup 
kilrm§tir. 

Tiirklerle tarihsel-kiiltureJ iliskileri olan halklardan bazismda. "Bistan" 
.Kiinda bir motife rastlamr Agzmdan alevler 9ikaran bir ejderha gorii- 
niimiinde dii§iiniilen bu varligm admdan, 90cuklan korkutmak i9in ya- 
rarlanilndi, (bak: Jelmoguz) 

MIT: Ger9ekligin, eski kiiltiirlerde sembolik-motifli §eklinde bilinen tek 
.»tiklamasi. Qagda§ insanm teknolojiden dogan korkulan siirekli artar. 
Bu insanm dii§iince tarziyla kiyaslamrsa, doga yasalanna uymamn, do- 
gayi prensip olarak kabul etmenin ve ondan ogrenmenin on planda ol- 
dugu mitolojik 9agm dii§uncesi, etnik-kiilturd gelenegi olu§turan kan- 
§ik bir yanm sistem gibidir. Diinyamn mitolojik olarak anla§ilmasi i9erik 
itibariyle rasyonel degildir. Kultiir bakimmdan insan uygarligimn ula§- 
mak Istedigi bir a§ama sayilan mit. bu anlamda antropolojik bir olaydir 
ve sonraki 9aglann relsefi-antiopolojik goru§lerine de gu9lii etki yap- 
mi§tir. 

Etnik-kiilturel gelenek 9er9evesinde, insan davram§lannm biitiin 
onemli orneklerini yaratan mit, mitolojik kiilturiin kendisi degil, onun 
koktend temelidir. En eski cemiyetlerdeki hakim kiilturel §ekil, mitler- 
dir. Mitsiz bir uygarligm du§iinulmesi, onu tiim anlamlardan mahrum 

W etmek demektir. Din du§uncesinin bile mitten 
tiiredigine dair goru§ler vardir. Dunya ve yara- 
tih§ hakkmdaki ilkel goru§lerin aynlmaz bir par- 
9asi olan mit. dii§uncede diinyayi kaostan ev- 
rene 9evirip, onu bir biitiin olarak kavrama 
imkam verir. Qiinkii o. diinya ve yaratih§ 
hakkmda belh mecazi gorii§ler sistemidir 
Iff ve bu anlamda mitin misyonu yaratili§la 
£ ilgihdir. 

Cokturkierde Kuiiamian Manevi olamn bile maddi olarak kav- 

Mitoiojik Tann FigUrieri ramldigi mit, bir metin tiiriinden 90k bihn9 



373 




MtT 



surecinin ta kendisidir. O, duygusalliklarla dolu mecazi dii§unce tarzi 
olup, eski du§uncenin itici giicu olarak kar§imiza gkar. Ilkgag insamn 
yaratih§i, gergek diinya ve doga olaylannm nasil kavramlacagi, ancak 
bu siirecin anla§ilmasiyla miimkiin olur. Bir ba§ka kaynagi da ritiieller 
olan mit, diinyada olup bitenleri agkJar. Temel gorevi izah etmek de- 
gilse de en onemli ozelligi, gergekligin dogrudan kavramlisi, duygusal- 
lik ve motiflik olan bu fenomen, diinyayi kavramamn eski bir tarzidir. 
Diinyamn, yaratili§i ve doganin mitolojik-sembolik kavran lsiyla elde 
edilen verilerin bilimsel oldugu, sonraki donemlerin ara§tirmalannda 
kamtlanmi§tir. Mitolojik §agi dogrudan anlama yetenegine sahip olan 
insan, yaratik§m sirianm bilimsel verilere kiyasla daha derinden duyar 
ve bilir. 

Mitolojinin kar§ila§tirmali tarihsel §ekilde incelen ilmesi, ba§lica mi- 
tolojik konu ve motiflerin farkli diinya halklannda tekrarlandigim, ba§ka 
bir deyi§le farkli halklann birbirinden habersiz aym yoldan gidip aym 
sembolleri kullandiklan gergegini ortaya gikanr. Diinya dinlerinin ara§ti- 
nlmasi, onlann da mitlerle dolu oldugu gergegini ortaya koymu§tur. A. 
F. Losev'e gore mit, ilkgaglarda inang ve inam§la ig ige yogrulmu§tur. 
Onun yaratili§i korkudan kaynaklanmaz. Frezer'in "torenleri agiklayan il- 
kel bilim" olarak tammladigi mit, tarihi olaylann yansimasi olmaktan da 
gok uzaktir. ilkel kiilturlerin vazgegilmez pargasi olan mit, bir zamanlar 
du§iinuldugu gibi sozlerin ilk anlamlannm yitirilmesinden de kaynak- 
lanmami§tir. 

Karakterlerini, doga iistii varliklann olu§turdugu mit, bir mecaz da 
degildir. Ancak mit, mutlak bir gergekliktir ve onda uydurma yoktur. 
Aslinda bir eneiji olup kararsiz dii§unceleri yansitan mit, hem diakronik 
(gegmi§ hakkmda hikayeler) hem de sinkronik (§imdi ve gelecek ara- 
smdaki ili§ki) olmakla her iki durumu da Iginde banndmr. Boylece mitin 
yardimiyla gegmi§, giiniimuz ve gelecek arasmda baglanti kumlur. 
Boylece nesillerin arasmdaki manevi bag saglamr. 

En eski gaglann ilk mitleri dogal olarak yaziya dokiilemedikleri igin 
arkaik §ekiherinin kavramlmasi da mumkun olmami§tir. Birgoklannm 
mecaz gordiikleri mitler, etnograflann verdigi bilgilere gore, evrimlerin 
ilk gagim ya§ayan cemiyetlerde daha gok sozciik anlammda kavraml- 
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mistir. Bilginiii bir ba§langig §ekli olan mit, cemiyet hayati ve dogal 

I toylar hakkinda sinkretik bir goru§tur. Yani mit. konu§ulan bir tarihge 

i legil, ya§amlan bir tarihgedir. Mitte, insan uygarkgimn ilk bilgileri ve ilk 
dini inam§lan yansimasim bulur. Mitteki kavrayi§ anlayi§i, geleneksel 
mi, rmryia anla§ilan bilgi kazanmak degil, bir diinya g6rii§udur. Boylece 
M ui konulannda, insanm kendi kendini kavrayi§imn ge§itli §ekilleri, ken- 
di ifadesini bulur. Ilkel ve arkaik cemiyetler igin varligim kavrayi§ anla- 
liunda her §ey demek olan mit, zamanin ba§langicmdaki mutlak tarif 
1 • insan davram§mm ornegi olarak kabul edilirdi. Mitlerin, uykularla da 
< Idinden gelen bir iliskisi vardir. 

18. yiizyil dilinde gergekligin di§ma gkan her §eye mit adi verilirdi. 

I I thofen'in mitte halkm hayatmdaki olaylann dini inam§lar i§igmdaki 
goruntusunii gormesinden, psikanahtik ekoliiniin temsilcilerinin mitin 
Igeriginde bilincin degi§ik hallerini gormelerine kadar farkli goru§ler 
m»-voittur. Bu goru§lerden bin de mitin, biling altmdan gelen bir uy- 
lhuma. du§unce, motif, sozveya rivayet oldugudur. O, dini inangla U- 
gili bir olay degildir. Ancak son derece farkli goru§lerin olmasma rag- 
men ve mit kuramlannm zengin tarihine ragmen mitin ne oldugu hak- 
krmla genel bir kam yoktur. Aslinda mitle ilgili ne kadar derin bilgiler 
- 1< te edilirse bir o kadar da karma§ik sorunlar ortaya gikmi§tir. K. Levi 
Stross, "mitanlayi§i, du§iincemizin keyfimize bagli birturiidur" der. 

Gergekten de mitte, sik sik rbrmel mantigm yasalan ihlal edilir. Qiin- 
kii mitolojik du§uncenin kendine ozgii mantigi vardir. Mitolojinin olgii- 
li linin di§mda ve yanli§ bakildigmda, uydurma, tiir veya psikolojik fe- 
nomen gibi kabul edilen mit, aslinda kendi kendini yaratan bir sistem 
gibi dogadaki genetik hanza mekanizmasmi hatirlatir. Mitolojik goru§- 
lerin zengin sembolizmi, eski topluluklan giiniimuzdeki topluluklardan 
ayiran en onemli i§aretti. 

Kozmogoni ile kozmolojinin gaki§tigi mitler ve mitolojik goru§ler, 
yaratili§m tiim dze llik lerini igererek butiin olarak "mitolojik diinya mo- 
delfnin temelini olu§turur. Bu model ise mitolojik metinler, arkaik ya- 
zih edebi-kiilturel abideler ve sanat eserlerinin temelini olu§turabilir. Bu 
metinler igerisinde, mitolojik rivayetler, smamalar, yasaklar ve efsane- 
ler, aslinda mitle kan§ik tiirlerdir. Ancak mit konulan, kesinlikle dagmik 
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degildir. Belli bir konu etrafinda birle§en bilgi yiiklii metinler silsilesidir. 
Diinya halklanndaki mit metinleri §ekil yonunden aym olup, kozmogo- 
nik mitler, etnogonik mitler ve takvim mitleri olarak aynlmi§tir. Ara§tir- 
malar, nitelik itibariyle bu ayn§manm inang, tapim§ ve torenleri yansi- 
tan biitiin mit metinlerini kapsadigim gosterir. 

Bir tiir olayi olmayan mitin kendi iginde birgok i§levi mevcuttur. Or- 
negin ate§in elde edilmesi veya ilk kaosu temsil eden ejderha veya 
devlerle mitolojik kahramamn mucadelesi gibi konular, evrensel nitelik 
ta§ir. Yani herhangi bir etnik-medenf sisteme ozgii bir ifade degildir. 
Bu bakimdan da milli medeni sistemin ara§tin Imasi nda onemli bir 
fonksiyon ustlenmeyebilir. Buna ragmen, her bir gelenegin iginde onu, 
ba§ka geleneklerden ayiran mitolojik karakterler mevcuttur. Ilk yapisal- 
ligin ifadesi olan mitin ba§kca konusu, kaosun dagilip evrenin olu§u- 
mu, dunyamn duzene girmesi ve yaratik§m tamamlanmasidir. Onda 
olan ne varsa gegmi§tedir. Mitin i§levi ise turn bunlan izah etmektir. Bu 
anlamda, ilk yaratili§ gagindan bahseden mit. etiolojik Icerik ta§ir. O, 
diinyamn ve zamamn olu§masim, buyiik ta§kim, kainatin sonunu, insan 
soyunun nasil ortaya giktigini, olumii ve kultiirel sayilan ne varsa hepsi- 
ni agiklar. 

Mitolojik bakimdan, mitlere mutlak gergekligin sozcuklerle anlatimi 
§eklinde bakilrr. Gergekte de mitle dil arasinda bir ili§ki vardir ve bu ili§- 
ki kendini mecazi dii§uncede gosterir. Bu mecaz, mitle dil arasindaki 
ilintiyi saglar ve bu yiizden de mecazin kaynagi, bazen dilin olu§umuy- 
la bazen de mitolojik hayalle ilintilendirilir. §ellinq, mitolojiyi dilin dfve- 
si olarak gormu§tiir. Bir zamanlar sorun, dilin mitten once yaratildigi 
konusu olup mitin dilin bir uriinii oldugu kamsi hakimdi. Gergekten de 
mit ve dil ba§langigta aynlmaz bir ili§ki icindelerdi. 

Arkaik gelenekler agtsrtdan mitin gergek giicii vardir ve onun ger- 
gekligine inang, mitolojik karakterlerin gergekte de varolduktan na dair 
inangta kendini gosterir. K. Levi Stross'a gore mit. gegmi§i, gunumiizu 
ve gelecegi aym oranda agiklar. Yani mit, igerdigi biitiin versiyonlarla 
birlikte varolabilir. Degi§imleri, mitin kendi niivesini bir §ekilde konar. 
Buna uygun olarak, her zaman bir mitten ba§ka bir mit dogabilir. Her 
bir halk kendi mitolojik diinya gorii§iinii degi§ik yol lana ya§atmaktadir. 
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An. ,\U IHI surec i^inde onun ilk §ekli tamamen bozulabilir ama ayirt 
< - n. i i>in-tleri her zaman kendini korur. 

Mil. bir anlamda tannnm siradan oliimlulere yasak olan bilinmezler 
llOnvasi ile ilgili bilgileri §amanlar, kahinler, peygamberler veya diger 
11 a Urla insanlara ula§tirmasrdir. Mit metinlerinde korunan mitolojik 

lifiin y/>stergeleri Ise gorsel sanat ornekleri, mimari eserler, ptr ve 
. - .<k gibi dogal unsurtar, semboller v.b. olabilir. Ondaki bilginin ger- 
geklik derecesi de yiiksektir. Bu bilgiler, kiiltiirde mevcut olan metinle- 
lin < legi§iklik derecesinden kaynaklamr ve gelenegin en farkli seviyele- 
niHlf goriilur. Geleneksel cemiyette bile bu metinler, dinsel-biiyiisel 
inik kiilturii ornekleri, efsane metinleri pareomiolojik yapilar ve benzeri 
metinlerdir. 

ImIm sonraki gaglann kiiltiirlerinde ise bu bilgiler oldukga degi§ik 
metinlerde korunmu§tur. Halk kiilturii ve diger edebi metinlerde mito- 
Hik l>ilgi bazen de dolayli olarak korunabilir. Yani bu bilgi metnin ken- 
di K,inde degildir. §iirsel dilin anlamsalligi bu bakimdan mitolojik sem- 
U illerle yiiktii goriinur. Boylece ilk donemlerde bireyin ve toplumun 
• li n lya ve yaradili§ hakkmdaki tiim bilgi ihtiyacim kar§ilayan mitler, halk 
I nlhniinun kaynagidir. 

M. Eiizade'ye gore, mitin geleneksel anlamda en onemli i§levi, in- 
*-ui davram§lannm kahplanm §ekillendirmektir. Mit, genellikle insanla- 
nn davram§ kurallanm belirler. Toplumsal degerler sisteminin §artlandi- 
rin etkeni olarak ki§iye, dogadan, cemiyetten ve kendi bireyselliginden 
gelebilecek kriz anlanm rahat gegirebilmesi igin yardim eder. Mitlerin 
dilinin, sembolle§tirme potansiyeli yonunden olduk^a giiglii oldugu, 
kendi kendini yaratan veya kendi kendini kuran sozel gelenegin doga- 
Mran ara§tinlmasryia kamtlanmi§tir. Ancak ba§langigta onun igeriginde, 
mecazdan ve soyut anlayi§lardan eser yoktur. 

Psikoanalitik toplumbilimdligin temsikilerinin ara§tirmalan, geli§- 
mi§ cemiyetlerde kiiitiiriin hakim §ekli olmaktan gikan mit, istenilen 
halde yine de tamamen yok olmami§ ve insan bilindnin bilingalti yapi- 
lannda eski motif §eklinde ya§amaya devam ettigini gostermi§tir. Bu 
ise diinyamn mitolojik kavram§inm, insan psikolojisi ve uygarliklann ay- 
nlmaz pargasi oldugundan kaynaklamr Mitler bu anlamda, sadece ya- 
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zisiz geleneklerin, uzak gegmi§ten bugiine ta§inan normal bir mirasi 
veya kuru bir kalmtisi degildir. O, manevi hayatin bir pargasi olmayip, 
biitunlukte kulturiin canina, kamna sinmi§tir, (bak: Mitolojik Dii§unce; 
Mitolojik Metin, Mitoloji) 

MIT VE DIN: Mit genellikle, bir kultiir §ekli olarak ve mitoloji de bir bi- 
lim olarak dinden aynlamaz. Dinle mit arasindaki derin baglihk, heryer- 
de kendini gosterir. Mitle dinin birbirinden aynlmasi, mitolojik du§iin- 
ceyle ya§ayan bir toplulugun ruh hayatim anlama olanagim ortadan 
kaldinr. (Junkii cemiyetin geli§iminin ilk gaglarinda, mitolojiyle din bir 
biitiinluk iginde olup. etnik-kulturel dii§unceye grig veren eneiji kayna- 
gi olarak birlikte hareket etmi§lerdir. Kult sistemine baglr oldugundan, 
her bir mit, iginde dini I^erik de ta§ir. Insan uygarliginda normal manti- 
gin kurallanna en az uyan olay, mit ve din olayidir. Mit ilk baki§ta, bir- 
birinden ayn fikir ve du§iincelerden ibaret kaos gorunumu yaratabilir. 
Ilahi hikmet olagamistii ve bilin9 otesidir. Onun igin de sadece aklrn ve 
zekamn giicune dayanarak inanan gizli yonlerini ortaya gikarmak 
mumkun degildir. Ancak inanan bu g izli yonleri, saglam bir zekayla da 
geli§ki iginde degildir. 

Dinin iginde hie ku§kusuz, birbirini gegersiz kilan fikirler ve goru§ler 
olabilir. Ancak her durumda din, bizi dogayla diyalog kurmaya ve ola- 

ganustii guglerle yakinlrgi ko- 
rumaya gaginr. Dogada mitin 
a^iklayamayacagi veya her- 
hangi bir §ekilde aydinlrk geti- 
remeyecegi bir olay yoktur. 
Mit uydurma gibi goriinur an- 
cak buradaki uydurma bilingal- 
tinda gergekle§en bir siiregtir. 
Mitolojik du§iincede her za- 
man Inang siireci I§ler. Mitin 
ger^ek temelini dii§unce ve fi- 
kirden 90k duygusal yon ve 
duygu yiikii olu§turur. Mit ve il- 
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kH dm. higbir zaman birbirlerinden ayn iki oiay gibi aigilanarnazlar. 
lUmlann higbiri digerinden ayn olmamakla birlikte, aralanndaki baglilik 
111.111k kuralanyia agiklanamaz . 

Mil ve Ilkel din anlayi§lan arasindaki baglilik, arkaik du§uncenin be- 
liileyk isidir. Bu, doga oiaylannda da oldugu gibi igeriden olan bir bag- 
lilikin Burada ne varsa, pargalanamaz bir biitiin halinde kavramlir. Par- 
1 .«Lu arasinda engeller varsa bile a§ilmaz degillerdir. Hatta onlardan bi- 
linin digerine olan gegi§, evrimin geregidir. Burada durgun olan higbir 
yy yoktur. . 

Iler §ey degi§im igindedir. Her §ey her an yeni bir §ekle buriinur. 
A I K ,ik bu degi§imler sonsuz da degildir. Mitolojik dii§unce hayatm bu- 
lun §ekillerini birbirine bagli olarak goturiir. 

Mit, torenlerinden ayn du§unulemez. Toren ise aslmda dinin bir 
gostergesidir. Bu anlamda din ve mit arasinda gozardi edilemeyecek 
i MI baglilik vardir. Eski Turklerin dini inang sistemleri Tanncilik olarak ka- 
imi edilmi§tir. Onun igin Tiirk mitolojisinin temeli de Tanncihga dayamr. 

Boylece mitolojik bilingle dim du§iince arasinda onemli bir farklik 
yoktur. Mit ezeli yaratili§ gaginda potansiyel din olarak ortaya gkmi§tir. 

MTT VE EDEBlYAT: Kultiir, tarih boyunca olu§an mitolojik miras ile kar- 
§ikkli ili§kide olmu§tur ve bu bakimdan edebiyat da bir istisna olu§tur- 
maz. Mit. soz sanatimn kaynagim olu§turur. Mitolojik inam§lar ve ko- 
nular farkli haJklann sozlii yaraticihgimn onemli bir boliimunu olu§turur. 
Sanatsal irade, mitolojik gdru§lerle genetik bag igindedir. Bu bakimdan 
halk kiilturii, mitolojiyle edebiyat arasindaki bir a§ama niteligini ta§ir. 
Sihirler ve hayvanlar hakkindaki hikayelerin ilk kaynagim da mitler olu§- 
turur. Sihirli hikayelerin iginde gegen birgok motif i s e inisiasiya torenin- 
den gelir. Ancak arkaik a§amada herhangi bir irade veya sanatsal du- 
§iinceden bahsetmek mumkiin olmaz. Herhalde bu a§amada biitun 
toplumsal biling, bihngalti-sanatsal tipli, yani §iirsel mitolojik Ozellikli bir 
dii§iince tipi olmu§tur. 

Edebi konulann temelinde de mitolojik motifler bulunur. Edebiyatm 
biitiin tarihi boyunca, mitolojiden gelen konulara ve motiflere rastlam- 
lir. Aradan yiizyillar gegse de siirekli gel i§en-degi§en edebi gelenekte. 
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yeni bunindugu anlamlara bakilmaksizm yasayan, belli mitolojik konu- 
lar ve objeler vardir. Mit edebiyatin kendisini iradede en onemli bo- 
lumdiir. 

Edebiyatla mitolojinin kar§ilikli ili§kisi, iki §ekilde olu§ur: Blrind §ekil, 
dogrudandir. Bu ili§ki, mitin edebiyata "akip gelmesi" §eklinde kendini 
gosterir. Yard, mitolojik konulu metinler, dogrudan edebi metinlerin 
konusunu olu§turur. Ikind ili§ki ise dolayli ili§kidir. Bu durumda mitle 
edebiyatin ili§kisi, guzel sanatlar, kutsal ayinler ve benzeri araglarla ger- 
geklesin 

Mitoloji ve edebiyat, dunyamn birbirinden oldukga farkli iki gorun- 
tiisunu verir. Ornegin, ba§langig ve son anlayi§lan, mit igin bir arada 
du§unulemez ve gaki§maz. Yazili edebiyat Iginse aym §ey gegerli degil- 
dir. Yaziya kadar olan gaglann kiilturiine, mitolojik biling hakimdi. Eski 
Yunan §airleri, mitleri aklm kanunlarma uygun bir sisteme sokmak igin 
gok gaba gostermi§lerdi. Mitolojik diinya goru§u ise Yunan trajedisinin 
§ekillendigi gagda bile etkisiz kalmadi ve mitolojik konulardan yararla- 
mlma §eklinde kendini gosterdi. 

Mitle ili§kileiin yeni §ekli. Roma §iirinde kendini bulur ve tannsal 
vergili mitleri, tarihin felsefi anlayi§iyla baglar. Ovidi ise tarn tersini ya- 
parak, mitolojiyi dinsel igeriginden anndmr. Edebiyatla mitin kar§ilikk 
ili§kisi bakimmdan son yiizyillarm edebi metinleri de oldukga zengin- 
dir. Ornegin. 18. yiizyilm irfan kan§imli edebiyatimn temsildleri, 
hikayelerinin olu§umunda mitolojik konulardan daha gok yararlandilar. 
Ancak ona tamamiyla yeni felsefi anlamlar yuklediler. 

Mitolojiden. Indl'den, Kuran'dan ve Budizm'den gelen geleneksel 
konular 18. yiizyil oncesine kadar, bati edebiyatmda hakim konumda 
olup. edebi metinlerin temelini olu§turdu. Doguda ise bu olaya gok 
sonralan rastlanmaktadir. Mitolojik inanglann gizlilik ve kutsalhgim yitir- 
mesi ve mitlerin geni§ agiklamalara maruz kalmasi, onlara sanatsal 
gostergeler sisteminin unsurlan olmayolunu agti. 19. yiizyilda ozellikle 
Alman, belirti olgude de Ingiliz Romantizm'i antik. Hmstiyan ve dogu 
mitolojilerine biiyuk ilgi gostermeye ba§ladi. Bu yiizyihn son lan nda ise 
felsefe ve guzel sanatlarda. Modernist akimlar bu mitolojilere olan me- 
raki hat sayfaya gikardi. R. Vagner'in muzigi, Nis§en'in "Hayat Felsefe- 
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»I V \ol<ivyov'un dim felsefesi. Sembolizm ve Neo Romantizm, bu 
inin lininleridir. Mitin ilk felsefesi ise §elling tarafmdan bu donem 
1 . 4u>nmjlur. Mit ve edebiyat ili§kileri bakimmdan 19 . yuzyikn Rus 
. K -l »yak orneklerinden olan N. Gogol'un "Vry" hikayesi Omek sayla 
l -un l itigu Slav mitolojisindeki "Vry" motifi hakkmda Ukraynaklar ara- 
ndi 19. yiizyila kadar korunan efsane, adi gegen bu eserle sanatsal 
l. iri «fy.ihn bir pargasi olmu§tur. 

A/ntMycan yazartanndan olan E. Hakverdiyev. 20. yuzyikn ilkyikn- 
.1, v.»/«hgi "Peri Cadu" trajedisinde de mitten yararlanarak, esere peri. 
D41 »k-rvi§ ve cin gibi mitolojik kokenli motifler dahil etmi§tir. 

Ailik 20. yiizyil dunya edebiyatmda, mitolojik konu ve unsuriann- 
.l,m geni§ bir §ekilde yararlamkyor. Ancak bu yuzyikn mitolojik roman- 
u i H H u . eski mitolojik ihtirastan eser kalmami§tir. Bu donemde, mrtolo- 
liuiu etkisi, §iirde Ekot. Yets, Paund; d ram ada Khodel, Anuy. Jirodu. 

I ve ozellikte de hikaye ve romandaT. Mann. Coys. Kir§. Fri§, Mer- 
lil K.u|x*nter ( Asturais. Markez ve Bulgakov gibi isimlerde kendini 
tetir. Bunun yamsira "roman-mit" turn ortaya gkar. 

Latin Amerika ve Afrika sanatglannm yaraticiligmda gergekle§en 
<,.«£<Ia> Modemizm. buralarda ya§amakta olan halk kiilturii gelenekie- 
rtyte hir arada ya§amaktadir. Bu olanaktan mahrum olan Avrupa ve Ku- 
/• *y Amerika yazarlan. sadece antik ve bibuya konulanndan yararlana- 
l»hy<xlar ve bu anlamda mitolojik metinleri efsane metinlerin iginde 
y.i>itiyoriar. T. Mann ve C. Coys bu edebiyatm klasikJerindendir. 

Dilbilimcileri. C. Coys'un "Uliss" eserinde kahramamn Dubkn sokak- 
LuiiKla ba§ma gelenterie. bazi halklann ata-kahramanlan hakkmda olan 
miiok>jik metinler arasmda yaptsal benzerlik gormektedirler. Coys'dan 
laikk olarak T. Mann. "Sihirh Dag" adli eserinde sirf mitolojik degil. 
Ayinsel modellerden de yararlanmi§tir. F. Kafka'nm yaraticikgmda Ise 
ys leneksel mitolojik metinler agk bir §ekilde degil, ters Qevrilmi§ halde 
kukamkr. 20. yuzyikn modernist edebiyati, genellikle, gergekligin resmi 
olan miti ters Qevirir. G. G. Markuez'In 'Yuzyilkk Yalmzkk" romam ise 
mitoloji ve halk kiilturuyle kayna§ip kansan bir eserdir. 

Mitolojik motifler ve diinyamn mitolojik mantikla kavranmasi, biraz 
farkli olarak Sovyet edebiyatmda da kuUamlmi§tir. C. Aytmatov'un 
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"Gun Var Asra Beraber" ve "Cellat Kotiiydii" eserleri, M. Bulgakov'un 
eserleriyle birlikte bu donemin belirgin orneklerinden sayilabilirler. 
Azerbaycan edebiyatmda Y. Samedogliinun "Cinayet Giinii" romam, 
mitolojik katlan ve canlandirdigi talih mitolojisiyle dikkat geker. Isa Mu- 
ganna Hiiseyinov'un "Mah§er" romam biiyiik gagda mitolojik unsurlar 
igerir. 

Mit ve edebiyatm problemlerini ara§tiran gegmi§ Sovyetlerin mito- 
lojik bilimdlerinden olan O. Freydenberg, mitin, antik edebiyatm farkli 
konu ve tarzlanna donii§me siiredni anlatmi§tir. A. Losev ise daha gok 
antik unsurlar arasinda, giizel sanattann geli§iminde mitin oynadigi ro- 
lii ortaya gikarmi§tir. Bu konular, 1960-70 yillan arasmda yazilmi§ Y. 
Meletinski, V. Ivanov, V. Toporov, S. Averinsev, Y. Lotman ve benzeri 
yazarlann eserierinde de i§lenmi§tir, (bak: Neomitolojik Dii§iince) 

MIT VE EFSANE: Kahramanlik efsanelerinin en onemli kaynagi mitler- 
dir. Efsanenin en eski tipi, ilk atalar ve kiiltiirel kahramanlar hakkmda 
yazilan mitolojik hikayelerdir. Yani, efsane ilk a§amasinda, mitolojik ze- 
minde olu§tugu igin, igerik itibariyle mitin bir §eklidir. Evrensel modeli 
koruyan arkaik efsanelerdeki kahraman motifleri, mitolojik kaynakk 
olup, ilk at a ve kiilturel kahraman tipleriyle genetik baglilik igindedirler. 
Bunun igin de efsane, mitolojik dunya g6rii§une gok yakmdir ve mito- 
lojik goru§lerin olu§umu zamamnda da destan ve efsaneye ba§vurulur. 
Bu yakinhk ku§kusuz her ko§ulda aym ozellik ta§imaz. 

Mitoloji iizerinde gak§an bilim adamlarmm vardigi sonuca gore, 
kozmogonik ve etnogonik mitlerle kahramanlik efsaneleri arasmda ay- 
m denecek kadar bir yakmlik vardir. §amanizmle de baglanan toren 
igerikli efsaneler de genellikle takvim mitleri iizerinde olu§mu§tur. 

Mite kiyasla, efsanenin §iirsel yapisi da farklidir. Ath gogebe bir irk 
Igin destan, onun hayal kaynagi ve giiciinii artiran en onemli etkendir. 
Tiirk efsanesi bu anlamda uygarligm en iist katlannda konumlanm i§tir. 
Bu efsanelerde toplanan tarihi bilgilerle birlikte, mitolojik bilgi, efsanevi 
anlatic ilik kiiltiiriiniin kendi yasalan gergevesindedir. Buradaki destan, 
tarih degil, sadece sanatsal bir kaynaktir. 

Tiirk destan kiiltiirel geleneginin dogu kolunu olu§turan Altay, Tu- 
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• Vakur. §or, Hakas ve benzer soylarm destanlan arkaik tipli destan- 
Uidn Burada §aman mitolojisi ve diinya goru§unden gelen unsurlar 
yn/evdedlr. Turk destan geleneginin bati kolunu olu§turan Oguz, Kip- 
ini. w Kartuklarda ise daha alt kanardadir. £ok eski caglarda bu des- 
1 u < 1 " • lvlarda okunurdu ve avlann ugurlu gegmesi igin koruyucu ruhla- 
n memnun etmeyi amagliyordu. Kuday, Ulgen, Erlik, Gok §amani Kiz- 
i ui I Hu §aman Ruhlan ve Ulu Toyon gibi mitolojik motifler, bu destan- 

Mlaiml karakterleridirler. Bu anlamda "Gok Oglu'yla §eytani gugle- 

lln vi- 1 vrenle kaosun zitligi, mitolojik ozellik ta§ir. Ersane kahramanimn 
li'-vi. araa §amanm i§levine yakindir. Ilk insan ve ilk ata olan bu kahra- 
n l M l her iig diinyada (yeryiizii, gokyiizu ve yeralti) da istedigi gibi do- 
i i lblllr. Gok ruhlanyla agkga ili§ki kurabilir. O. kaderin hiikmune bo- 
yun egmez ve §eytanlarla sava§ir. Olup-dirilme kavramimn, §aman mi- 
ll (fisinde oldugu kadar giiglii yer aldigi bu destanlarda, oliimle hayat 
arasindaki sinir neredeyse silinir. Burada biiyii giicii ve §eytani goru§ler 
en onemli yeri tutar. Turn bu yonleriyle bu destanlar sihirh hikayelere 
<«>h hikga yakmdirlar. 

Bati Turklerinin destan lan nin mit ve torenlerle baglihgi list katlarda 
ki .llmmaktadir. Dogu Turk destan tiplerindeki kilik degi§tirme, biiyulu 
gl k<, sahibi olma. oliip-dirilme, kotii ruhlarla garpi§ma ve benzeri mito- 
1< >|k unsurlar da bati Turk destan tipinde yoktur veya hissedilmeyecek 
kadar azdir. Torensel-mitolojik unsurlannm alt katlarda korundugu bu 
destanlar, ilahi unsurian koruyamamasi nedeniyle daha gok etnik ozel- 
likler ta§ir. 

Ornegin, Oguznameler Oguz ilinin salnamesi gibi §olen, diigiin ve 
§enlik torenlerinde okunarak irkin istek ve duygulanm yiiksekte tutma- 
yi amagliyordu. Ancak §amanlann ve bah§ilann hastalan tedavi etmesi 
gibi etnografik veriler, bati destanmm da Ilk gaglarda mitolojik-torensd 
o/eUik ta§idigim gosteriyor. Dogu gelenegindeki mitolojik ozelhkh zit- 
liklann yerini ise burada artik etnik zrtlrklar ahr. 

Boylece Tiirk destanlarimn yapisal-anlamsai ozellikleri arasinda, mi- 
lin tuttugu yer bakimindan, ister arkaik bati, isterse klasik dogu destan 
kollan kendini gosterir. 
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MIT YE HIKAYE: Hikaye ile mit anlayi§lan arasmdaki simnn belirlenme- 
si, teori ve pratik agsmdan da onemli sayilir. Teorik bakimdan onemli- 
dir giinkii: bu, sinkretik tabiatli ilkel uygarkk sorunuyla dogrudan bagli 
bir konudur. Pratik bakimdan Ise eski uygarliklarda hikayelerin, mide ve 
mitolojik rivayetlerle derin bagliligma yoneliktir. 

Ilkel halk kiiltiirii gergevesinde mitle hikayenin simrianmn belirlen- 
mesi oldukga zordur. Bu zorluk, mitoloji hakkmdaki ge§itli yazilarda de- 
falarca soylenilmi§tir. Qiinkii bu ikisi bazen, o kadar ust uste gelir ki et- 
nografide de halk kiiltiiriinde de sadece hikaye olarak adlandmlabilir. 
Bu metinler igin onemli olan, ta§idiklan toplumsal i§levdir. V. Propp, 
igeriginde mitle bagli oldugu igin sihirli hikayeleri mitolojik olarak gorii- 
yor. Bazilan ise miti. hikayenin degi§mi§ §ekli olarak gormektedir. Ban 
ara§tnmacilar da ilkel zamanlann tiim hikayelerini mit sayarlar. 

Boylece ortada bir terim karma§asi var ve bu karma§a da aslinda, 
mitlerle en eski hikayelerin yakmligmdan kaynaklamr. ilkel halk kiiltii- 
riinden bahsedildigi zaman, bu tki farkli anlayi§m kar§ila§tin imasj ise 
genellikle yanli§tir. Qunkii mitin kendisi, dogasi itibariyle ne kadar bir 
hikaye §ekline sokulsa da ondaki hikayehgln belirli Olguleri vardir. Mit, 
dunya gdrii§uyle bagli bir olaydir ve en onemli i§levi agiklamaktir. 
Hikaye ise anlaijcilik kiiltiimyle baglidir ve dogrudan hikaye veya efsa- 
ne anlatimiyla ilgihdir. 

Halk kiilturii (halk bilimi) konusu bir bilim olarak ortaya gikmaya 
ba§ladigi zamandan beri. mrti hikayeden farkli kilan gergek kriterlerin 
belirlenmesi onem kazanmi§tir. "Mitoloji Mektebi" temsilcilerinden tu- 
tun, "Neo Mitoloji Mektebi'nin temsilcilerine kadar gok sayida ara§tir- 
maci bu konuyla ilgili goru§ bildirmi§ ve bazi durumlarda halk kiiltiirii- 
niin ozelhkleri hig dikkate almmayarak, edebiyat bilgisi olgiileri igerisin- 
de sorunun ^ozumune ^ali^mislar^ fflitlS 

hikaye arasmdaki ili§kiler "ger9egi uydurma .. ; .. din _ m * y 

sel-dinsel olmayan" seklinde 
kar§ila§tnmalarla da agiklanma- 
ya gali§ilmi§tir. 

Hikayenin motifleri, gok eski- 
lerde arkaik gagimn mitolojik dii- 
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, " Unlanir. Qok sayida hikaye motifi, kendi yorumunu sadive 

j| mitolojik anlami i§igmda bulabilir. Sihirli hikayelerin birgogunun 
1. inisiasiya ve gegi§ torenleri yatar. Kiilturel kahramanlar hak- 
1.11 mitier, hikayelerin onemli birboliimunun olu§umunda etkin rol 
• V Hayvanlar hakkindaki sihirli hikayelerde ise hayvan bigimd 

uMnin l/k-ii agk bir §eklide goriinur. 

Mm hikayeden ayiran ba§lica ozellikleri: torensel degeri, gizliligi, 
11.1 iiligi, gergekmi§ gibi kavramlmasi olu§turuyor. Efsanevi halk kiiltu- 
mhmhi m (»nemli tiinerinden olan hikayeyle, §iirsel yapisi ftibariyle. ne- 
n llryv turn diinya halklannda benzer §ekillerdedir. Dinsel biiyii i§levi 
layyan hikayenin beslendigi kaynak ise gegi§ torenleriyle birlikte ge§itli 
. . . imimle olmu§tur. Hikaye harmanmm i§levleri, onun §aman gizgile- 
lini «Ir ortaya gikanr. Hikayelerin milli ozellikleri, ta§idiktan mitolojik ka- 
l ii'inii-i v«- goru§lerle ilgilidir. Mitolojik Inanglar, hikayede tersine do- 
... l.iin Ornegin, tarihsel olarak oldurulmu§ biri. hikayelerde sanatsal 
tuiUtimm kurallanna uygun hale getirilip oldiiren haline gevrilebilir. Mi- 
ti Ai nik diinya gorumimuyle aktiiel insanlann arasmdaki baglann kop- 
masi. hir yerlerde hikayeyi yaratir. 

larti§rnanm ba§ka bir konusu ise mitin ayinsellikle olan baghligimn, 
mutlak ozellik ta§iyip ta§imamasidir. Neo mitoloji ara§tirmaci lan mitte. 
u mtiin yansimasmi ve hatta belli bir olgude onun bir pargasmi goriirler. 
Ill umn igin de mitin tOreseUikten aynlmasim. onun hikayeye gevrilmesi 
yolunda ilk §art sayiyorlar. 

ii Tense i oze llik ta§imayan mitier de yok degildir. Ancak toren kay- 
nakh olan. kutsal torenin yorumunu verip igerigini agiklayan mitlerin 
lvmktle baghhktan nm kopmasi, onlann hikayeye gevrilmesi Igin ilk 
adimdir. Mftlerdeki yasaklann giderek ortadan kaJdmlmasi. onu dinle- 
yenlerin arasma kadmlann ve gocuklann da dahil olmasi ve daha eg- 
kiKiirid olabilmesi igin bazi aynnnlar eklenmesiyle gergekle§ir. Bu da 
mitin dinsel-kutsal igeriginden srynimasi igin atilacak en onemli adim- 
dir. Gizlilik ve dinsel degerlerini yitirmesi, mitin hikayeye donu§mesi 
igin gereken ortami hazirlar. Gizliligini ve kutsalhgmi yitirerek, dinsel ol- 
mayan igeriklere biirunmesi. anlatilanlara olan inang giicunii de zayrfla- 
trr. Daha sonra eglenceli olmasi igin anlatici, kendi hayal giicumin iirii- 
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nii olan unsurlar ilave eder. Sonug olarak anlatilanlar, artik "yaratih§ ga- 
gimn gergek kutsal tarihi" veya gergekte ya§anmi§ olan "aziz gegmi§i- 
miz" degildir. 

Turn bunlara ragmen, kutsalhgmi yitirmi§ mit, hala hikaye demek 
degildir. Mitin en onemli ozelligi yaratih§ gagmda ortaya gikanlarla 
baghligidir. O. igerik itibariyle irksal i§lev ta§ir. O. mitolojik gagm ilk ya- 
ratili§i, dunyamn olu§umu, gokyuzuniin yerden ayn Imasi ve ate§in bu- 
lunmasi gibi olaylan agiklar. Mitolojik zaman ve etioloji, kmlmaz bag- 
larla birbirine baghdir. Buradaki her bir olay, kozmogonik ozellikte 
olup, diinyamn merkezine dayanan irkin hayatiyla ilgilidir. 

Hikayelerde ise durum farkhdrr, ornegin, ate§in galinmasi, kahra- 
mamn ki§isel tahhi ile baglantilidir ve herhangi bir evrensel ozellik ta§i- 
maz. Mitte turn bunlar kiilturel kahramamn gucuyle gergekle§irken, 
hikayede hayvan bigimci varhgm gucuyle olur. Mitolojik kokenli olma 
olayi, hikayelerde anormal §ekilde dogma olayma d6nii§ur. Hikaye 
kahramam, biiyulu guce, inisiasiya toreninden gegerek ve ruhlann ko- 
ruyuculukian sayesinde kavu§ur. Yen geldiginde de bu gugten mah- 
rum edilebihr. Ancak boyle bir ozellik, mitolojik kahramamn dogasin- 
dadir. 

Hikayedeki fanteziyle, bazi inam§lar arasmda ya§anan aynhk, sihirh 
hikayelerin klasik §eklini olu§turur. Ornegin, hikayedeki mitolojik varlik- 
lar, herhangi bir inam§m izini ya§atan mitolojik rivayetterdeki varhklar- 
dan farklidir. Mitteki temel konu inisiasiya toreniyle ilgihdir. 

Hangi metnin mit, hangisinin hikaye oldugunu anlamak bazen zor 
olur. Birbirine oldukga yakm igerikteki metinler ise farkh irklarda farkh 
§ekillerde yorumlanabilir. Bu anlamda hayvan kihgmda olan varhklarla 
ilgili metinler daha belirgindir. Ondaki irksal karakter tarn olarak belli 
olmadigmdan, o rrkm nuvesiyie ne derece bagli oldugunu kestirmek 
zordur. 

Genehikle arkaik halk kulturii gergevesinde mitolojik yapi itibariyle 
mit ve hikaye arasmdaki ili§ki belirsizlik Igerisindedir. Qok sayida metin, 
hem mit hem de hikayenin i§levlerini ta§ir ve evreni aym olgiide agik- 
lar. Turn bunlar, ilkel mit- hikayelerin analiz yontemlerini olu§turmasim 
zorunlu kihyor. Ayinsel torenlerle bagliligi ve gizh, kutsal ve dinsel ige- 
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iik i.r,.itnasi. mitin ba§lica ozelligidir. Karakterlerin mitolojik ozellik ta§i- 
bit metnin turiinu belirlemeye yetmez. 

Mit. kendine Inana talep eder. Ancak buradaki gergeklige inang 
..l.iyi, ruhsal olmaktan gok, tarihsel ozellik ta§ir. Mitin anlatti klan na 
iikUM m kalmadigi, mitolojik kahramanlarm yerini normal insanlann tut- 
tnlin ve irksal ozelliklerin kayboldugu bir donemde, onun sihirli 
lOkayeye donu§mesi Igin ilk §artlar olu§mu§ demektir. Bu anlamda 
hikayenin ba§lica kaynagim da mit olu§turmu§tur denilebilir. Onun igin 
mu hikayenin, hikaye ise mitin koklerine gitmek igin anahtar rol oyna- 
yabilir Hikaye ve mit ili§kisinin belirlenmesinde mitolojik rivayetler de 
«liorrli kaynaklar sayiMar. Ancak bu sorun tarn olarak aydmliga kavu§- 
mu§ degildir. 



I 



it 



MTT VE RiTl JFl (AYiN): Mit ve toren, eski kiilturlerde i§levsel ve yapi- 
•4 olarak bir biitiinluk igindelerdi. Mitolojik dunya goru§u, kendi irade- 
•U1 sadece teorik olarak degil, pratik olarak da ayin- 
ii »tenlerde bulurdu. Mitoloji ara§tirmaci lan, mitin mi /g 
yoksa "rituer'in ml dalia once oldugunu sapta- 
maya gali§iyorlar. Ancak bu ara§tirmalarm bilim- 
vl dayanagi olmadigmdan, gagda§ 
kultiirde mitle "rituer'in birincil sorunu 
t.un olarak belirlenemiyor. Bu yo- 
nuyle bir olgude unlii. "tavuk mu 
(inceydi, yumurta mi?" sorununu 
hatirlatiyor. Toren kendi agklamasini 
tabii ki mitte bulabilir. Bu yuzden de 
ilkel topluluklann goziinde mit. ger- 
gek canlilik olup, "rituel" kanahyla ge- 
k-negin dayamklihgim destekliyor. 

Adi. en eski ve ilk mitolojik yapi ola- 
rak goren bazi ara§tirmacilara gore 
mit. ad ve motif gibi "ritueTden daha 
eskidir ve onu dogurandir. Mitolo- 
jik konu da "rituer'in kendisini agik- 
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lar. Din tarihgilerine gore, inam§lar gibi, ritiiel-torenler de kiilturun nii- 
vesini olu§tururlar. 

Mitle ritiiel arasindaki derin baglilik, belli ayin-torenlerin agiklamasi- 
ni veren "toren m ineri" anlayi§inda kendini gosterir. 

Farkli mitolojik goru§ ve inam§lar, ayin-tdrenlerde ya§amaya devam 
edebilir. Mitle rituelin baghligi, kendini bir de ritiiei-ayin ozellikli mito- 
lojik inam§larda gosterir. Halk kultiirii motifleri de ritiieller ve onlarla 
bagli mitlerin izlerini ta§rrlar. 

Tiim dln-biiyu igerikli rituelin temelini olu§turacak unsurlar mitte 
mevcuttur. Mit, rituelin anlami gibi, onun aynlmaz bir unsurudur. An- 
cak bu baglilik gift yonlii olmayabilir. Diinyamn, insamn ve dogal un- 
surlann yaratilmasryia ilgili rituellerle bagli olamayan gok sayida mit 
vardir. Bununla birlikte ilk insan birliginin davram§ tipini belirleyen bilgi- 
ler kiimesi gibi, mitin rol oynamadigi ritiiel yoktur. Bu anlamda ritiiel 
lie kar§ilikk bagkkkta olan mit, onun kaynaklanndan birini olu§turarak, 
herhangi bir dinin aynlmaz pargasina gevrilir, (bak: Mit; Ritiiel) 

MTT VE TARIH: Mitler higbir zaman olmez ve her bir irk. kendi mitolo- 
jik diinya gorii§iinii degi§ik yollarla ya§atmaktadir. Bu yollardan biri 
mitlerin tarihi gergekler igererek halk hikayelerine gevrilmesinden Iba- 
rettir. Tarihi rivayetler mitle tarih arasindaki ili§kinin ifade §ekillerinden 
biridir. Eski uygarliklarda, mitolojik igeiikli kaynaklar, tarihi kaynaklarin 
yerini doldurur. §iirsel mitolojik gelenek, sonraki gaglarda bile, tarih bi- 
lincinin olu§umu bakimmdan biiyiik onem ta§ir. Antik Yunan yazarla- 
rmdan olan Herodot. Fukidid ve Polibi zamamn donemsel ligi kavra- 
mmdan yola gikryorlar. Aristotes, Tarihin Atasi" bilinen Herodot'u 
"mitolog" olarak adlandmyor. 

Tarih bilincinin iradesi olan eserlerin olu§tugu ilk zamanlarda, bu 
eserlerde evrenb ilim i anlayi§i ve §iirsel mitoloji hakimdi. Hatta ilk cog- 
mfl konulu eserlere, evrensel mekamn tammiyla ba§lanryor. Ancak ta- 
rih de ba§langia itibariyle evrenbilime baglanmakla kalmayip, belh bir 
donem evrensel dii§iincenin devamiymi§ gibi ortaya gkryor. Bu yuz- 
den de mitlerle tarihi rivayetler arasindaki sinrrlar, bazen netle§emiyor. 
Dogamn ritminden kopan tarih blllnd, ilk insan gruplan ile ya§ayan in- 
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san gruptanm bir araya getirir. Tarih geleneginin binasini kuran ilk atalar 
motifleri de mitten kalmadir. Ne olursa olsun, biltiin tarihi gergeklikler, 
nilhiyetinde hazir mitolojik kalipiannm olgiilerine sigdm labtl ir. Qunkii 
•i'emin de birbiriyle genetik bagi vardir. Yard, mitolojik diinya goru§u- 
i»iin degi§ik yollarla ya§adigimn bir ba§ka yolu da tarihi gergekleri ige- 
lm mitlerin halk hikayelerine gevrilmesidir. Mill! mitoloji etnik-kiilturel 
y.Heneginin tiim alanlanyla yakmdan bagli oldugu gibi, tarihle de srki 
Ur Tliski igindedir. TariM biling ve mill! tarih gelenegi, ilk gaglarda bii- 
tiinliikle mitolojik mirasm iizerinde yiikselir. Sonraki zamanlarda da bu 
Uiolihk zayiflamaz ancak en derinlerde korunduguna gore, ilk baki§ta 
Koze garpmayabilir. Mitin tarihle iliskisinin kendi Olgutleri vardir. Bazen 
l-lli bir etnik-cografl mekanla bagli olarak cereyan eden tarihi siiregJe- 
rfn, mitlerle bagli olduklanna ili§kin mitolojik goru§ler ohj§abilir. Bu da 
mitle tarih arasmdaki iliskinin ba§ka bir ifadesidir. 

Mitolojik varkklarla ozde§le§en motiflerin tarihinin, belh ki§ilerin ad- 
lanyla ihntilendirilmesi, sadece Tiirk kiilturlerinde rastlanan ve rastlanti 
sayilabilecek bir olay degildir. Turk etnik-kiilturel geleneginde mit ve 
tarih bilinci arasmdaki ili§kilerin ara§tmimasi agismdan mitolojik unsur- 
laria zengin olan "§ecereler" de oldukga degerli kaynaklardir. 



MITE: Kirgiz halk kulturiinde sik sik rastlanan §eytani bir motif. Onun 
gergekte de var olduguna ve insanlara zarar verebildigine inamlmi§tir. 
(lcnelde iistiinden ba§mdan pislik akan, ihtiyar bir kadm kiligmda be- 
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timlenir. Bazen ise 12-13 ya§lan nda bir go- 
cuk boyunda du§iinulen bu §eytani varhk. 
inam§lara gore insan ayagimn degdigi 
yellerden uzak onnanlarda ve daglarda ya 
§ar. G6riinu§ olarak normal insanlardan 
1 i fark edilemez ve bunun sayesinde de irv 
O sanlann iginde dola§arak kar§ila§tigi geng 
ve saf kizlan kandirarak kendi evine gotii- 
riir ve her giin birkag kez onlan, ba§mdaki 
/ bitleri temizlemeye mecbur eder. Onlar 
bitterle ugra§irken de kendisi onlann diz ka- 
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paklarmdan kanlarini emer. Birkag gun iginde gok kan kaybeden bu kiz 
dii§iip oliirve "Mite" de onu yer. 

"Mite" motifi, Islam oncesi demonolojik goru§lerin iiriiniidiir, "jel- 
moguz Kempir" adiyla bilinen demonolojik varliklardan farkli olarak, 
yayilma alam azdir ve sadece Kazak demonolojisiyle smirkdir. "Mite" 
admm anlami, sozliiklerde bazen "hortlak" olarak gegmektedir. 

MITOLOJEM: Mitolojik ara§tirmalarda rastlanan, ancak gergeklikten 
uzak olup, neyi ifade ettigine yoneliktam ve kesin bir fikirsahibi oluna- 
mayan terim. Mitolojiye dair etkin bil imsel-teorik dii§iincede mitolojik 
yorum tekilligini bildiren bir anlayi§tir. Her bir mitolojem, kendi iginde 
mitolojik dii§iincenin birgok evrelerini koruyup saklayabilir. 

Halk kiiltiirii metinleriyle ili§kisinde, motif hangi anlami ifade edi- 
yorsa, mitolojik metine olan ili§kisinde, mitolojem de aym anlami ifade 
eder. Ornegin, Halk kiilturii metinlerinde oliip-dirilme motifinden bah- 
sedilirse, mitolojik metinle olan bagliligmda o motif bir mrtotojemdir. 
Yani. mitolojik metinle mitotojern arasmdaki ili§ki yorumun en list yii- 
zeyinde degil, daha derinlerdeki igerik piamndadir. Bu anlamda mito- 
lojem kavrami, bazen mitolojik metnin turn igerigini anlatabilir. 

Ara§tirmacilann gorii§iine gore. Tiirk etnik-kiiltiirel gelenegini olu§- 
turan metinler arasinda, eski mitolojemleri tarn olarak ifade eden me- 
tinlere pek rastlanmiyor. 

MiTOLOJl: Milli-geleneksel kiiltiiriin kaynagi ve tarihsel olarak en eski 
§ekli. O, yaradik§i kendine has kanunlarla agklayan, etnik-kiiltiirel gele- 
nek ta§ryrcilanmn dii§iince potansiyelleri ve davram§ bigimlerini diize- 
ne sokan, dinamik gostergeler sistemidir. Mitolojinin ba§lica anlammi, 
kaosun evrene gevrilmesi olu§turur. Ilk felsefi sistemler bile kaynagim 
mitolojiden alrrlar. Bir zamanlar hatta felsefede bile, sadece diinyamn 
anla§ilmasi fikri yer aliyordu. 

Mitoloji anlayi§i, bilimsel yazilarda birkag anlamda kullamlir. Onun 
bir anlami herhangi bir tarihsel-kiiltiireJ gelenege ait olan mit metinleri- 
nin toplami demektir. O zaman herhangi bir mitolojiyi sistem olarak 
diger geleneklerden ayirt edebilmek igin, onlann dil ve etnik bagklikla- 




MlTOLOJl 



niKlan yola gikilir. Yani. buradaki mitolojik sistem, onu olu§turan yapi- 
-ll unsurlar arasmdaki kar§ilikli bagkliklarla tammlamr. Qagda§ bilimsel- 
ii-orik goru§te, diinya gdru§ii ve diinyayi kavramanm ozel formiiliinii 
iMkiirmesi. mitolojinin ikinci bir anlamidir. Paradigmasal bir baki§la ba- 
l-ilirsa mitoloji, bu anlamryla mit anlayi§ma yakin ve hatta onunla aym 
.uilam ifade etmektedir. Bu baki§, mitoloji deyiminin iigiincii bir anla- 
mim da ortaya koyar. Yani bu kavram, aym zamanda mitleri ve mitolo- 
jik sistemleri ara§tiran bilimin adim olu§turur. Bu bilimin tarihi, birbirine 
kar§i olan iki ekol gergevesinde, "mitoloji" ve "antropoloji" olarak 19. 
vii/yilm ikinci yansmdan ba§lar, (bak: Mitolojik Kuramlar) 

Bir semboller bilimi olup. mistik anlamlar igeren mitoloji, ruh haya- 
tmdan dogmu§tur. Onun sembolleri sozlerdir, tik inam§ sistemleri ga- 
gmda yaratilmi§ sozler ya§adikga, mitolojinin kural lan gergevesinde ya- 
§amr, dii§unulur ve davramlir. Geleneksel du§iince ve davram§ §ekille- 
rinin temelini de bu kurallar olu§turur. Bilimin ise 19. yiizyilm pozitiviz- 
minden farkli olarak, mitolojik dii§unceden kalma sozler diinyasmda 
ya§amakta olan mitolojiyi, siki§tmp ortadan kaldirmaya giice yetmez. 

Mitolojik Sembolizm, arkaik Sinkretizm'in ba§lica ko§ulu oldugu gi- 
bi, somaki donemlerin geleneksel soz sanatmda da gdriintii sisteminin 
temelini ve milli edebiyatm igerigini olu§turmu§tur. Mitoloji, butiin se- 
mavi dinlerin kutsal yazisimn kaynagim olu§turmu§tur. Edebiyat bili- 
mindeki ritiiel mitoloji mektebinin onculerinden N. Fary, incil'i "edebi 
arketiplerin dil bilgisi" olarak tammliyor. 

Belli bir bilgiyi, aym zamanda birkag dille ifade edebilmek gibi bir 
ozelligi olan mitoloji, arkaik halk kiilturunun de temelini olu§turur. Uy- 
garkklar, yazimn ke§fiyle, "yazili" ve "yazisiz" uygarliklar olarak ikiye 
aynldilar. ikinci grubun gevresi, giderek daralmaktaydi. Mitolojik du- 
§unce, yazili uygarkkla birlikte ve onun igerisinde kendisine ayn bir or- 
tam yaratarak ya§amaya devam etmektedir. 

Mitolojik anlayi§ hakkmda, farkli ara§tirmacilann farkli tamm ve yo- 
rumlan vardir. Qagda§ bilimde Ise mitolojik denildigi zaman, once her- 
hangi bir mitolojik sistem ve bu sistemin temsil ettigi diinya modeli 
du§uniilur. Ancak bir sistem olarak onun da olu§masi gerekiyor. Qunku 
metinlerin higbirinde mitolojik du§unce bir biitiin olarak yansitilmiyor. 
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Ancak bu sistemin unsurlan, belli bir kiilturel gelenege ait diinya mo- 
delinin goriintiisumi veren metinlerde, bazen agik bazense dolayli bir 
§ekilde dagilmi§tir. Onun igin de sirf bu metinlere dayanarak sistem 
olu§turmak olanaksiz oluyor. 

Mitoloji, tarihin deri nlik leri ve uzak gegmi§lerle bagli, eski milli- 
manevi degerler sistemi olarak kalmiyor. O, halk kiiltiiyle derin ve sis- 
temli bir bag igerisinde olup, herhangi bir etnik kiiltiiiun aktif kaynagi 
gibi. sistemin temeline dayanarak onun yapisim belirtiyor. Aym etnik- 
kiiltiirel gelenegin ta§iyicisi olan insanlann dii§iince ve davram§ model- 
lerini duzene sokan da odur. Halk kulturii, her zaman kendi iginde mi- 
tolojinin en derin tzl erini ta§ir. Arkaik mitolojik efsanelerden ba§layarak 
sihirli hikayeler, toren folklom ve bilmecelere kadar turn halk kulturii 
turlerinin kaynagi mitolojidir. Halk kulturiiniin hem igerik hem de yapi- 
sal-anlamsal olarak baglandigi mitoloji, dogrudan milli karakterle bagli 
bir olay olup. tamamiyla tarihi-milli karakterin olu§tugu belh bir diinya 
modelinin olu§ma, ya§ama ve i§leme mekanizmasmi aktanr. 

Milli karakterin igerigini irade etmekle kalmayip, onu bigimlendiren 
de yine, milli mitoloji ve onun temeline dayanan diinya modelidir. Bu 
yiizden de herhangi bir diinya modeli, her zaman ve her yerde 
milllligiyle segilir. Onun di§ etkenlere kar§i tepkisi de tamamiyla onun 
milliyetgiliginden ileri gelmektedir. DU ve geleneksel kiiltiir, her zaman 
kar§iliHi tliski igindedirler. Geleneksel kulturun Ogrenilmesinin en 
onemli kaynagi hig §uphesiz dildir. Qiinkii dil. mitolojik diinya modeli- 
nin milliligini de belirleyen ilk etkendir. MilR duygu ve din dii§iincesiy- 
le, eneiji yiiklii dil arasmdaki bagliligm giiciinu de yine bu etken belir- 
ler. Etnik-kiiltiirel birhgin din duygusu, dil ile olan bagkligmi sadece bu 
§ekilde gosterir. Oguzname'deki, "Qiinkii ogrendin Farsl-gitti dinin ya- 
nsi.-Qiinku ogrendin Arabi-gitti dinin hepisi" sozleri de mitolojik diinya 
modelinin temeline dayamp, onun millilik ozelligini belirleyen dil etke- 
ninin milli din duygusuyla ne kadar ig Ige oldugunu gosterir. 

Agiktrr ki, milC karakteri olu§turan §ey milli mantalitedir. Ki§iligin de 
yapisal temeline dayanan bu karakter, milli kultiiriin orneklerinde, hal- 
km edebi, felsefi ve giizel sanat eserlerinde kendini gosterir. Milli ka- 
rakterinin olu§um sorunuyla ilgili, ne bad ne de Rus biliminde sabit bir 
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gorii§ yoktur. Hatta bazilan, milk karakterin ektlerin karakteriyle behr- 
lendigi fikrini ileri siirmektedirler. Digerleri ise milk karakter anlayi§im, 
hilimdi§i, temeli olmayan bir varsayim saymaktadirlar. Elbette herhangi 
Ur milk karakterin iginde zitliklann olabilmesi mumkiindiir. Ancak her 
lulkm sadece kendine has milk motifleri vardir. Bu motiflerin davram§ 
bigimleri de milk karakteri bekrler. Halkm ruhu sayilan bu milk mantali- 
i«* i s e bu halkm biitiin iiyeleri igin aym olan inang ve inam§lar toplamry- 
Li mitoloji ve onun irade ettigi diinya modeliyle belirlenir. 

Mitoloji, mit ve ona bagli halk kiilturiinde arkaik gag insanlarmm 
dii§iincelerdeki izler gibi ya§amakla kalmayip, aym zamanda her bir 
kulturiin igerigini ve kurulu§unu belirleyen dii§iince olayidir. Aym et- 
nik kiilturel sisteme dahil olup. aym etnik-kiilturel geleneginin degerle- 
niiin ta§iyicisi olan insanlann du§iince ve davram§ kahplan da yine mi- 
tolojiyle bekrlenir. Bugiin bile belh bir toplulugun temsilcileri ve etnik- 
kiilturel birhklerinin dii§unce ve davram§ bigimlerinin temelinde mito- 
lojiden gelen formlar ve mitolojik diinya modelinin kahplan yatar. Bu 
.uilamda etnik-kiilturel gelenegin mitolojide belirginle§en, kodlanan ve 
programlanan ba§lica gizgileri, halk varoldugu siirece, guglii kalir. Ve 
gergek etnik-kiilturel birlikler de bu gizgilerle digerlerinden aynhrlar. 

Milk kiilturiin kaynagi olan mitoloji, bilimsel, dinsel ve felsefi dii- 
§uncenin de ba§ucunda bulunur. Ornegin, Tiirk mitolojisinin temelinde 
Tanncikk bulunur. Hem de Tannciliktan eski Tiirk dini sistemi olarak 
bahsedikr. Bu bir geh§ki degil, din sisteminin mitolojiyle ortak kokenli 
olmasmdan ve mitle dinin koklerinin birbirine bagli olmasindan kay- 
naklamr. Diger diinya dinlerinin de mitolojiyle dolu olmasi, bikmsel 
olarak kamtlanmi§ bir gergekkktir. Ancak bu sistemler, mayalan nda mi- 
tolojik unsurlan ya§atmakla birlikte onunla 
farkkla§tyorlar. Yard, sistematik gorunen 
mitoloji, edebiyat veya ba§ka bir 
yanm sistemde oldugu gibi. biitiin- 
liikte ne dindir ne felsefedir ne de bi- 
lim. 

Arkaik mitolojik diinya g6ru§iinu 
ya§atan etnik-kiilturel gelenek ta§ryi- 




393 




MiTOLOJi 



cilannm gozunde, etnosemiotik bakimdan degerli olan 90k sayida mi- 
tolojik konu, varlik ve anlayi§ vardir. Ancak bunlann kokenini agga 91- 
karmak bazen zor oluyor. Bu bakimdan, genel Turk geleneginin olu§u- 
munda ilave materyallerin i§e yarayabilecegini soylemek yanli§ olmaz. 

Mitolojiyi sistematik bir §ekilde incelerken "almmi§" materyallerle 
"mill!" olarak var olan materyalleri kar§i kar§iya getirmek, dogru sonu- 
ca varma olanaklanm simrlandim. Bu "almma" sadece ad §eklinde de 
olmayabilir. Bir motif bir gelenege geldiginde, kendine has karakteris- 
tik dze llik lerini de getirebilir ve hatta bazen, almmi§ bir mitolojik motif 
veya konu, etnik-kultiirel gelenekte diinyamn nasil a9iklanacagi konu- 
sunda yerli materyallerden daha az onemli olmaz. Burada dikkat edil- 
mesi gereken, bu motif veya konunun, gerekliligi ve sistemin istekleri- 
ne cevap verebiliriigine gore bu gelenege almmasidir. Bu motif, artik 
bu gelenegin mall olmu§tur. Bugiine kadar gelip ge9enler, belki tarn 
bir mitoloji degildir. Ancak buradaki sembollerin kendileri bir9ok §eyi 
anlatirlar. Turk halklanmn agiz edebiyat, eski Turk du§uncesinin sem- 
boller halinde kalmi§ bugiinku izlerini ta§ir. Mitoloji ise semboller araci- 
hgiyla Tiirkiin hayat felsefesi ve dii§uncesinde her zaman duzen yarat- 
mi§tir. 

Etnik-kulturel geleneginin tarihi geli§iminin temelinde, mitolojik 
tiirlerin ozelliklerini behrleyen parametreler bulunur. §uphesiz bugiin, 
digerlerinin etkisini kendi iizerinden atip annmi§ kalan herhangi bir mi- 
tolojik sisteme rastlamak mumkiin degildir. Bugiine kadar farkh mito- 
lojilere bagli toplanan veriler, eksik ve dagmiktir. Onun i9in, bihmsel- 
teorik dii§iinceyi en 90k me§gul eden sorun, mitolojiye ozgii dii§iince 
tarzimn olu§um sorunudur. Mitoloji, diinya modelinde iradesini bulan 
sistem gibi, olduk9a eski 9aglara bagh bir olaydir. Bu sistemler, bilimde 
herkes tarafmdan kabul edilen fikre gore, "kok dil" (atalar dili) 9agmda 
olu§maya ba§lami§ ve degerli faahyetini tarn da "kok dil" doneminde 
§ekillendirmi§tir. Boylece onlan sirf "kok dil" donemindeki adlanyla an- 
mak, soruna dogru baki§ a9isiyla yakla§manm tek yoludur. Mitolojinin 
canh bir organizma gibi dogup, ya§amasi, evrensel sistem olarak tarn 
bir i§levlik kazanmasi ve giincellik elde etmesi de donem itibariyle bu 
"kok dil" 9agma rastlamaktadir. Ona gore de etnik-kultiirel gelenegin 
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Mi sistem gibi. geldigi mitolojinin dil ailelerinin pargalandigi farkli diller 
vr <||| gruplanmn adiyla amlmasi, bilimsel gergeklige uygun olmadigm- 
. l. ms* >runun igerigini saptinr. 

Ikyylece, bir Ozbek, Kazak Tatar. Karaim veya bir Oguz mitolojisi 
. k-p.il. Turk dil birligini irade eden bir anlayi§la aciiandinlabilecek §ekil- 
di-. Ur Turk mitolojisi vardir. Turk mitolojisi ve Turk mitolojik dunya 
ma Idinin temelini. Altay. Yakut veya herhangi bir Turk toplulugunun 
1 Hi n mitolojik goru§lerinde gormek, bir Hakas tapmagmdan konu§mak 
l i- 1. 1 1 yanli§tir. Qunkii Turk mitolojik sisteminin yaratilmasi. Turk birhgi 
vagryta smrrlamr. Farkli Turk halklanmn dini-mitolojik gorii§ ve dii§unce- 
ldi lnm temelinde. Turk mitolojik dunya modelinin olu§umu bulunur. 
Bu . 1 1 ilamda Turk mitolojisinden bahsedilirken, eski Tiirklerin mitolojik 
g .ni§ ve du§uncelerinin toplami olup. "kok dil" gaglan nda ya§adiklan 
I Hitiirk" donemin amsi kastediliyor. Semboller Ee gergek bir du§iince 
l .itini olan bu mitolojik goru§lerin biitiinluk olustunnasi, uygarkk bi 
i iik inin genel kamsina gore, "kok dil" zamamna ait oldugu kabul edilir, 
hoiurk" doneminde §imdiki Turk dillerinden higbiri mevcut degildi. 

' N * ki e uki ve atalar Tiirkgesi denilebilen en eski donemin ortak Tiirk- 
..rsl (Kok Tiirkge) vardi, i§lekbir sistem gibi Turk mitolojisi bu donemin 
«E w> incesini aktanr. Bunun Igin de Turk halklanmn mitolojik dunya mo- 
di-ii ve arkaik dii§unce sisteminin olu§um zamam, kullamlabilecek tek 
ill i/giin Turk Mitolojisi"dir. 

Mitolojik bir sistemde, almma unsuriannm varligi istisna degildir. 
Bu bi lkimdan hem gogebe hem yan gogebe hem de yerle§ik hayat tar- 
zi yasayan farkli Turk halklanmn canli geleneklerinde yerle§ik mitolojik 
yijHLinn unsurlan arasinda, eski Turk dini-mitolojik sisteminden kalma 
. llmavanlar da bulunabilir. Ancak her sistem, istisnalara gore degil, on- 
d.iki ilk ve kahci unsurlar sayesinde tanmir. Her bir miEi mitolojinin ise 
i im ozgii diinya modelinin olu§umu, bu sistemi kuran ve yapisi 
m tieiiricyen unsurlar arasmdaki i§levsel-anlamsal bagliligm da yiize 
sikmasmi talep eder. 

Iluy.iin bir Turk mitografik geleneginden bahsetmek mumkiindur. 
Bununla birlikte yazih ve sozel kaynaklar, Turk mitolojisryie EgiE bilgile- 
nil l-ski tarihh oklugunu gosterir. Turk mitolojik geleneginde evrensel 
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karakterli turn mitolojik konu ve kav- 
ramlann varligi bu gelenegin biitun- 
luk ve sistemlilik ozelligini gosteriyor 
ve ondan bitmi§ bir sistem gibi soz 
etme olanagim sagliyor. Farkli Turk 
haiklanmn kultiirel geleneklerinin 
yakla§ik 50 yillik bir zaman zarfmda 
ara§tinlmasi, mitolojisOeri §u gorii§te 
birle§tiimi§tir: "Genel Turk" mitoloji 
modeli, bugiin hem bir biitiin hem 
de unsurlar §eklinde ciddi bir degi- 
§iklige ugramadan, gagimizdaki fark- 
h Turk halklan arasmda yasamaya 
devam etmektedir. Bu halklann kultiirel 
gelenekleri, bu anlamda ulu Goktiirk 
gagma ait mitolojik diinya modelinin versiyonlan olarak kabul edilmek- 
tedir. 



M 



Sac Tokast, 
Pazmk Kurgani 



Efsanesiz halk ve rivayetsiz hike olamaz. Bunlar gogebelerde sozel 
hikayeler §eklinde ku§aktan ku§aga geger. Yan uygar halklarda inan^la- 
nn temelini, yazilann en onemli igerigini, edebiyat ve tarihlerin olu§u- 
munu belirler. Bilgilenmi§ halklarda ise halkm kutsal mirasi olarak hayal 
kurmak Iqm zengin kaynaklar olu§turur. M. Kazim Bey, bun lan kayde- 
derken, yuz elli yil once doguda mitolojinin gerekli §ekilde sistematize 
olmadigim da vurguluyor ve yalmz sistematik mitolojik ara§tirmalar yu- 
ruterek etnik-kulturel degerleri ortaya cikarmanin mumkun oldugunu 
savunuyor. Qunku mitoloji, milli kultur ve etnik-kulturel degerlerin 
dogru anla§ilmasi bakimmdan ilk kaynaktir. Bunun igin de kulturun bi- 
tip tukenmeyen i§ik ve eneijisine ve mitolojiye dair elerin ve bilimsel 
ara§tirmalara ihtiyag vardir. Ancak etnik-kulturel gelenegin bel kemigi- 
ni olu§turan Turk mitolojisini, sistemli ve teorik olarak bir butun §ekhn- 
de ogrenmekyerine, arakksiz ortaya gikip Turk kulturune yabana olan. 
bunun Igin de sistemi koklu bir §ekilde kavrayabil meyi engelleyen, 
onun m illi-kulturel degerlerinin anla§ilmasim zorla§tiran, ustehk ideolo- 
jik igerikli olan degi§ik "iznYlerin kalibmdan baktigi igin, teorik genelle- 
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mHere temel yaratma imkani vermeyen bir siirii ara§tirma gergekle§- 

n.rjir. 

Turn bunlarla birlikte. Turk mitolojik diinya modelinin en ciddi bi- 
'.n n d c ara§tmimasi. mitologlan son olarak, genel bir diinya gorii§ii ve 
mitolojik gorii§ler sistemi gibi Turk mitolojisinin temelini ve ba§lica ige- 
nvm Tannciligm olu§turdugu kamsma ula§tirmi§tir, (bak: Tanncilik) 

MfTOLOJlK BUTUNCULUK: ilk ve biitiin olanaklan kendinde topladi- 
ftmdan, sonraki turn degi§melerine bakilmayarak korunan ana yapi. 
lirigine gore mitolojik biitiinciiliikle ilgili motiflerin degi§im yollan, bu 
Ilk olanaklardan geger. Bu anlamda mitolojik rxrtiinciiliigiin evrimi, on- 
< laki i m kan lan n bir §ekilde gergekle§mesidir. Onun evrimi, hayatm ken- 
1 lisi gibi igerik itibariyle bir yaraticilik siirecidir. 

Canli organizmalarm DNA'lannda kodlanmi§ olan genetik hafizasi, 
Ut rastlanti sonucu olu§ur. Bu da rastlantisal mutasyonlar yaratir. Bu 
nuitasyonlar yararli olur ve ortaya gkan tiir. gevre ortama uygun olur- 
ia, O zaman yeni hayat formuUerinin ortaya gikmasi igin olanaklar yara- 
tilmi§ olur. Bu kazara olu§an rastlantilar sonucunda hayret verici yeni 
§ekiller ortaya gikar. Qagda§ bilimsel bilgilere gore, dogadaki toparlan- 
ma ve diinya diizeninin kendisi de belli bir olgiide rastlantilarm iiriinii- 
diirler. Diizenle kaos, aym zamanda goriiniir. Qiinkii rastlantisal olayla- 
nn kendisi bunun igin her an yeni gerekli ko§ullan yaratabilir. Bazi rast- 
Lmtisal uygunluk veya uzla§malar, yeni formiillerin ortaya gki§mi sagla- 
yabilir. Ancak bu formiiller, ilk biitiinciiliikten bagimsiz gergekle§emezler. 

Kvant kuramma gore, herhangi biryerde gergeklesen en kiigiik bir 
degi§iklik, kainatm ba§ka bir noktasmda sonsuz derecede biiyiik bir de- 
gi§iklige sebep olabilir. Yani, kainatta her §ey birbirine baglidir. Eski mi- 
tolojik du§uncenin dogasinda da birle§tirici mh vardir. O ruh. canli var- 
liklann degi§ik §ekilleri arasmdan en genel olam ortaya gikarmaya gah- 
§ir. Bir mitten ba§ka bir mite gegi§ olanagi veren kurallar vardir. Bu ku- 
ral lann kaynagi mitlerin kendisidir. Degi§ik mitler uyumun belli kuralla- 
nna uyarak, genel mitin degi§iminden tiirerler. 

Biitiinciil, evrim gegirdikge, arkaik yapisim tamamiyla koruyamaz 
ve elindeki olanaklan degi§ime ugrami§ motiflerde tek tek gergekle§ti- 
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rir. Ilk biitiinciil, dagilip pargalamr. Bununla birlikte bu mitolojik biitiin 
ciiliikte, sonradan aynlacak boliimlerin i§aretleri toplanmi§ oldugu gibi. 
sonradan aynlacak boliimlerde bu ilk biitiinciiliin i§aretlerini kendi igi ri- 
de ya§atir. Bu da evrimin belli kurallan dahilinde olur. Yani aslinda bir 
siireg olan ve ne olursa olsun gergekle§ecek yapilann sonu goriinmii- 
yormu§ gibi sonsuz goriinen versiyonlar labirenti olu§ur. Bu labirentte 
ilk olanaklar, evrimin belli yasalan gergevesinde kendi kendini olu§tu- 
ran sistemde ortaya gikar. Temelde, doga kanunlanna ters dii§meyen 
oriimcek agi gibi ili§kiler §ebekesi yaratir. Qiinkii yapisal olarak bir bii- 
tiinden aynlan pargalar olduklan igin, degi§imler kar§ilikli baglilik iginde 
gergekle§ir. Sabit yapi. degi§enlerin toplami sonucunda ortaya gikma 
firsati bulur. 

01u§an versiyonlar ust iiste geldiklerinde, sabit mitten daha zengin 
goriinebilir. Ancak bu versiyonlardan higbiri ayn ayn onunla e§deger 
olamaz. En degi§ik versiyonlarda bile, temel mitteki onemli unsurlar- 
dan en az biri korunup kalir. Bu unsur sayesinde sabit yapiyi olu§tur- 
mak mumkiin olur. Bu anlamda evrim, sadece yeni bir §eyin ortaya 
gikmasi demek degildir. Ilk olanaklar, kendindeki turn i§aretleri gergegi 
donu§ture d6nii§ture sabit yapiyla olan bagim korur. Qunkii bu baglilik 
bozulamaz. Bu sure iginde gergekle§enlerden higbiri, rastlanti eseri de- 
gildir. Rastlanti olarak goriinenlerin igerisinde bile bir ig uyum soz ko- 
nusudur. Burada rastlanti denilen durum, genellikle anla§ilmami§ olan 
durumdur. 

ilk butiinculdeki olanaklar, gergek bir program degil, daha gok ev- 
rim siirednin belli yasalar gergevesinde hareket edebilmesi igin bir yol- 
dur. Daha dogrusu, belli anlamda programla§tmlan da surecin sonucu 
degil, yoniidur. Bu sured anlamamn en dogru yolu. onu bir biitiin ha- 
linde gormektir. ilk canli varhklann genetiginde onlann biitiin geli§imi 
ve evrimi en ufak aynntilanna kadar yazilmi§tir. Bu bakimdan, mitolojik 
biitiinciiliigiin degi§ik versryonlan, bir siiredn biitiinliigiiniin etkisini bi- 
rakirlar. Ve bu kendiliginden olur. Evrimi tiim dogaya Ozgii bir §eklide 
kendiliginden gergekle§en bu biitiinciil, degi§ime ugrayip donii§tii- 
giinde bile, bu evrimin kendi igerisinden gelen bir uyum vardir. Etnik- 
kiiltiirel sistemin giicii ve dayamkhhgi, bu ig uyumdadir. Burada kazara 
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1 .luynu§ higbir §ey yoktur. Onlar sabit yapidan gelen ve mumkiin oia- 
i'il»*tek §ekillerdir. Ona gore de aym mitolojik biitunculukten kopan 
motif, biryerde "ana" olarak kar§imiza gikarken digeryerde "ata" ola- 
Ulu 

Turk mitolojisinde birgok arkaikyapili motif vardir. Mitolojik sembo- 
it/nu' gore bu motiflerin en zengini Ulu Ana. Ulu Ag Ana. bazen de 

• -i Ana adiyla bilinen butiinciildur. Birkag kez degi§ime ugrayan bu 
butiinciil, farkkla§tikga bagimsiz koruyucu mhlar gibi bir i§lev ta§iyan 
\ A »/kurt. Hizir. IrM Hoca, Ulug Tiiriik, Korkut Ata, Nurani Dervi§ ve 
benzer) motifler ortaya gikmi§tir. Her bixi de ba§ka bir faaliyet alam ka- 
zanmi§tir. Bir koke bagli olan sabit yapida ise bu butiinciilden kopup 
.lvnlan unsurlar, degi§ik i§levleri yerine getirebilirler. Aym zamanda o 

I «itunculun degi§ik goriinen unsurlan da zaman zaman birbirleriyle yer 

II *'ili§tirip, yapisal-anlamsal bakimdan birinin i§levlerini yerine getirebi- 
liiler. Bu, mitolojik sembolizmine uygun bir §ekilde gergekle§ir, (bak: 
Ulu Ana) 

MiTOLOJlK DU§UNCE: Igerigine gore mistik olup. kaynagim kolektif 
llnsunceden alir ve ona dayamr. O du§iinceler, gizli doga gugleri ve 
1 mlarta yakmligi korumak anlammda mistik bir igerik ta§ir ve nesneyle o 
itesne hakkmdaki goru§ler birbirinden ayn du§unulemez. Mitolojik dii- 

• ..rnxe dunyasmda insan, "varligm e§refl" olarak bakilip, diger variiklar- 
< l.m ustiin tutulmaz . 

Avrupa merkezli biling, "ilkel" ve "geri kalmi§" saydigi topluluklar- 
da bile ilkel uygarliga ozgii mitolojik du§uncenin uzun bir zaman canli 

• »inelderini gormu§tur. L. Levi Briil. dogayla dostane iliskileriyle ayirt 

• *dilen eski mitolojik dii§unce tipini, "mantiga kadarki" du§iince veya 
biling" olarak tammliyor, ilkel gdru§lerin hakim oldugu biling: "§iirsel 

mitolojik diinya goru§u", ya§adigimiz bihng gagi Ise "§iirsel mitolojik" 
veya "kozmoloji gagi" olarak adlandmlir. Mantigm yapismdan farkh ola- 
rak, mitolojik du§uncenin temelini "zithk"lar olu§turur. Mitolojik man- 
lik. sembolik ve mecaz tabiatlidir. Bu "kozmoloji gagf'nm §iirsel mito- 
lojik diinya g6rii§u, kiigiik evrenle, biiyiik evren arasmdaki oldukga ya- 
km bir ili§kiden ortaya gkar. Diinyamn anla§ilmasmm ve zitkklann gozii- 
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miiniin temel yolunun mitlerden gegtigini savunan bu dii§iinceye go- 
re, her §ey, her §eyde mesken tutmu§tur. Daha sonralan tasawuf §iirin- 
de ve dervi§lerin dilinde "on sekiz bin alemi bir zerrecikte gormek" 
§eklinde goriilen bu mistik dii§uncenin, kozmolojik biling gagindan kal- 
ma bir kaynagi vardir. 

Milli varligin en safve §effaf gagim -mitolojik dii§iince gagim- anla- 
tan metinlerin igerigi, I§aret bilimi agsmdan, "diizenleyici evrensel ba§- 
langigla, dagitici kaotik ba§langicm mucadelesi"nin goriintiisiinden 
Ibarettir. Bu bakimdan mitoloji igerik olarak, sadece mitler sistemi ola- 
rak degil, tarih ve bilimsel dii§unce tipine dayanan ozel dii§unce tipi 
gibi de tammlamr. Ancak mitolojik du§unce, bir mill etin fikirve dii§un- 
ce tarihi gibi, aslinda §iirsel mitolojik bilince yakmdir ama aymsi degil- 
dir. Mitolojik dii§unceyle ya§ayan insan Igin, dogamn sirlan, tarihi bi- 
hngle ya§ayan sonraki gaglann insanlan kadar gizli ve kapah degildir. 
Giiniimuz insamyla ilk insanlan kiyaslarsak, birgok bakimdan daha gii- 
zel du§uniirler. Ilk insanlara gore birgok §ey daha aydindir. Dogamn sir- 
lan bizlere gore daha az gizlidir. 

§iiphesiz, saf bir mitolojik du§iincenin kendisi de somut bir anlayi§- 
tir. Ancak mitolojik du§iinceyi §ekillendiren, arkaik dii§uncenin neden- 
sonug ili§kisinden mahrum olmasi ve gegmi§le §imdinin sembolize ol- 
masi gibi dzellikler oldugu agktir. Antografik ara§tirmalara gore, arkaik 
cemiyetlerden itibaren biitiin irklar, her §eyden once diinyayi mitolojik 
modeller arasmda du§unmii§ ve ya§ami§lardir. Mitolojik dunya mode- 
linin temelini evren ve kaos hakkmdaki du§iinceler olu§turur. Mitin her 
zaman aktif olmasi sayesinde, mitolojik dii§unce giiniimuz insanmm 
hayatmda da kendini hissettiriyor. Kopuk anlayi§lann yok denecek ka- 
dar az olmasiyla dikkat geken mitolojik du§uncenin ba§ka bir ozelligi 
de zamansal dongiisiinun olmasiyla ilgilidir. Olup-dirilmeye olan inan- 
an temelinde boyle bir zaman anlayi§i yatar. 

Maddi alemde olan dag, irmak, agag ve benzeri dogal unsurlar, 
mitolojik dii§iincenin kurallan bakimmdan kendi sembolik ozelhklerinin 
aktancisma gevrilirler. Buanlamda, gevredeki herhangi biragaan. Dun- 
ya Agaa'm veya herhangi bir akarsuyun ilk Suyu sembolize edebilme- 
si de mitolojik ara§tirmalann konusunu olu§turmu§tur. 
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Gergeklige, mitolojik du§uncenin kendine has 
bir yakla§im tarzi var. Kolektif ruh, deney, duygu / 
ve du§iince, mitolojik dii§unce sistemi iginde kar- 
§iligini bulur. Bu anlamda mitolojik gelenek, asla , 
bireysel duygu, dii§unce ve goru§lerin anlaticisi 

BH 1 

degildir. Arkaik ve geleneksel halk kiilturii incelen- 
diginde, kokeni mitolojik ve §iirsel mitolojik du- 
§iince tarzmda olan gelenegin, tarihi bilgileri koru- 
yup saklamadigi gorulur. 

Mitolojik du§iince, milli karakterin temeline 
i Uyandigma gore, milli dilde de var olur. Milli dil 
ile din duygusunun, mitolojik dii§unce gagmdan 



yup saklamadigi gorulur. 

Mitolojik du§unce, milli karakterin temeline 
i Uyandigma gore, milli dilde de var olur. Milli dil 
ile din duygusunun, mitolojik dii§unce gagmdan 
gelen kokleri vardir. Millilik ve halkm kendini 
anlama duygusu, mitolojik du§uncenin ba§lica 
tlbsteigelerindendi r. 

. 

Onun igin de bir Turk mitolojisinden bah- 
-dildigi zaman, diinyada yeni donem Avru- s/r isieme Ornegi, 
pa geleneginin bir uriinii gibi ortaya gikip, Pazsnk Kurgam 
milli mitolojik sorunlann ogrenilmesini zoria§- 

(ir.in yabana teori ve goru§lerin olgiitlerinden yola gikilmasi, milli mito- 
lojik dii§uncenin dgrenilmesine engel olan hipotez ve faraziyeler do- 



gurur. 

Qagda§ dunya goru§unden farkli olarak, Ilkel gagrn arkaik ve mito- 
lojik dii§uncesine gore, diinyada duragan higbir §ey yoktur. Var olan 
her §ey, ba§langigtan sona ve sondan ba§langica dogru daimi bir hare- 
ke! halindedir. Onlann her birinin birbirine benzer kar§iliklan vardir. 
Ba§langig olmayana bir anlam vermeyen ve onu yok sayan mitolojik 
dii§iince Igin, herhangi bir nesnenin veya olaym kendisi degil, olu§um 
< Mi ve degi§im sured temeldir. Kendi iginde bir mantik guden mito- 
1« du§iincenin dogasimn ara§tinlmasi. bu dii§unce tarziyla ya§ayan 
insanlann diinyayi anlamakta, giiniimuz insamndan birgok bakimdan 
< lal w ustiin oldugu kanaatini dogurmaktadir, (bak Mit; Mitoloji) 
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MiTOLOJIK iNANQLAR: Daha gok halk kul- 
turii ve etnograri bilimcilerinin ve bazen 
de din ve mitoloji uzmanlannm agiklama 
zorlugu ya§adiklannda ba§vurduklari bir 
anlayi§tir. Bunun nedeni ise metinlerin kendi 
igeriginden kaynaklamr. Ara§tirmacilar, 
dagilip pargalanmi§, artikvar olmayan ina- sy m 
m§lar sisteminden bahsederken bu anlayi- 

§a ba§vururlar. Qok sayida eski sistemin Hun Bo $ a Fi 9uru 
giimimuze kadar korunup geldigine bakmaksizm, onlan mit veya dinle 
baglamak daha dogru olur. 



Pargalanmi§ bir sistemin ne derece mevcut bir sistem sayilabilecegi 
agk degildir. Gergekte, her sistemin ana kanunu, kendini korumayaga- 
li§masi ve di§ etkenlere tepki gostermesidir. Boyle bir ozellige sahip 
olan bir sistem, hem ya§amayi ba§anr hem de geli§me gosterebilir. 
Boylece bu anlayi§ daha gok ya dini sistemin e§anlamlisi olarak ya da 
onceleri mevcut olup, sonralan ise dagilip pargalanmi§ eski sistemin 
kahnti lan anlammda kullamhr. 

Yorumlann standart ana fikrini olu§turan mitolojik inanglar veya ina- 
m§lar, mitolojik bilgilerin ta§ryiasidiriar. Dunyayi anlamli kilan §eyin, bu 
inanglann etki giicii olduguna inamlmi§tir. Mitolojik bilgi ta§iyicisi olan 
bu inang ve inam§lar daha gok, rivayet, smama ve efsun gibi §ekillerde 
ya§ayabilirler. Bunlarla birhkte, herhangi yazih, sozlii ve goruntiilu bir 
malzeme, resim ve hatta giyim, mitolojik inanglarla ilgili bilgi ta§iyarak 
mitolojik goru§lerle bagli olabilir. Mitolojik inanglar igin gegerli olan 
metin tipi, etnografik ara§tirmalar ve anket usulii elde edilen verilere 
dayanan metinlerdir. 

"Mitolojik inanglar" deyimini bazen "rai, smama" anlayi§larma ya- 
km, dar bir anlamda da kullamyorlar. Qok sayida inanan kokleri mitolo- 
jik du§uncenin ilk gaglanna kadar uzamr. Bu anlamda biz, sembolik di- 
lin degerini bilen eski gag Insanlanndan gok uzaklardayiz. Bazi hurafe- 
lerin omriiniin bittigi ve kokiimin kurudugu, yok olup gittigi gorulmii§- 
tur, ancak hurafenin varligi goriindugii kadar da onemsiz degildir. Qiin- 
kii, ne zaman ve nerede isterse dola§abilen ruh, istedigi zaman, sem- 
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lx>ller ve torenlere yeni hayat vererek, yitirdikleri turn anlamlan ve ilk 
yaratik§taki giiglerini onlarageri kazandirabilir." (R. Genon) 

Ara§tirmaalar bu anlamda, halk inam§lan ve mitolojik inanglann, 
eskilerin kakntisi ve oliime mahkum olduklan fikrine katilmiyorlar. 
Ara§tnmaalann goziinde, onlar her zamanki giiglerini korumu§lar ve 
bu giigle ya§amaya da devam etmektedirler. Onlara gegmi§in kalmtila- 
n gibi bakmak, bir donemin ara§trrmalanm oldukga olumsuz etkilemi§tir. 

Bazen halisunasyon halinde ya§ananlarm igeriginde bile al, dn ve 
l>enzeri motifler gibi geleneksel mitolojik inanglardan kaynaklanan var- 
liklar oldugu soylenir. Madem ki onlar anlam itibariyle ya§ryor, etnik 
kultiirel yapiyi belirtiyor ve irk ihtjyaglanna cevap veriyor, onlara hurafe 
ve gegmi§in kalmtilan gozuyle bakmak yanli§ olur. Qunkii turn etnik- 
kultiirel gelenekler, kendi kendini olu§turup koruyan bir sistem olarak, 
omrii bitmi§ olan higbir §eyi ya§atmaya gali§maz. Gelenek, sadece i§- 
k*vsel bakimdan onun varkgim temin edecek unsurlan koruyup saklar. 
Bu unsurlardan hangisinin omrii biterse amnda devre di§i birakilir. Bu- 
nu da.yine gelenegin kendisi duzenler. Qiinkii etnik-kiilturel sistemde 
her §ey igeriden birbirine baglidir ve bu baglilik sayesinde de biitiin bir 
yapi olu§ur. Di§ unsurlarm etkisi de istisna te§kil etmez. Mitolojik inang- 
lan ya§atan giiciin. irkm oz dogasmdan gelen birkaynagi vardir. 

Eski Tiirk mitolojik inam§larmdan bahseden birgok ara§tirmaa, bu 
inam§ sistemiyle, §amanizm arasinda bir baglanti kurmaya gak§irlar. 
Tiirkler tarih boyunca, dogada olan bazi guglere ve olaylara saygi duy- 
mu§lardir. Ancak bunlardan birine saygi gosterilmesi ve hatta kutsallik 
ozelligi verilmesiyle, ona tapmmak arasinda onemli bir fark vardir. Ate- 
§e saygi gosterilip aziz tutulmasiyla, onu Tann olarak gormek, farkli 
olaylardir. 

Mitolojik inanglarla ilgili "sinama" kavrami da kullamlrr. Ancak ara§- 
f irmaalara gore, bunlar anlam itibariyle yakm olan ama birbirinden fark- 
li terimlerdir. Inanglar, belli bir mitolojik goru§ler Rtunlugiinu bildirir, 
lialk arasinda "smak" adryla da bilinen "sinama" ise onun gergek bir te- 
/. lhiir §eklidir. Belli bir mitolojik inangla baglanan ve ondan tiireyen mi- 
tolojik bir terimdir. Ancak bu anlayi§lardan "inam§"m dindeki kar§ihgi- 
nm "iman" veya "inam", "inang"m ise "itikat" olduguna dair fikir, te- 



403 




MfrOLCMtK KURAMLAR 



rimler arasmdaki simn belirlemeyi zorla§tmr. Qiinkii mitolojik inanglar- 
dan bahsedildigi zaman, mitin nerede bittigi ve dinin nerede ba§ladigi 
§eklindeki bir sorun, koklii yank§liklara gotiirebilir. Sonug olarak mitolo- 
jik Inanglar, halk kiiltiiriiniin en eski evrelerinin ogrenilmesi agism dan 
oldukga onemlidir. 

MITOLOJIK KURAMLAR: Mitolojik metinlerin dogasim, yapisim ve i§- 
levlerini inceleyip agiklayan kuramlardir. Dinin geli§mi§ §ekli ve milli 
edebiyatm kaynagi olan mitolojik metinlerin ara§tin imasi, halk kultiirii 
ve eski edebiyatlarm, mitolojik geleneklerle dogrudan bir baglilik igin- 
de olup, kaynaklanm mitolojiden aldiklanm gosteriyor. 17. yiizyilm 
sonlarma kadar bati edebiyatmda geleneksel mitolojik konulardan ya- 
rarlamhrdi. Ancak edebiyat ve felsefe tarihinde, mitolojinin giderek 
kendi igeriginden uzakla§masi, bu siirecin zirvesinin 18. yiizyilm maa- 
rifgiligi oldugunu gostermi§tir. Bu donemde mitoloji, hurafeler ve ya- 
lanlarla kan§tinlrrdi. Bu g6rii§e o zamanlar sadece vlko kar§i gikti. 

19. yiizyilm PozitMst anlayi§mda, mitolojik metinler sadece etnog- 
raflann dikkatini gekerdi. Bu yiizyilm Tayio ve Long ile temsil olunan 
klasik Ingiliz antropolojisinde, mitolojik metinler goktan yok olup git- 
mi§, gelenek ve goreneklerin kahnti lan ve Insan algismm bilim oncesi 
a§amasmda gevre alemi agiklamasimn arkaik usulii olarak gosterilirdi. 
19. yiizyilm sonu ve ZO. yiizyilm ba§lan nda ise mitolojik metinlere olan 
merak dddl bir §ekilde artti. Yazarlar, ara§tirmaalar. filozoflar, toplum- 
bilimciler ve etnolog lan saran bu merak, mitolojik metinlere kar§i yeni 
ilgilerin olu§umunu sagladi. Bu bakimdan sembolistler, onlar arasindan 
da A. Blok ve V. rvanov gibi Rus sembolistler one gikiyordu. Bu ilginin 
ba§ka bir iradesine de intuitrvist (dogrudan, direkt ve anlik algiya ina- 
nan yakla§im) Bergson'da rastlamr. Psikanalistler de genellikle mitolojik 
metinlere olumlu deger bigerler. Modernist yazarlann bazi eserlerinde 
mitoloji, psikanalizinle birlikte kullamlrr. 

Edebiyatm mitolojiyle etkilenme siireci, edebiyat bilimi ortamma da 
yansir ve ritiiei-mitoioj'ik ele§tiri mektebi ortaya gikar. Birgok yazann 
eserlerinde mitolojik motif, sembol, mecaz ve hatta inisiasiya torenleri- 
nin izini gormek miimkiindiir. Ritiiel fikirleri aktaran bu mektebin teo- 
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risyenlerinden olan R. Qeyzin'in "Mitolojik Metin Aktan§ian" adli eseri 
(1949), N. Frayin'in "Ele§tirinin Anatomisi" (1957) ve benzer eserler bu 
konudaki orneklerdendir. Qeyz, mitolojik metni, bir yandan da estetik 
bir olay sayarak onu edebiyatla e§ tutar. Mitolojik metinle rituelin ve 
mitolojik metinle arketipin (ilk motifin) mutlak birligine inanan Fray'a 
gore Ise biitiin edebi metinler ve tiirlerin kokii mitolojik metinler ve ar- 
ketiplerden gelir. Oykiilemenln kokii de ritiiele dayamr. Fray kendine 
bas edebi antropolojisinin hazirlanmasim teklif ederdi. 

Mitolojik metinlerle edebiyat arasmdaki sinrrlann kaldmrrnasi mito- 
lojik metin anlayi§im biiyiik blgiide geni§letir. Eski kultiirleri ogrenme 
alamnda analitik psikolojiyle ritiiel mitolojik yon arasmdaki sentez de 
bunun sonucunda ortaya akar. Fray'm goziinde bir Yung ve Frenzer 
toplammm olmasi de rastlanti degildir. O, Frezer'in "Kizil Budak" eseri- 
ni ve Yung'un libidonun sembolleri hakkmdaki ara§tirmasmi edebiyat 
biliminin ana kitabi sayardi. Frezer hem etnograf hem de klasik filoloji 
uzmamydi. Klasik filoloji ise edebiyat ve giizel sanatiann etnolojile§tiril- 
mesinin ba§landigi alan olmu§tu. 

Rituel-mitolojik kuram, Lord Reglan ve H. Ayman'in eserleriyle 
temsil edilmi§tir. Bu eserlerde de ritiiel-mrtolojik modeller sanatsal ha- 
yal gucuniin kaynagi olarak degil, yapisi olarak ogrenilir. 

Duglas'a gore, mitolojik metnin anlami 20. yiizyilda kendi kar§itim 
doguracak kadar geni§lemi§tir. Mitolojik metin artik genetik degil, po- 
lemik bir anlam igerir. Hatta o, yalam ve yalan beyam bildiren bir anla- 
yi§a gevrilmi§tir. Amerikali ara§tirmaci Rav ise mitolojik metnin ideal- 
le§tirilmesinde tarih kar§isindaki korkunun iradesini gormektedir. Ona 
gore mitolojik dii§unceye geri donmenin mumkiin olmadigmdan mi- 
tolojik metinlerin kavramlanyla maniple etmek igin yollar agilir. 

Turn zitiiklann tek yonliiluguyle 20. yiizyihn etnograf bilimi, mitolo- 
jik metin anlayi§mi oldukga derinle§tirmi§tir. Klasik etnograf!, Ilkel insa- 
nm korkung doga gugleri kar§ismda kendi manevi dogasim tatmin 
edip merakmi gidermek ihtiyacmdan kaynaklanan mitolojik metinler- 
de, daha gok dunyamn bilim oncesi veya bilim kar§iti agiklamasim go- 
rurdii. Mitolojik metinlere olan yeni yakla§im ise iradesini. Malinovs- 
kl'nin ririielist fonksiyonalizminde. Levi BriiTun "Kolektif Goru§ler" ku- 
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rammda, Kassirer'in Mantikh Sembolizmi'nde, Yung'un Psikolojik Sem- 
bolizmi'nde. Levi Strossun Yapisal Anallz'inde, Marett. Firkandt, 
§midt. Radin. Kempbell, Eliade, Diimezil, Qusdorfve Losev gibi yazar- 
lann eserlerinde bulur. 

Ritiielistler, takvim donemleriyle bagli toren kokenli mitolojik me- 
tinler iizerinde yaptiklan ara§tirmalarda, bu olayda Frezer in katkismin 
biiyiik oldugunu ortaya gikarmi§lardir. O, dini biitunculde buyiiye ayir- 
digi yerle, Taylor Animizminin aksine, mitolojinin Ogrenilmesini rituel 
maceraya yoneltti ve birgok tiirun temelinde rituel modellerin yerini 
olu§turma olanagi verdi. O zaman dramm rituel-mitolojik koklerinin ne 
kadar derinde oldugu da ortaya gikti. Elbette rituelin mitolojik metin 
iizerindeki ustiinlugu kurami, kabul edilmezdir. Stanner de inandma 
bir §ekilde, rituele e§deger biryonii olmayan mitolojik metinlerin oldu- 
gunu ve mitolojik metinlerle torenler arasmdaki birlikteligin genetik de- 
gil, yapisal temel uzerine kuruldugunu kamtlami§tir. Mitolojik metin, 
biiyii ve torenle bagli olup. eski cemiyetlerde dogal ve toplumsal du- 
zenin korunup, saklanmasimn araodir. 

EtnograrKle i§levsel mektebin kurucusu olan Malinovski, mitolojik 
metinlere boyle bir baki§ agisiyla yeni bir tarzda yakla§irdi. Onun gbrii§- 
lerini Eliade. Qusdorf gibi isimler geli§tirmi§ler. Iliyade'mn fikirleri, ilkel 
mitolojiye dair du§iinceleri daha da derinle§tirmi§tir. Onun 20. yuzyil 
mitolojik metinler yaraticiligi bakimmdan ozellikle onemli olan dongu- 
lii zaman konsepti ise mitolojik degil, toren igeriklidir. 

20. yiizyilm ba§langicmda, Fransiz sosyoloji mektebinin kurucusu 
olan Durkheim. "kolektif goru§ler" Iradesini bilimsel anlayi§lar donemi- 
ne dahil etmi§tir. Bazi onemli fikirlerle ortaya gikan ve mitolojide sos- 
yolojik goru§u one gikaran Durkheim de Malinovski gibi mitolojinin 
agklayici amaci olduguna dair 19. yuzyil etnografisindeki gdrii§lerden 
uzakla§mi§tir. O da Frezer. Boas, ona yakin olan Rus etnograflardan Bo- 
goraz ve Sternberg gibi, du§iincenin ilkel ve srvilize §ekillerini prensip 
benzerligi uzerine kurar. Durkheim. ilkel du§uncenin ozelliklerine dair 
bazi goru§lerinde Levi Briil'e ve Levi Stross'a katliyordu. 

Ilkel du§unce ve onunla birlikte mitolojik du§uncenin Ozellik soru- 
nunu ilk kaldiran Levi Brill olmu§tur. O, zithklara son derece ilgisiz yak- 
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kisarak, kolektif du§uncelerin mantik Oncesi karakterini fare olarak kabul 
* Mm i§tir. 

Mitolojik bilincin ogrenilmesinde bir sonraki adim. Karrirer'in "Mi- 
tolojik Dii§unce" (1925) eseri oldu. "Sembolik Formlann Felsefesi" adk 
kitabimn ikinci cildini olu§turan bu eserde Marett. Malinovski, Durkhe- 
tm, Levi Biiil, R. Otto ve H. Uzener'in antik mitoloji ile ilgili ara§tirmala- 
nm temel alan Kassirer. kendi mitolojik metin felsefesi sistemini hazirla- 
mi§ti. Burada ba§lica prensip, dil ve giizel sanatlarla birlikte, mitolojinin 
de kulturiin sembolik §ekli gibi goriinmesinden ibaretti. Kassirer, mito- 
lojik du§uncenin ozelligini, onun gergekle ideali, nesneyle motifi v.b. 
aynmlan gorememesinde biliyordu. Kassirer"in en onemli hizmeti, mi- 
tolojik du§iince ve mitolojik sembolizmin birgok koktend yapisim yiize 
gkarmakO. Kassirer'in yolunu devam edenlerden bin de S. Langer'dlr. 

Freydistler (Freyd. Rank. RMnve Roheym). mitolojik metinde, te- 
mel olarak en onemli psikolojik konumlann ifadesini goriirlerdi. Frey- 
dizm. Ilk once bireyin psikolojisini temel alirdi. Qok sonra meydana g- 
kan neofreydistler de mitolojiyle 90k az ugra§tilar. Allegorizmden (sa- 
natsal ifade). Kassirer usulii sembolizme gegi§i ise psikoloji alamnda K. 
Yung gergekle^tirdi. Fransiz sosyoloji mektebinin "Kolektif Du§unce- 
lerinden yararlanan Yung'un kuraminda arketipler, ilkel bilindn yaratti- 
gi mitolojik motifleriyle kar§ila§tmlirdi. Boylece Freydvari, Allegorizm- 
den uzakla§makla Yung, mitolojik metindeki sembolizmin daha derin- 
den anla§ilmasina yardim etmi§tir. 

Mitolojik metin kuramindaki onemli bir ilerleyi§ de Fransiz etnolog 
Klod Levi 50C6^Lin adiyla baglidir. Mitolojik metni yapisaki agidan in- 
celeyen Stross. Fransiz sosyoloji mektebinin yeti§ti rdikJerindendir. Aym 
zamanda Amerikan kiiltiirel antropolojisinin etkisini de uzerinde hisse- 
den antolog. bu geleneklerle lingvistik yapisaialik ve enformasyon ku- 
ramindan gelen yeni du§unceleri bi ri e §t i re bi lmi § ve sonug olarak yapi- 
sal antropolojiyi ve ona uygun olarak da mitolojik metinler hakkmdaki 
kendi kuramim yaratmi§tir. K. Levi Stross. ilkd du§unceyi, kolektif- 

bilingalta gibi agiklar. 

Mitolojik du§uncenin Levi Stross tarafindan hazirlanan bu yeni yapi- 
sal analizi, birgok bakimdan Levi Briilun g6rii§leriyle uyu§maz. Ilkel si- 
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mftandirmalar ve genelle§tirmelerde, zitliklann roliinu belirleyen Levi 
Strossun ba§ka bir hizmeti de mitolojik metne olan eski baki§larla, ye- 
ni baki§lan birle§tirebilmekolmu§tur. Guniimuzde ise K. Levi Strossun 
paradigmasryia V. Propp'un sintagmasim birle§tirmek yoniinde bazi 
cabalarvardir. Bu bakimdan Fransiz Qreymas'm ara§tirmalan dikkat ge- 
kicidir. Qunkii folklor ve mitolojik metinlerin yapisal gorumim kriterleri- 
ni olu§turmak bakimmdan Propp'un "Hikayenin Morfolojisi" adli eseri 
oldukga onemli bir rol oynami§tir. Aynca O. Freydenberg ve I. Frank 
Kamenetskin'in. mitolojinin anlamiyla ilgili ara§ti rmalan da Levi 
Strossun bu tarz ara§tirmalarmm online gegiyordu. Mitolojik metnin §i- 
irsellik sorunu Y. Meleri nski ve onun mektebine uye bilim adam lan ta- 
rafmdan durmaksizm ara§tmlmi§tir. Y. Lotman'm mitolojik metinle bag- 
li anlamsal gergevede yaptigi ara§tirmalar da gagda§ bilimsel-teorik fi- 
kirlere etkisi bakimmdan da dikkat gekicidir. 

ZO. yuzyildaki mitolojik kuramlar, mitolojik met in, onun i§levleri ve 
yapisi hakkmda anlayi§, bireysel ve yaraticilik psikolojilertyle ilgisine da- 
ir dii§unceleri biiyiik bir olgiide geni§letip derinle§tirmi§tir. Ustelik sa- 
natsal dii§uncenin geli§im kaynagi ve belki biitiin zamanlarda kalibi ol- 
dugu gergegini ortaya gikarmi§tn. 

MITOLOJIK METIN: Mitolojik metin, mitolojik dii§unceler ve dunya 
gorii§unun toparlanmi§, kisa ve agik ifadesidir. Bilgi ta§iyan, mitolojik 
anlam yiiklu bu metinlerin kendi ig dinamizmleri vardir. Konulan igeri- 
den birbirine baglanan mitolojik metinler, geleneksel bir kural olarak, 
ilk yaratik§ gagiyla bagli kutsal, dokunulmaz ve sakral sayilanlar hakkm- 
daki hikayelerdir. Bazi ara§tirmacilann fikrine gore, bu metinler aynca 
halk kultiirii gibi de ogrenilebilir. Ancak mitin kendisi bir tiir olayi degil- 
dir ve tiir olgiitleri iginde ona yakla§ilamaz. Geli§mi§ mitolojik sistem- 
lerde, mitolojik metinlerin en onemli bolumumi insan ve dunyamn ya- 
ratik§ryla ilgili mitler olu§turur. Kultiirel olarak geri kalmi§ halklarda ise 
kozmogonik mitlere daha az rastlamr. 

En yaygm mitolojik motifler, anormal dogum ve oliimun kokeni 
hakkmdaki mitlerdir. Obiir dunya ve talih hakkmdaki mitolojik goru§ler 
ise daha geg olu§mu§lardir. Geli§imin daha yuksek a§amasmm bir iiru- 
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mi olarak ortaya gkan eshatolojik mitler ise aslmda kozmogonik mitler 
dom-mine aittir. Mitolojik metinler yapisal olarak 90k sade olurlar. Bu 

• i u-(inlerdeki bilgilerin boliik pdrguk ve bazen de geli§kili olmasimn en 
onemli nedenlerinde biri. bu bilgilerin ilk anlamlannm unutulup, yitiril- 
mi-sidir. 

Efsane, aslmda mitle kari§ik bir tiirdur. C^unku onun kaynagi yine 
mitolojidir. Mitolojik kahramanlar ve onlarla ilgili mitolojik gag olaylan, 
/.tman gegtikge efsane kiligina buriinebilir. Form bakimmdan mitolojik 
n tyerier. arkaik efsaneler ve sihirli hikayeler §eklinde formlar sayilabi- 
lir. Dua.beddua. §aman dualan ve efsaneler de bu agidan degerlendiri- 
lebilirler. 

Mitolojik metin gibi halk inam§lanmn. mitolojik rivayetlerin, smama- 
Lmn ve riiya tabirlerinin kalipla§mi§ bir §ekli yoktur. Bunun igin de her 
uman geleneksel metin gibi kavranmazlar. Ancak koruyup sakladigi 
mitolojik bilgi bakimmdan bu metinler, eski halk kiilturlerinin ara§tml- 
n 1 . I M bakimmdan, oldukga degerli kaynaklar sayilirlar. Biitiin bunlarla 
imlikte, herhangi bir giildurii metni veya milli giyim, etnografik bakim - 
dan mitolojik anlamla yuklenmi§ olup, milli mitolojik kaynaklar arasma 
d. .hil olabilir. 

1 9 . yiizyilda A1 taylardan hikaye ve efsane metinleri toplamaya gi- 
di -n Rus dogubilimdlerinin anlatti klan na gore, buralarda hikaye veya 
« • Kine yoktur. Toren metinleri, efsun, dogumdan once okunan dualar, 
misiasiyayla Ilgili metinler ve ayinler vardir. Bu metinler ve dualar sakral 
ve buyulii igerigini yitirmemesi igin belirli ko§ullarda okunmalidirlar. 

• »mi'gin. ocak ba§mda, oimanda ate§ Ki§mda, tan yeri ayirdigmda ve 
U m u n gibi ko§ullarda okunulmalidirlar. Qiinkii mitolojik bilgi ta§iyicisi 
1 >Un bu metinlerin soylenmesi, eski gelenekte ogiit gibi amaglar ta§ir- 
di O zaman yaziya ahnmi§ birgok halk kulturii metninin giri§inde ve 
vMiunda, bu buyulii igerikli metin pargalarinin olmamasimn bir nedeni 
de anlaticimn o efsane veya hikayeyi elveri§siz ko§ullarda anlatmaya 
mecbur edildiginden kaynaklanmaktadir. Yerine ve zamanma uygun 
olarak soylenmeyen metinlerin sakrallik ve biiyiilu igerigini yitirecegine 
kallH-n inanan gelenek ta§iyicisi, bundan korktugu Icfcl bu mitolojik 
metinleri anlatmaktan gogu zaman gekinmi§tir. 
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Mitin kendisi bir tiir olayi olmadigi igin, mitolojik metin de bir edebi 
metin pargasi degil. Buna gore, mitolojik motifler, sanatsal hayal, edebi 
uydurma veya genelle§tirme yoluyla yaratilabllen sanatsal motiflerden 
farkkdirlar. Mitolojik metinde anlatilan ne varsa, gergekte ya§anmi§ bir 
olay. ya§anmi§ bir gergeklik gibi kavramr. Mecazm on planda oldugu 
edebi metinlerden, onu ayiran en onemli ozellik de bundan ibarettir. 
Diinyayi anlayip, irade etme bakimmdan onlar arasmda ciddi farklar 
vardir. Edebi eser, mecaz olmadan var olamaz. Mitolojik metinde Ise 
gergekligin, mecaz anlamda anlatimma yer yoktur. Etnik-kiiltiirel gele- 
nek ta§ryialan. edebi eser metinlerini fantezi ve sanatsal hayal iiriinii 
olarak kabul ettikleri halele, mitolojik metinleri gergekligin ta kendisi 
olarak gormii§lerdir. 

Ancak herhangi bir mitolojik metinde, diinya modelinin ifadesini 
gormek miimkiin degildir. Diinya modeli ve onunla ilgili mitolojik bil- 
giler, dagmik olup. ayn ayn mitolojik metinlere serpilmi§tir. Diinya mo- 
delinin temelini olu§turan bu bilgiler arasmdaki sistematik! igi olu§turan 
baghligi da ancak arkaik dii§iincenin ya§anasi ve ta§ryiasi olan mitolo- 
jik metinlerin olu§umu sirasinda ortaya gikarmak mumkiin olabilir, 
(bale Mit) 
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MiTOLOJIK RTVAYET: Mitolojik metnin dejenere olmu§, belli bir an- 
lamda bozulmu§ halidir. Dogaiistii varliklar hakkmdaki hurafe igerikli bu 
hikayeler, halk inam§lan ve halk dernonoloj'isinin ogrenilmesinde ba§h- 
ca kaynaklardandir. Qiinkii demonolojik dii§iin- 
celerin iiriinii olan bu metinler, 
temelinde dayanan, sakral ve 
ritiiel ozellikli olanla ilintisi ko- 
runan eski inam§lan halkm 
bilincinde ya§atir. i<=v 

Konusunun ana q i z g i - ' 
sini, insanlann demonolo- 
jik ruhlar ve dogaiistii var- 
liktan kar§ila§tirmasi olu§tu- 
ran mitolojik rivayetler (demo- 



I’Sf 



410 




MtTOLOJtK RlVAYET 



i* ^Ojk guglerle gergeklesen bu kar§ila§malar genellikle yorgun ve uy- 
kulu /«imanlarda veya korku hissi ya§anan zamanlarda olur ve bunun 
M^n de gogu zaman aci sonuglar dogurur), belirli anlamda inisiasiya to- 
lm ve torelerinin kalintilanm da aktanriar. Kaynagi itibariyle mitolojik 
Vi »ni§ler sistemiyle ilgili olup. kendine ozgii bir tiiriin ozelliklerini ta§i- 
,.m mitolojik rivayetler, konu bakimmdan 50k kisadir. Qogu zaman da 
•plzot etkisi birakirlar. Bu metinlerin konusu, smirk sayida motiflerden 
> »lu§ur. Yalntz, mitolojik diinya goru§unun kriterleri temelinde olu§abi- 
lm mitolojik rivayetlerin konularimn, igerik bakimmdan arkaik gizgili ol- 
dugu da agik bir §ekilde goriilmektedir. 

Genellikle mitolojik metinlerde oldugu gibi, bu metinlerde de belk 
Ur soz sanatina rastlamr. Bu metinlerin anlatimi, anlaticimn ozel bir ha- 
zrrkgini gerektirmez. Burada konu, yakm gegmi§te ve gergekten ya§an- 
mi§ olaylardan olu§ur. Olaylarla ilgili anlatilanlara, anlaticimn zerre ka- 
< I.U §uphesi olmaz. Temel ozelligi bilgi vermek olan mitolojik rivayetle- 
rin, bir tiir olarak ortaya tikmasi, buradaki olaylar, yani obiir dimyamn 
korkung demonik varkklanyla kar§ila§malar genellikle birind ki§i olan 
kahramamn dilinden anlatilrr. Anlatilanlar ise ya an lana mn kendisinin 
Ki§ma gelmi§tir ya da tamdigi birinin. Anlaoa bazen birilerini §ahit bile 
'..»Merebilir. Ornegin, bitinde ikinti veya iiguncii Kibasmm bir gulyaba- 
niyi tutup sakladigim anlator. Olaylar bazen uguncu §ahsin dilinden de 
mLitikibilir. Boyle oldugu zaman, an lana bu olayi kimden duydugunu 
1 *K eden soyler. Ancak rivayetin belk bir yerinden sonra artik o ugiincii 
-.-ihsm dilinden degil de sanki kendisi ya§ami§ gibi anlatmaya ba§lar ve 
iMlylece kendi anlattiklanna bikngaltinda inandigim gosterir. Bu duru- 
ma, Kumandinlerin halk kiilturii metinlerinde de rastlamr. Bu. mitolojik 
rivayetlerin dogasmi ve anlamsal yapisim anlamaya yardim edebilir. 

Gelenegin bir ta§ryiasi olan anlatia. anlattiklanm yeriyle ve adiyla 
ii*k tek gosterir. Ara§tirmaalarm, anlanalara ve verilen bilgilere karaba- 
lan veya gegmi§in kaknti lan goziiyle bakarak hazir kaliplara sokmalari, 
etnik-kiilturel sistemin dogasmi anlamaya engel olur. Onun mantigi 
yank§kk gibi kabul etmesi Ise gelenegin cankkgmdan ve tamamiyla 
Kilk kiilturiinun kendi dogasmdan gelir. Qiinku, dogamn ahengiyle ya- 
-lvan bir rrkm geleneksel kiilturiinun dogal tarihsel-kiiltiirel aki§i igin- 
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de, bu olaylardan her birinin belli bir yeri ve yorumu vardir. Mitolojik 
inanglan aktaran boyle metinlerin dilindeki estetik rituel anlamimn unu- 
tuldugu, daha sonraki gaglarda gergekle§mi§tir. Arkaik rituel anlami an- 
la§ilmadigi zaman ise bu metinler rahatlikla hikaye konusunun temelini 
olu§turabilir. 

En arkaik motiflerin ve ilk mitolojik ilintilerinin kendini gosterdigi 
mitolojik rivayetlerde gecenler, gergekten olmu§ bir olay gibi kavramr. 
Buna gore de etnik-kuitiirel sistemde onun ayn bir yeri vardir. "Gergek- 
lik hakkinda bilgi" ve gergekte ya§anmi§ olanlar hakkmda Mgi tipi olan 
mitolojik rivayetler, bazen demonolojik hikayeler ve benzer adlar altm- 
da da amlrrlar. 

Ilk once etnograftk agdan ogrenilen bu tip metinlere, halk kulturii 
yoniinden yakla§ma tarzi, onu igerigine golge du§urmek gibi gorunse 
de bu yakla§im, onun etnograflk yonde ara§tin Imasim tamamliyor. Mi- 
tolojik rivayetler, Turk halk kuhurumin oldukga az ogrenilmi§ ve genel- 
likle ciddi ara§tirmalann konusu olmami§ tunerinden biridir. Sonug ola- 
rak, canh gelenegin faktorii olan bu metin tipleri, diger birgok halkta 
ciddi bilimsel deger ta§imadigmdan, neredeyse tamamiyla toplanama- 
mi§ olarak kalmi§tir. Az-gok toplanan verilerde de kiilturel gelenek ta- 
§iyicilann ili§kisi bir kenara brrakilarak, farkli kuram lan n olgutleri gerge- 
vesinde yakla§ilmi§tir. Burada anlatilan olay ve verilen bilgi ise gogu 
zaman halisiinasyon ve karabasan gibi degerlendirilip, ruhsal hastahk- 
lar arasma dahil edilmi§lerdir. Halbuki mistik ya§antilar gibi degerlendi- 
rilebilmesi mumkiin olan bu ruhsal durumlann anlatildigi mitolojik riva- 
yetler, dogayla ig ige yasayan halklann onemli bir kiilturel pargasidir. 

Tiim geleneksel cemiyetlerde, halk inam§lanm canh bir §ekilde 
ayakta tutan her bir etnik-kultiirel sistem etkenine, geleneksel bir olay 
gibi dikkat edilmi§tir. Qiinkii, kendi dogal haliyle ya§ayan halklann et- 
nik-kiilturel geleneksel degerler sisteminde, her bir etkenin yeri bilinir. 
Kiilturiin canliligmi koruyan bu halk kiilturii olaylanndan bin de mitolo- 
jik rivayetlerdir. Yaziya ahnmi§ olmasimn, canliligma higbir etkisi olma- 
yan bu tiir. hikayelerden bile daha arkaik sayilir. 

§or Turklerinin dilinde, mitolojik rivayetler tipinden olan halk kultii- 
rii orneklerine, "§in polgan" (gergek olanlar) adi ve rilir . Bu irade, kiiltur 
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laku iiriiniin etnik-kiiltiirel degerler sistemindeki yerini gergek bir §ekil- 
de gosteriyor. Bu ad, mitolojik rivayetlerin iginde olan her §eye, met- 
nin canli geleneginin igindeki anlama ve onun i§levseJ-morfolojik ozel- 
liklerine uygun du§er. Gergekten de mitolojik rivayetlerin igerigi, ger- 
<,<-k olarak kavrananlann ve olmu§ gibi samlanlann iizerine kurulur. Bu 
anlamda mitolojik rivayetlerin anlaticisi, anlattikiannm ya§anmi§ bir ger- 
(,ck olduguna tarn olarak Inamr. 

Yakin birgegmi§te, birkag ku§ak onceki gaglarda ya§ananlann anla- 
tildigi bu halk kiiltiirii ornekleri, mitolojik dii§iincenin dinamizminin og- 
Mfiiimesi bakimmdan degerlidirler. Qiinkii, en eski gaglarda oldugu gibi, 
i -i nadaki mitolojik motifler de sozcuk anlamiyla, maddi olarak anla§ilir- 
m Onlar kinaye veya sembol degiller ve gergek anlamlarda kavranrrlar. 

Daimi bir §ekilde degi§erek ya§ama ve yenilenme sureci gegirdi- 
ginden, arkaik halk kiilturii igin tiir anlayi§i, tarn bir ko§ullanmi§ karak- 
ter ta§ir. Yani burada bir tiiriin kurulu§u ve yapisi, bu surecin kendisiyle 
U-lirlenir. Mitolojik rivayetlerin tiir ozellikleri de siireg iginde olan rblk- 
1< ink bir olaydir ve bu tiiriin kurulu§u da belirh zamanda bir siireci ge- 
rektirir, feu metinlerin §iirselhgi, daha gok soylendigi zamanla ilgilidir. 
1 1 lr gibi, hazir ve kahba sokulmu§ bir §ekli de yoktur. Onun tiir smrrlan, 
y.ergekten daha gok tahmine dayamr. Halk dilinde mitolojik rivayet an- 
layi§inm olmamasi, sozii edilen tiir veya halk kiiltiirii orneginin canli 
gelenekte ait oldugu biitiinciile, sik bagliligindan ileii gelebilir. Bunlar, 
mitolojik rivayette kendi gergek giiglerini ve etkilerini koruyup sakla- 
mi§ inang ve inam§lardir. Halk inang ve inam§lanm bozulmaktan kurta- 
rarak ya§atan bu metin tiplerinde anlatilanlar, canh gelenekte gergek- 
ten de olmu§ bir olay gibi kavramr. Burada hangi gergegin betimlen- 
mesi, bu gergegin nasil degerlendirilmesi, bu gergekle hangi iliskinin 
kurulmasi ve bu ih§kinin ne §ekilde irade edilmesi gibi halk kiiltiirii tiir- 
k*rinin olu§um kriterleri, kendi acik iradesini bulur. Ba§hca olgiisii, anla- 
ulanlann gergek oldugu inanana dayanan boyle rivayetler, bilgi yiiklii- 
diirler. Sanatsal soz ritiieline gerek duyulmadigmdan, metindeki ciim- 
lelerin estetikligi ve sanatsal agidan giiglii olup olmamasi, ne anlaticiyi 
meraklandmr ne de dinleyiciyi. Soz sanati igermeyen bu tip metinler 
genellikle. "Bu gergekten olmu§tur ve efsane degil" ve "Kendi gozle- 
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rimle gordiim" benzeri ciimlelerle ba§larlar. Yani burada onemli olan. 
mitolojik §ifreyle okunan metnin bilgi verici olmasidir. 

Ara§tirmalardan edinilen bilgilere gore, bu metin tipleri belli gele- 
nek, yer ve inam§ ile oldukga siki bir baglanti igindedirler. Bazi Turk 
halk kiiltiiriinde yaygm olan Hal Anasi, Tepegdz, dn ve benzeri mito- 
lojik varkklarla birlikte, bu halklann herblrinin canli halk kuhurii gelene- 
ginde, kendine ozgii KuMdiiigis, fezomak (Kazak). Argun (Quva§). Ya- 
nmtig (Ba§kurt), Kara Quha, Adama! Kurt (Azerbaycan) gibi mitolojik 
variiklan vardir. Bu varliklann adlan etrafinda da gok sayida metin olu§- 
mu§tur. Bu metinlerden bazi lan. herhangi bir mitolojik veya demonik 
varligm sembolizminin agiklanmasi ve temelinin ara§tinlmasi konusun- 
da agk bir §eklide yardima oluyor. Ornegin, anlatia Hal Anasi yla ilgili 
ya§anmi§ bir olayi anlatirken, metnin sonunda, "bu gergekten olmu§- 
tur... guryabani de gergekte aymdir. A1 Kadmi da be§. alti ge§it degil 
kl„." derve boylece kultiiriin iginden gelen biryorum gibi kavranrr. 

Rastlanan bu varliklann igerisinden birgogunun, etnik-kiilturel gele- 
negin en derinlerine kadar girmi§ olmasi ve yaygmligmm ba§lica sebe- 
bi, kendi arkaik yapilarmi ve Ilk butunciillukle daha yakm kurulu§unu 
koruyup saklayabilmelerinden geliyor. Sakralligim yitirerek estetik i§lev 
ta§iyan hikaye, destan ve diger halk kulturii metinlerinde bir kural ola- 
rak, bu tip motiflere rastlamak mumkiin olmaz. Ancak burada da istis- 
nalar yok degildir. Rus hikayelerindeki "olmez Ka§ey", "Zmey Konmg" 
ve "Baba Yaga" gibi mitolojik motifler. Rus halk demonolojisinde 
onemli bir yer tutmazlar. Bunun tersine, dn. guryabani ve Su Perisi gibi 
mitolojik motiflere ise az da olsa hikayelerde rastlamrlar. Azerbaycan 
Turk halk kultiiriinde ejderha, dev ve peri motiflerine mitolojik rivayet- 
lerde rastlanamadigi gibi. mitolojik rivayetlerde sik sik kar§ila§ilan Kara 
Quha. Hal. dn ve benzeri varliklara da destan ve hikayelerde rastlamak 
mumkiin degildir. Qiinkii mitolojik inanglar giincel olduklan surece, bu 
inanglar etrafinda olu§mu§ mitolojik rivayetierdeki varhklann yollan 
hikaye ve diger halk kulturii metinlerine kapah olur. Ornegin. bagli bu- 
lundugu gergek etnografik anlamsalliktan kopup aynlmadikga ve ad 
etrafinda donen mitolojik inanglar varkgmi yitirip unutulmadikga. bir 
Kara Quha motifinin herhangi bir metine girmesi miimkiin degildir. 



414 




I laik inang ve inam§lannin ogrenilmesinde ilk kaynaklardan bin. mi- 
li % >Jk rivayetlerdir. Gelenegi ya§atan inam§lar sistemi biitiin geni§ligty- 
U- \ Ml metinlerde ifade bulurlar. Bu metinlerin ba§lica i§levi ise lrkin dav- 
flftnt§ §ekillerini ifade etmekle birlikte, onun hayatmdaki programla§tir- 
ma dili olmasidir. §iiphesiz mill! degerlerin eriyip gitmesi iizerinde tek- 
IM »kiasinin kurulmasi, bu inang ve inam§lar iizerinde etki birakmaktadir. 

« >/Hhkle de ya§lilar arasmda bir Hal Anasinm, bir dnin ve bunlar gibi 
»/Artiklann ya§adigma hala en igten inananlar vardir. Bu mistik giiglere 
«.l.in inang, o kadar giigliidiir ki bazilan, onlarla kar§ila§mamak igin ka- 
nliliga kalmamaya gali§irlar. Bazen bir anlatici, ak§am karanlrk goker- 
ken ba§ma gelenleri anlatmaktan kagimr, giinkii onun inanana gore, 

( • monik varirklar haklannda konu§uldugu zaman bunu an tartarmi§, 

1 hum igin de anlatia onlann dikkatini kendi iizerine gekmekten gekin- 
digi igin anlatmak istemez, 

I latta bazi metinler, son yiizyilda ornegin Hal Anasinm yakalanma- 
digini vurguluyorlar. Boylece de mitolojik rivayetler kadar canli gele- 
m-kk-ri ve bu geleneklerdeki inanglar sistemini biitiin canliligiyla kom- 
yup ya§atan benzer ikind bir metin tipine rastlamyor. Mitolojik rivayet- 
inin canli dinlenmesinin giderek zorlandigi bir gergektir. Gelenegin 
y.ity.kle canliligmi yitirmesi ve insamn dogayla olan ilk ili§kisinden artik 
•KT kalmamasi sonucunda, bir taraftan inang ve inam§lann siireg kpn- 

• i« zayrflamasiyla bilingalti unsurtann batagma saplamyor, digeryandan 
iv bu metinlerde anlatilanlara hurafeler ve gegmi§in kalmtilan gibi ba- 
kiyor. 

Doga ve canli gelenekle baglarmi koparmami§ bir cemiyette ise 
kaynagim dini-mitolojik 

* lii§iincelerden alan ina- 
m§lar, mayasmda bu 
inam§lann bulundugu 
mitolojik rivayetler ve 
imlarda gergek oklukla- 
111M inanilan varirklar, 
y t »-emi§in kakntilan ola- 

iak kabul edilemez. Hun Donemine Ait Kanal Penceli Kurtlar 
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Qiinkii, §iirsel mitolojiden gelen giiciin sayesinde dogayla ig ige ya§a- 
yan geleneksel cemiyette. irksal hafizanm ta§ryiasi. goriinen ve goriin- 
meyen ne varsa tiim varliklann, iyelerin ve ecdat ruhlanmn ya§adigma 
inamr. 

Birgok ara§tirmacmm kaydettigi gibi, konu bakimindan arkaik yapi- 
daki hikayelerle paralellik gosteren mitolojik rivayetler, §ekil ile §ekilsiz- 
lik arasmda bir yerde dururlar. Ancak bir tiir olarak, bu tip metinlerin 
ozeUiklerini ve yasalanm belirleyen de bulunduktan bu konumdur. Ige- 
rik! erindeki esrarengizi i kleriyle sihirli hikayelere olan yakinkgi, mitolojik 
rivayetlerin ozelliklerinden biridir. 

Bu tiire, basmakalip bir tarzda yakla§arakve aslmda yanli§ olan ba§- 
ka bir goru§ ise mitolojik rivayetin hikaye ve hatta destana gevrilmesini 
kolelik sistemini atlayarak, ataerkil kabile kurulu§undan dogrudan feo- 
dalizme gegen cemiyetteki halk kulturii Igin bir ig dinamizm olarak go- 
riiyor. Halbuki boyle bir ig dinamizm yoktur. Aynca. mitolojik rivayetin 
tarihsel-kiilturel seyrinde hangi halk kulturii tiirune gegebilecegi ve bir 
tiir olarak hangi degi§ikliklere ugrayabilecegi sorunu ara§tinlmami§tir. 

Eski inant§iann ortadan kalkmasiyla mitolojik rivayetlerin de yok 
olup veya hikayeye gevrilmesi fikri de eksiktir ve soruna higbir agklik 
getirmez. Mitolojik rivayetler, tiir olgiileri olmayan veya oldukga degi§- 
ken olan metin tipleridirler. Smirk konulan i§leyen bu metinler, gogu 
zaman birbirinin tekranymi§ gibi bir etki brrakrrlar. Qiinkii, sonsuz versi- 
yonlar labirentinde degi§ik §ekillerde gergekle§ir. 

Halk kiiltiirii hikayecihgi gelenegini anlamak igin de degerli kaynak- 
lar sayilan bu metinler hakkmda, bu giin bile bilimsel, ortak bir gorii§ 
mevcut degildir. Arkaik motiflerle dolu. mitolojik gorii§ler biitiinciirii- 
giiyle zengin bu metinlerin ara§tinlmasi. etnografi, halk kiiltiirii, mitolo- 
ji ve hatta ilkel dinleri Ogrenen alanlar arasmdaki barajlann yakilmasmi 
talep eder. 

MTIDLOJiK VARLIK: Mitolojik metin, yaratan bilincinin bir iiriinii olup, 
duygusal-mekansal kavrayi§lann herhangi bir gergek formda tezahiirii- 
diir. Mitolojik varhgin ozellikleri ge§itli nedenlerden dolayi, zaman igin- 
de degi§ebilir. Cank dogada onemli bir rol oynayan rastlantilar, mitolo- 
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[11 varliklann bazi i§levlerinin yiiklenmesi surecinde de etkili olurlar. Bu- 
ut m igin de onun §imdiki gizgileriyle, yiizyikar onceki gelenekte varo- 
lan §eklinin aym olacagmi du§unmek yanli§ olur. Mitolojik bir karaktere 
Unlen (azla ad uygun gelebilir. Onlar cisimden ve maddeden mahrum 
okluklan igin olmezler veya olmeleri canli insan olumunden farkli olur. 
Mi anlamda da bir mitolojik varlik olumsuz olabilir. 

Dogadaki olaylann. birbirine orulmu§ yapilan vardir. Mitolojik vark- 
fti, etnik-kulturel gelenek gergevesindeki degi§iminde de aym §eyi "izle- 
mek mumkiindur. Ornegin Sibirya'mn Turk halklarmdan olan guneyli 
Altaylann geleneksel dini goru§lerine gore. Kara Ku§: yukan diinyada 
y.i§ayan Ulgen'in ogludur. Kumandinlerde ise Kirgiz Han admdaki ruh. 
I llgen'in ogullan arasmda gosterikr. §orlarda ise bu varkklann ikisi de 
I llik'in ogullan olarak bilinirdi. Bu. kiilturel gelenegin tiim §ahitligiyle 
hnlikte. ne kadar elastik dogaya sahip oldugunu ve ne kadar kendi 
kendini yenileyen bir olay oldugunu agikga gosteriyor. Yani, mitolojik 
bk varkgin varligi, diger bir mitolojik varkgm varligi igin sebep rolunii 
(r/nar. Boylece de onun belk anlamda yapisal ozellik ta§imasmi §artlan- 
dmr. Turn bunlar da spontane bir §ekilde gergekle§ir. Turn mitolojik ka- 
lakterler. aslinda aym i§levi yerine getirirler. Aym tur metinlerde, ge§itk 
motifler birbirinin yerine rahatkkla gegebilirler. Bu. "igeriden onlann ge- 
netik veya yapisal-i§levsel bagliligindan ileii gelebilir. Boyle bir ozellik, 
aym metin turlerindeki bir karakter sistemini ortaya gikarma olanagi verir. 

Mitolojik varkklann, mutlak kotii veya iyi olmalan durumuna nadi- 
ren rastlamr. Bu. insanlann onlarla nasil ili§ki kurduguna ve nasil dav- 
l.indiklanna baglidir. §. §irokogorov'a gore dogaiistii varkklar, dogalan 
itibariyle ne iyi ne de kotiidurler. Iyi olarak bilinenler, zarar verebildikle- 
ri gibi, zarar getiren ruhlar da sinirlenmedikleri surece (ornegin, kurban- 
larnn zamamnda aldiktan surece) insanlara zarar vermeyebilirler. 

Alemin ruhlarla dolu oldugu dii§uncesine, degi§ik mitolojilerde 
rastlamr ve evrensel bir karakter ta§ir. Mitolojik varkklar farkk tarihsel 
iionemlerde farkk yorumlara maruz kalabikrler. Fantastik varliklann de- 
monolojide bir yeri yoktur ama demonolojideki karakterler ara sira 
hikaye konulanna dahil olabilirler. Geleneksel kultiirun ta§iyicisi Ise kes- 
kin bir §ekilde birbirinden aymr. Tabii ki tiim hikaye kahramanlan da 
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kiiltur kahntilanna ta§inamaz. Hikaye karakterlerinin kokeniyle halk de- 
monolojisindeki mitolojik varliklann kokeni farkk olabilir. 

Mitolojik dii§unceler, mitolojik varliklann etrafmda §ekillenerek, 
kendi iradesini dalia gergekg' bir §ekilde mitolojik varliklarda bulur. Mi- 
tolojik rivayetler, giiglu hikaye ve efsanelerin etkisi altmda olduklann- 
dan, buradaki mitolojik varliklann dogasmdan bahsetmek zordur. On- 
lar, kendi yapilanna gore segildiklerinden, karakterlerin ki§iliklerini degi- 
§ime ugratirlar. 

Mitolojik karakterin temelini, varligi bir biitiin olarak goren mitolojik 
dii§iince olu§turur. S. Tokarev'e gore, mitolojik karakterin on onemli 
gostergesi, olagamistii ozelliklere sahip olmasidir. Ddnci gostergesi ise 
onun inancmm var olmasidir. Mitolojik varligm ayirt edici gostergele- 
rinden biri de onun, maddi olarak kavramlmasi ve gergekmi§ gibi du- 
§umilmesidir. Onun i§levleri, g6riinu§u ve izleri de onu karakterize 
eden etkenlerdendir. Iyiliksever ve kotiiluk verici giicii temsil ettikleri- 
ne dair du§uncelerden yola gikarak, mitolojik varhklann insanla ikili ili§ki 
igine girdigi du§uniilur. Bu da insanlann ritiiel ve geleneksel davranr§ 
normlarma uymalanyla belirlenir. Insanlara sadece zaran dokunan var- 
liklar da var. Onlar, tipoloji bakimmdan farklidirlar. 

Aym anlamsal grupta olduklan igin. bazen bir grup §eytani veya mi- 
tolojik varhklar arasmda ciddi fark konulmayabilir. Bu kotiiluk verici 
gugler grubuna, ister istemez insanlara zarara veren topal insanlar, bii- 
yiiciiler gibi varhklar da dahildir. Insanlan bu varhklardan biiyii ve tilsim 
korur. 

Mitolojik varligm karakteri halk kiilturiinde de goriinur. Ornegin, bir 
hikaye de rastlanan Hal motifiyle bir mitolojik rivayetteki Hal motifi ara- 
smda fark vardir. Qiinkii mitolojik varhklarla bagli olan her tiirun, kendi- 
ne ozgii karakter sistemi vardir. Aym karakterin degi§ik versiyonlarla 
farkli tiirlere girmesi onlann farkk §ekillerinin olu§masim saglar. Motif, 
inam§ konusu olmaktan gkngi zaman, hikayelere, destanlara, toren- 
oyunlara ve ba§ka tiirlere dogru yonehr. Ancak bu durumda bile onun, 
mitolojik sembolizmi rahatkkla kumlabilir. Bazen tek ba§ma ad bile, 
onun mitolojik dogasim belirlemeye yeter. 

Mitolojik varhklar, mitolojik motiflere gore de grupla§tmlabilirler. 
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Mitolojik motirse karakterler butuTKUIuguyte ilgilidir. Anlaoalann aym 
mitolojik varlik hakkinda verdikleri bilgiler zaman zaman geli§kili olabi- 
lir. Mitolojik inanglar, dogaustu guglerle, insanlann kar§ilikli ili§kisinin 
karakterini aktanr. Mitolojik varliklann madde ve asimden mahrum ol- 
malanyla birlikte, onlann hayvan bigimo olmalan hakkmdaki inanglar 
da gok yaygmdir. 

Mitolojik motifler, birer semboldiirler. Eski insanm tiim ya§ami 
sembollere biirundugu igin, sembollerle du§uniir ve kendisini gevrele- 
yen alemi semboller yigmi olarak kavrar ve kabul ederdi. Mitolojik var- 
liklann sembolizmi sabit degil, degi§kendir. 

Mitolojik varligm oldurulmesi veya ortadan kaklinlmasi. degi§ik 
amaglarla gergekle§ebilir. Yani onun olumu, bu alemdeki ya§ayi§a veya 
lierhangi kotii bir degi§iklige sebep olmalidir. Eski insan, maddi olarak 
anlamadigi herhangi bir olayi, mitolojik karakterler halinde ya§atmi§tir. 
Yani herhangi bir mitolojik karakterin temelinde, dogal veya maddi bir 
varlik bulunmaktadir. 

Gergekte var olduklanna inamlan mitolojik varhklar, gelenekte ken- 
di olguleriyle fark edilirler ve geleneksel ta§ryialan onlann bu ozelhkle- 
rinden dolayi hikaye karakterlerinden ayirt edebilirler. Ornegin. Yakut- 
lar. Qigek Ruhunu hikaye karakterieriyie aym yerde gormezler. Aslinda 
sorunun igerigi ba§ka tiirludur. "Dii§unce ve mot ifin igerik olarak aym- 
la§masi uzerine kurulan mitolojik rantezi"nin dogurdugu "mitolojik 
motifler", mecaz veya kinayeyle degil, soziin maddi anlarmyla kavra- 
nrrlar. Mitolojik karakterh sozler arasmda, mitolojik adlar iki anlamli ola- 
bilirler. Bunun igin de onlann ilk gergek anlam lan m ortaya gikarmak zor 
olabilir. Mitolojik sistemdeki tipolojik genellemelerin belirlenmesi ve 
genel anlamsal kar§ila§tmn al an n analizi, bu sisteme dahil olan mitolojik 
objeler ve varliklann aslina uygun adlandm ima kriterini ortaya gikarma 
olanagi verir. 

Demonolojik sistemlere bagli mitolojik varliklann sembolizminin 
ara§Onimasmda kar§ila§ilan zorluklardan biri de aym varhgm farkli leh- 
gelerde farkli adlarla amlmasi veya tarn tersine, ayn karakterlerin aym 
adla amlmasi sorunudur. Bu olay. ara§tirmacinin kar§isrna ad ve anlayi§ 
arasmdaki ili§ki bakimmdan birgok sorun gikanr. Mitolojiden gelen mo- 
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tiilerin i§levsel-anlamsal yapilan ve sembollerinin ara§tinlmasi. Turk din 
bilimi, etnografi ve halk biliminin bkgok sorununun gozulmesine yar- 
dima olabilir, (bale Demon; rye) 

MfTOLOJIK YAPILAR: Etnik-kiilturel birligi igerden baglayan mitolojik 
yapilar, mitolojik metinlerin oliimuyle kaybolup gitmezler. Sonraki dd- 
nemlerin arkaik mitolojik metinlerinden kurtulmu§ kiilturlerinde ve sa- 
natsal edebiyatm orneklerinde mitolojik adlar, motifler ve konular ola- 
rak serpilip, farkli gorunu§lerde, onun art yapilan gibi ya§amaya devam 
ediyorlar. 

Atmosferdeki kasirgalar, litosferdeki kristaller ve biyosferdeki canli 
varkklar gibi, kendi kendilerini olu§turabilecek olan yapilar vardir. Ken- 
di kendini olu§turup, duzenlemekse yaratjakk Igerisinde olan dogal su- 
re dn izidir. Mitolojik yapilar da bu yapilara yakm bir §ekilde daimi bir 
yaranalik igerisindedirler. Onun dayamkkkgmi saglayan ozekigi de de- 
gi§mezligi degil, tarn tersine ilk temelini koruyarak yeni yeni §ekiller 
yaratan olu§umudur. Semboller yerine ge 5 en bu yapilar, cank organiz- 
malara benzer bir sistem olarak, ulu dil gagmda dogan ve tarn i§levsel- 
ligi de bu cagla smirk kalan mitolojiye dayamr. Her bk unsurunun, di- 
ger unsurlann var olmasmm neden oldugu bu yapilann, olasi §ekilleri- 
nin sonsuz gorunmesine ragmen, bu §ekikerin degi§ebilmelerinin de 
belk bk simn vardir. Lord'un formul hakkmda soyledigi gibi, ozanlar 
binlerce misradan olu§an §ikleri ezberlemek yerine, onlann formulunii 
akillannda tutarlar. Destan okumak istedikleri zaman da bu formulleri 
gergek dil unsurlanyla doldururlar. Boylece mitolojik yapilar, kiilturel 
gelenek boyunca bk kalip olarak kalir. 

Mitolojik metinler, insan bilind igin oyle karakteristik fikirler arasm- 
dan tiiremektedir ki, mitolojinin oliimunden sonra da bilme, tamma ve 
anlatma amaciyla yapilan aymla§tirma operasyonunda karakteristik ya- 
pilar olarak kakrlar. Einstein'in gorecelik kurammdan bildigimiz, za- 
man-mekan ik§kisinde, mitolojideki dunya modelinde bu yonuyle belk 
bir benzerlik vardir. Elbette sonraki donemlerde bu yapilann iizerine 
yeni benimsenmi§ yapilar olu§ur. Bu yapilann gozden gegirilmesi, eski 
mitolojik metinler hakkmda belkk fikirler edinmeye yardima olur. Qiin- 
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kii onlar, ilk orneklerdir. Ezell for- 
miil veya tarihi degi§imlerden 
uzakta kalan temel fikirlerdir. 

Arkaik mitolojik formlar bir ke- 
nara birakilirsa, bu eski yapilar, halk 
kultiirii gelenegi ve halk Inam§lan 
alanmda varligim siirdiiriir. Mitoto- 
jik motifler ve arketipik konular, 
halk kiilturiinde farkli sembol, me- 
caz ve unvan olarak kononabilirler. 
Gelenek ta§iyicilan, bazen onun mi- 
Atjl i ar tolojik anlamimn farkina bile vara- 

mazlar ama bunlann hepsinin mito- 

k>jik anlamlan vardir. Kolektif du§unceler, kuhiirel-tarihsel ko§ullarm et- 
kisiyle degi§iklige ugrayabilir, ancak kiilturel gelenegin bir pargasi olan 
mitolojik yapilar, belli olgiilerde ya§amayi becerirler. Eski Turklerin ilk 
diinya duyumunu olu§turan mitolojik metinler, yazih edebi metinlere 
gegerek giiniimuze kadar korunmu§lar. Ancak eski yazih metinlerdeki 
arkaik mitolojik metinlerin yapisi, yalmz yeniden yapilandirmayla yiize 
gikanlabilir. Qiinkii arkaik mitolojik yapilar, sonraki zamanlarda ne kadar 
unutulup, degi§ikliklere maruz kalsalar da adlar ve detaylar kendilerine 
bir yer bularak, metinlerde ya§amaya devam ederler. 

Slneijetik anlayi§a gore. kurulu§ ve yapi, kendi ba§ma bir suregtir. 
Yani yap*, surecin kendisini behrler. Etnik-kultiirel gelenegin giicii. da- 
yamklihgi ve dagilmazligi ise evrimin ig dinamizmlerinden kaynaklan- 
maktadir. Mitolojik yapilar sayesinde, etnik-kultiirel gelenek, sistem 
olarak kendi kendine olu§ur ve duzenlenir, (bak Mitolojik Metin; Mit) 

MUCIZEVI DOGU§: Kahramamn mucizevi bir §ekilde dogmasi, Tiirk 
ve diinya halk kiiltiirunde yaygm motiflerden biridir. Anormal bir ba§- 
langica gonderme yapan bu motif, en degi§ik §ekilleriyle bile birbirine 
baghdir ve bin, otekini belirli bir olgiide agiklar. Bu motif, kendi kayna- 
gim eski dini-mitolojik gorii§lerden, ilk insanlann yaratih§ryla ilgili ina- 
m§lardan ve reankamasyon inanandan alir. Bu g6rii§lerin etkisiyledir ki 
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kadmlar kisirliktan kurtulmak igin. uyguladiklan ilkel buyii yontemleri 
olarak bazen ustunde yatmak, su kenarlarmda gecelemek ve irmaktan 
gegmek gibi yontemlerle gocuk sahibi olabileceklerine inanmi§lardir. 

Turk mitolojisinde anormal dogumlu birgok motife rastlamak miim- 
kundiir. Bunlann bir kismi di§i kurtla evlilikten, agagtan, dolu tanesin- 
den ve bunlar gibi unsurlardan dogan kahramanlardir. Mucizevi bir §e- 
kilde dunyaya gelen bu varhklar, gogu zaman mitolojik ulu atalar ve li- 
derler olurlar. 

Arkaik Turk destanlannda kahraman, ilk insan yani Gok Oglu oldu- 
gundan, ana-baban m katkisi olmadan dogar. Turkistan rivayetlerinde 
Koroglu anasimn rahmine giine§ i§igindan du§er. ilahi kokenli ve anor- 
mal dogumlu boyle varhklar arasma, "ala gozlii dev kizmdan dogan" 
Korkut Atayi dahil etmek gerekiyor. 

Mucizevi dogu§ motifinin mitolojik temelini bir de mhlarla cinsel 
temastan dogu§lar olu§turmaktadir. Bu olaya surekli bir §ekilde rastlan - 
masa da §amanizmde goriilmektedir. Birgok §aman, "Albasti" denilen 
ruhlann soyundan olduguna inamrdi. Daha sonralan bu olay, efsanevi 
gelenekte dag, yer, su ve bunlar gibi ruhlardan dogma §eklinde veril- 
mi§tir. Cengiz Han'm dogumunu anlatan efsane de bu tip bir efsanedir. 

Burada, Isa ve Muhammed'in dogumuyla ilgili efsanelerde de gf> 
riildiigu gibi. mucizevi dogu§ motifi tiim diinya dillerinde vardir. Bu 
motif, mitolojik metinlerden hikayelere de gegmi§tir. Sihirli kahraman- 
lik hikayeleri genellikle anormal ba§langigh kahramamn dogusuyla bas- 
lar. Turk halklannm hikayelerindeki kahramanlar da genellikle anormal 
dogarlar. Bu kahramanlardan bir kismi, kurbanla, adakla ve yarvan §iarla 
dunyaya gelir. Manas Han, eviiyalann duasryla dogmu§tur. Birgok 
hikaye kahramam da Hizrr'm duasryla dunyaya gelmi§tir. Dervi§in ver- 
digi elmadan dogma da Turk halk edebiyati orneklerinde geni§ yer tu- 
tar. "Bir agzi duahnm duasryla dogulma" motifi, "Dede Korkut Klta- 
bf nda yer alir. Kahramamn duayla dogmasi, arkaik gag du§iincesinde 
sozun biiyii guciine olan inanan ne kadar giiglii oldugunu gosteriyor. 

Bir yudum Sudan, giine§ i§igmdan, su uzerindeki bir parga kopiik- 
ten, dervi§in, buyuciiniin agiz suyundan, bir yapraktan, bir elma veya 
nar yemekten, bir nefesten veya kuru kele tozundan ana rahmine dii- 



422 




MUDRlK HOCA 



§iip dogan kahramanlar, mitolojik diinyadan geldikJeri igin. giin gegtik- 
ge olaganiistii biiyiimek ve ba§ka birgok anormal ozelliklere sahip olur- 
lar. Onlar adeta obiir diinyanm Izlerini ta§irlar. Eski cemiyetlerde oziirlii 
dogan gocuklar, sakral d liny ay la ihntilendirilmi§ ve boyle dogumlar, 
sakral diinyanm o cemiyete gonderecegi belamn sembolii sayilmi§tir. 
Onun igin de bu cemiyetlerde, bu §ekilde dogan gocuklar oldiiriiliirdii. 
Hikayelerde ise kahraman beden siz diinyaya gelir. Bu da o motifin olii- 
ler diinyasiyla bagli oldugunun gostergesidir. Anormal dogum, mito- 
lojik motif ve unsurian bu anlamda koruyup saklami§ olan sihirli 
hikayelerde, ilahi kokenli kahramamn ozelliklerini bel irginle§t irir. 

Anormal dogu§ motifini, Tiirk halklannm etnografisinde, halk kiiltu- 
rii ve tarihsel-arkeolojik abidelerinde higbir izine rastlanmayan ve ashn- 
da bir tarihsel a§ama olarak higbir zaman var olmayan "eski anaerkil" 
ili§kilere baglamak ve "ana hukukunun esas oldugu gaglann hafiza ve 
blhnglerindeki kahntilar" olarak saymak dogru degildir. 

MUDRIK HOCA: Mitolojik sistemlerde rastlanan arkaik yapih bir motif. 
Igerigindeki behrsizhge ragmen, ilk motif anlayi§ma yakm bir anlam ifa- 
de eder. Yung'un ilk psikanalist yazilannda, "uzak gegmi§lerin kahntila- 
nndan biri" olan Miidrik Hoca. kokleri itibariyle ilkel cemiyetierdeki §a- 
man motifine baglamr. 

Tiirk efsanevi geleneginde, kayn agacmdan inip. giigleri tiikenen 
yigitlere yardim eden ilahi kokenli ak sakalli ihtiyar motifler vardir. On- 
lar bu kiiltiirel gelenekteki Hizrr anlayi§imn kendine has prototipi sayi- 
lniar. Gogebe Tiirklerin destanlannda. §eriat hiikiimlerine asla uymayan 
kahramanlara daima bir "ak sakalli semavi er" yardim eder. Altay ve 
Yenisey destanlannda da bu "gok erenlerTne rastlamr. 

Tiirk kiiltiirel geleneginde Miidrik Hoca motifi, uygarligm kendi ig 
dinamizmi gibi kar§imiza gkar ve bazen ilk §aman motifine yakmla§ir. 
Bu Miidrik Hoca motifleri salname geleneginde de vezir i§levini yerine 
getirir. Bu bakimdan Oguzname'de rastlanan Miidrik Hoca. daha gok 
§aman motifine yakinhgi ile ayirt edilir. Oguz Kagandaki Ulu Tiirk. Kor- 
kut Ata veya lrkil Hoca gibi. Miidrik Hoca motifinde de ilk §aman mo- 
tifinin izleri agikga goriiniir. 
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NASRETTIN HOCA: Turk mitolojik zemininde yaratilmi§ bir motif. Mi- 
tolojik kaynakli birgok halk kulturii iirumi gibi latifeler de Turk mitolojik 
modelin kurulu§u igin degerli materyaller igerir. Mitolojik kokleri olan 
Nasrettin Hocanin latifelerinde de en eski gaglardan ba§layarak bu za- 
mana kadar biitiin donemlere ait olan mitolojik inang ve inam§lann de- 
rin izleri korunmu§tur. 

(^ok sayida eski kulturlerin kainatla ilgili geleneksel du§uncelerinde, 
eski mitolojik dii§unceden gelen, sakral eneijinin en gok toplandigi yer 
sayilan ve adina "Dunyamn Merkezi" denilen bir anlayi§ vardir. Bu an- 
layi§la ilgili bir Nasrettin Hoca frkrasinda §oyle gegmektedir: Bir gun 
Hoca dan sorarlar, "diinyamn ortasi neresidir?" diye. Hoca topugunu 

yere vurup, "Burasi" der. "Nereden 
bildin?" sorusuna ise "Inanmiyorsa- 
nizolgiin!" cevabim verir. 

Bu metinde, birgok mitolojik sis- 
temlerdeki kategorilerden bin gibi 
rastlanan ve evrensel duzenin kay- 
nagi sayilan "yeryuziiniin Gobegi" 
veya "Diinyamn Ortasi", yani sakral 
giiciin merkezi ve mistik eneijinin 
daha yiiksek oldugu bir mekan an- 
layi§i ile bagli eski mitolojik inangta 
kendine uygun nkra diliyle yerini 
bulur. Etkin bazi gorii§lere gore de 
zamamn her anmin diger anlanyla 
e§deger oldugu gibi. mekamn her 
noktasi da diger noktalarla aymdir. 
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Nasrettin Hoca fikralan nda diinya, yaratili§, hayat ve oliim hakkin- 
daki eski gorii§lerin "ters yiizden" okunu§u da yerini bulur. Ornegin, 
Hoca'nm adiyla ilgili hkralann birinde §oyle anlatilir: "Bir giin bir meclis- 
te herkes bir §ekilde giine§in faydalanm anlatiyormu§. Hoca bunlan 
dinler sonra 'bana kalirsa ay ondan daha faydalidir' der. Nedenini so- 
rarlar. Hoca. 'Giine§ ancak giindiizleri gikar. Giindiizler onsuz da her 
taraf i§iktir. Ama ay. karanlik olan gecelerde pkar. §imdi siz soyleyin. 
Giine§ mi dahafaydali,yoksa ay mi?'" 

Bu ornekte mitoloji ara§tirmaci lan, ay ve giine§le bagli inanglann 
"ters yuzden" okunmasimn tipik ifadesini gormektedirler. Bu anlamda, 
motifin adiyla ilintilendirilen bazi fikralann temelinde, mitolojik inanglar 
yatar. Tanncilik. §amanizm ve hatta Sufiligin izlerini ya§atan bu fikralar, 
ara§tirmacilarm yazdiklan gibi. Turk mitolojik dunya modelinin "ters 
yuzden" okunu§udur. 

Nasrettin Hoca ve sufi davram§lan arasmda da tipolojik yakinlik 
agkga gorulmektedir. Bu yakinlik, ne§eli danslarda acayip §ekilde el, 
ba§ ve beden oynatarak, higbir estetik kaygi gutmeyen ve dini toren- 
lerde serbestlik gosteren sufi ve §amanlann 
gorunmektedir. 

NAZAR: (bak Goze Gelme) 

NAZARLIK: Batil inang denilmesine ragmen, 
gogu zaman geleneksel dini inant§lann ta§iyi- 
cisi olan insanlar tarafmdan mucizevi giiciine 
Inamlarak, nazar, biiyii, azar-bala ve ba§ka is- 
tenmeyen olaylardan korunmak igin ta§milan 
bir nesnedir. Bu. kokii gok eskilere dayanan 
bir gelenektir. 

Etnik kokenli metinlerde nazarligm giicii- 
ne olan inang, ilkel biiyii ve feti§izmle ilgili 
gosterilmi§tir. Olaganiistii sihirli etki giicii ol- 
duguna inamlan nazarlik, Adet olarak iiste gi- 
yilen giysiye takilrr, bazen de bilezik, yiiziik 



davram§lan arasmda da 




isle m el i Nazarlik 
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gibi siis e§yasi niyetine gezdirilir. Kuguklu buyiiklu herkesin, nazarligm 
yardimiyla nazardan ve buyiiden korunacagma inamlirdi. Qe§itli bon- 
» uklar. goz resimleri ve sembolik §ekiller, nazarligm orneklerini olu§tu- 
rur. Uzerine Kuran kelimeleri yazilmi§ kutsal sayilan e§yalan. nazarlik 
c vlarak ta§ima adeti birgok yerde hala gorulmektedir, (bak: Goze Gel- 
me) 

nefes: Ruh alemi veya mana alemiyle bagli ilgili bir anlamsal ligi olan 
.inlayi§. Yaygm bir anlami, halk miizigine yakm olup, Turk tasawuf mu- 
sikisinde ilahi gibi bir §iir §eklini bildiren "nefes", bu mistik-egzotik an- 
lammda Korogluyla bagli olarak, destamn Turkmen versiyonunda Hi- 
zir'm dilinden, "bizim nefes oglumuz" iradesinde de kullamlrr. Bu. "ne- 
fes" kavrammm mistik anlamiyla ilgilidir. Yeni bir konum kazandmlarak 
i\ihlar aleminin sirlanndan haberdar edilecek arak hakkmda soylenen 
bu sozler, onun sakral gevreyle ilintilendiginin gostergesidir. Qunku 
nefes" igeriden gelir ve temizdir. Yani, vucut degil, ruh kirden armmi§ 
ve temizlenmi§tir. 

Tahn Dagmdan akip gelen bir irmak vardir. Ruh kirlerden kurtulma- 
ya ba§ladigmda bu irmagm suyu bulamr, renkten renge girerve pis ko- 
kular yaymaya ba§lar. Ruh kirden kurtuldukga, onun suyu da durulur. 
Ruh pishklerden bir bir kurtuldukga temizlenir, tern izlendikge de giil 
yapragi gibi olur. Bu temizligin kendisi bir "nefes"tir ve bu "nefes", ma- 
nevi-ruhanl huzura kavu§mak i 9 indir. Varlik ne kadar degi§ik goriinse 
de g6runii§ itibariyle ne kadar farkli olsa da bu "nefes*le, onun kokiiyle 
ve asliyla bir oldugu goriilur. Bu anlamda "nefes", her §eyin oz aslina 
dogru geri goturiir. "Nefes" anlayi§mdaki mistik igerik de bundan iba- 
rettir. Koroglu'na "Nefes Oglu" denilmesi de onun. her nesneyi oz asli- 
na, ilk mayasina ve yaratili§ gagindaki temizligine geri gotiiren mana 
alemine olan bagliligmdandir. 

nekIr- munkIr (InkIr-mInkIr): Islam demonolojisini aktaran dini 
efsanelere gore, mezarda oluleri sorgulayan iki melegin admin, halk 
agzmdaki §ekh. Musluman adetlere gore, olii gomuldiigii gece vah§et 
duasi okunur. Bu dua aslmda buyuculiikle baglidir. Ak§am namazma 
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kadar okunan bu duada, cini 
ve §eytam mezardan kovma- 
si igin Allah'a yaivanlir. 

Miisliiman efsanelerine 
gore, "lnkir" ve "Minkir" adli 
bu iki melek, oliiniin gomiil- 
diigii gece, onun ba§mm iis- 
tiinde bulunup sorguya ge- 
keller. Oliiniin yakinlan da 
Allah'a dua edip. oluniin yii- 
kiinii hafifletmeye gali§irlar. 
Azerbaycan Turk dilinin bir- 
gok §ivesinde, "sorgu, suale 
ba§lamak" anlammdaki "hin- 
kir. minkir ba§lamak" deyimi 
de buradan gelir. 

NEOMITOLOfiK DU§UNCE: Sembolizm'den Postmodemizm'e kadar 
20. yiizyilm kiiltiirlerinin en onemli yoneli§lerinden biri. Onun mayasi 
hala 19. yiizyilda Dostoyevski'nin roman lan nda ve Vagner'in son do- 
nem operalannda kendini gosterir. Bu dii§unce, tamamiyla 19. yuzyihn 
Pozitivizm dii§uncesiyle olan ili§kinin bir ifadesidir. 

Neomitolojik dii§uncenin ba§lica ozelligi, biitun uygarlik boyunca 
klasik ve arkaik mitolojik metinlerin ogrenilmesinin biiyiik onem kazan- 
maya ba§lamasmdan ibarettir. 20. yiizyilda mitolojik bilinci ara§tiran 
psikanalitik, ritiiel-mitolojik (B. Malinovski, C. Frezer), sembolik {E. Kas- 
sirer), etnografik (L. Levi Briil), yapisala (K. Levi Stros, M. Eliade, V. 
Temer), post yapisala (R Bart. M. Fuko) ve benzer adlarla ondan fazla 
yakla§im tarzi kaydolunmu§tur. Mitolojik metnin ara§tmlmasmda, Rus 
bilim adamlanndan "fbrmel mektep"in (V. Propp) ve akademik Mamn 
dil hakkmdaki yeni ogretisini izleyenlerin (O. Freydenberg) biiyiik katki- 
si olmu§tur. 

Neomitotojinin ikinci ozelligi ise mitolojik konu ve motiflerin sanat- 
sal edebiyatm unsuru gibi geni§ bir kullanrm alanma sahip olmasidir. 
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Bunun en belirgin Omegi C. Coys'un "Uliss" eseridir. Ideolojik neden- 
lerden dolayi, bir zamanlar "abartili bireyselci" ve "bilingalti edebiyati- 
rnn ilk ornegi" gibi degerlendirilen bu eserde, Odysseia ve onlarla uzak 
veya yakin ilgisi olan mitolojik metinlerin konulanndan yararlamlmi§tir. 

1920'lerde Modem izm "in gigek agtigi zamanlardan itibaren, tiim 
edebi eserlerin konu simnmn gizilmesinde direkt veya dolayli yolla mi- 
tolojik metinlerden yararlanmaya ba§lanmi§tir. T. Mann'm "Sihirli 
Dag'mda omriinun yedi yilmi Ilahe Venera ile sihirli dagda gegiren §ar- 
kici 'Tangeyzer" hakkinda mitolojik metinlerden yararlamlmi§tir. Yine 
aym yazann 'Yusuf ile Karde§leri" eserinde de oliip, dinlen Tann hak- 
kmda Misrrve incil'deki mitolojik metinlerden, F. Kafka'nm "Proses" ve 
"Kasir" eserlerinde incil ve antik mitolojik metinlerin konulanndan. M. 
Bulgakov'un "Usta ve Margarira"smda da yine Incil mitolojisinden ya- 
rarlamlmi§tir. 

20. yiizyihn edebi-sanatsal metinlerinin ozelligini gosteren bir nok- 
ta da geleneksel mitolojide olan konu ve motiilerin, yazann kattigi yeni 
gizgilerle orijinal tarzda yeni bir anlam kazanmasidir. Bu bakimdan G. 
G. Marguez'in 'Yiizyillik Yal nizlik " romam iyi bir ornektir. Rus edebiya- 
tmda neomitolojik du§uncenin en agik §eklini A. Belry'm "Petersburg" 
romamnda gormek mumkiindur. Folkner'in "Qiglik ve Kin" romamnda 
da Indl'in mitolojik metinlerinin konu ve motiflerinden yararlamlmi§tir. 
M. Bulgakov'un "Usta ve Margarita"si ise tamamiyla 20. yiizyilm Av- 
rupa edebiyatmda yaratilan roman-mitolojik metnin parlak orneklerin- 
dendir. Neomitolojik du§uncenin en karma§ik §ekli Kafka'nm eserlerin- 
de goriiluyor. Mitolojizm'in derin oldugu bu eserlerde, mitolojik me- 
tinler agik bir §ekilde kendini gostermiyor ve dolayli yoldan iradesini 
buluyor. Ancak o, sanatsal metnin dokusuna i§lemi§tir. Ara§tirmacilann 
fikrine gore, "Proses" eserinin temelinde Indl'deki lova yatar. "Ka- 
sildaki "Yerolgen K."nin abes gabalarmda ise edebiyatgilar Sizif mitolo- 
jik metinlerin izlerini goriirler. Sizif mitolojik metinler 20. yiizyihn ede- 
biyatmda bir de A. Kamyun'un eserlerinde kendi felsefi yorumunu bul- 
dular. Neomitolojik du§uncenin 20. yuzyilda en entelektiiel tarzda ve 
en zarif §ekliyle ifadesini buldugu eser, hig §uphesiz, T. Mann'm "Dok- 
tor Faustus'udur. Sava§tan sonraki donemde Ise Neomitolojizm, artik 
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ali§ilmi§ bir akimdir. C. Apdayk'm "Kentavr"i ve ona benzer basit eser- 
lerin yapisi, boyle bir Neomitolojizm'in iizerine kurulmu§tur. 

Postmodemizm, neomitolojik dii§iinceyi canlandirmasma ragmen, 
20. yuzyikn ortalannda onu oynadigi rolden mahrum edip, bir deyi§le 
"yerine oturttu." (bak: Mitve Edebiyat) 

NEVRUZ: En eski zamanlardan beri Turklerin ulusal-dinsel ozellikli bay- 
rami. Yeni Gun Bayrami, Bahar Bayrami ve Yaz Bayrami olarak da bili- 
nir. Dogayla baghhktan gelen ve ona duyulan sevgiden olu§an Nevruz 
Bayrami ile ilgili Turk halk inanglan, Adet ve gelenekleri oldukga renkli- 
dir. Eski Turklerin geleneksel inam§lannda Nevruz Bayrami'yla ilgili mi- 
tolojik gorii§ ve inanglar sistemi, etnik-kiiltiirel gelenegin ardmdan 
olu§tugu igin, her birinin arkaik ritiiel anlamsalligmdan gelen oz yoru- 
mu vardir. 

Turk milletinin hayat felsefesinden ve doga dii§iincesinden dog- 
mu§ Nevruz Bayramimn her geli§i oldukga buyiik co§ku igerisinde kar- 
§ilamr. Dogadaki degi§ikhk, tarih boyunca Turk irkmm hayatmda da bir 
donu§ ve tazelenme noktasi olarak du§unulmii§tur. Eski Turk impara- 
torlan gaginda, ilkve sonbahar bayramlannm, devletin resmi bayramla- 
n olduguna ili§kin bilgiler, Qin kaynaklarmda da yer ahr. Takvimleri ol- 
mayan Tukyular, yihann hesabim agaglann ye§illenmesine gore yapar- 
lardi. Yani onlann dii§uncesinde yeni yil, dogamn ye§illenmesiyle ba§- 
lardi. 

Ilk ansiklopedik Turk sozlugu olan "Divan-i Lugat-it Turk'te bahann 
geli§i: "sellerin, sulann gaglamasi, kariann eriyip, dag zirvelerinin go- 
riinmeye ba§lamasi, dunyanm neresinin lsinmasi, renk renk gigeklerin 
agmasi, yeryuziine yemye§il Ipek kuma§m serilmesi, hayvanlann do- 
gurmasi" §eklinde tammlamr. 

Mitolojik metinlerde yaratik§in Ilk giinii Nevruz Bayrami'yla ilinti- 
lendirihr. On iki hayvanli Turk takviminde ise yilrn ba§langici ve bahann 
ilk giinii Nevruz'dur. Sozciigiin ash. Farsga'da "yeni giin" anlamma ge- 
len "nev-ruz"dan gelir. Eski Tiirklerde ona, "yengi giin"de denilirdi. 
"Ergenekon" olarak da bilinen bu eski bayram, farkh Tiirk halklannda 
"Ulu Kiin". "Bozkurt Qagan". "Nooruz". "Naurus". "Sultan Nevriz" ve 
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lx'nzeri §ekillerde kullamlan Nevruz giinii. yeni yilin ilk giiniinii bildir- 
mi§tir. O. Ulug Bey takviminde de yilin ilk giinii olma ozelligini koru- 
mu§tur. Bazi Turk halklannda Nevruz Bayrami'nm adma "Ulusun Ulu 
Giinii" de denilir. Kaostan evrene ge§i§ ve yaratih§m diizene girmesin- 
den ibaret bu kosmogonik siireg, ba§ka bir iradesini de Dagistan Tere- 
kemelerinin Nevruza verdikleri addabulur: "Ki§iYola Salan Bayram." 

Bahann geli§i ve yeni yilin kar§ilanmasi toreni, bir §iirsel mitolojik 
olayi gibi. kaostan evrene gegi§i sembolize eder. Evrenin kaostan olu§- 
ma siired, boylece torenle canlandmlir. Bu gergekle§irken sanki, §imdi- 
den ge9mi§e, yaratih§m ilk gagma doniiliir. Bu ge9mi§te, zamamn ve 
mekamn ba§langi9 noktalan belli §artlar altmda iist iiste dii§er. Yaratili§ 
siirednln yeniden canlandinlmasim saglamak i9in. diinyamn merkezi- 
nin belirlenmesi §arttir. Burasi yaratik§m ba§ladigi noktadir. Bunun belir- 
lenmesi i9in de zaman kesintisi ya§amr. Her §ey bir anligma durur. Su- 
lar bir an dump, sonra tekrar akmaya ba§lar. Aga9lar ba§lanm yere 
degdirir. Tiim zamanlan kendine sigdiran bu anda "diinyamn ezdi 9ag- 
daki ilk manzarasi ve yaranli§m ilk am", ba§ka bir deyi§le de "yaranli§ 
am" yeniden canlamr. Qoklu toren ve ayinlerin yapildigi kutsal Nevruz 
ak§ammda sulann bir anlik durmasi, kaostan evrene ebedi ge9i§in bir 
semboliidiir. Yani. eskiden, eski yildan ve ona bagli olan ne varsa sem- 
bolik olarak hafizalardan silinir. 

inam§agore ki§m her §ey yatip donarmi§. Yaz gelip bunlan dort kez 
uyandmr. Bu uyanma Nevmz Bayrammda olur. Onun i9in de Nevruz 
Bayrami, dort hafta olur. Dogamn dirih§i ve hayatm uyam§mm sembolii 
olan Nevmz Bayrami geldiginde, eski yilin son 9ar§amba gecesi de do- 
gadaki her §ey yatmi§ olur. Akarsular bile durur. Alemin yattigi vakit, 
su da yatar, aga9 da. Geceyle giindiiziin e§it oldugu bu zamanda do- 
gada olan her §ey tazelenir. Bu yiizden de evdeki eski su. geceleyin 
atilip, tiim kaplar, taze suyla yikanmahdir, insanlarsa sabahm agarma 
srvia 9e§me ba§ma gidip, eherini ve yiizlerini yikarlar, suyun iistiinden 
atlarlar ve eve yeni su getirirler. 

Heryil, diinyamn yaratili§i bu §ekilde canlandmhr. Eski diinya diize- 
ni dagilir ve onun yerine yenisi yaratihr. Eski yilin neresinin dokundugu 
ne varsa, kaosun derinliklerinde eriyip yok olur. Gezvini, "Nevruz gii- 
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niinde Allah oliileri diriltip yeniden canlandmr. Gokyiizune yagmur 
yagdnmasi igin emir verir" der. Onun igin de bu giin, su dokmek gibi 
bir gelenek vardir. Bu, ilk kaosu sembolize eder. Qunkii mitolojik dii- 
§uncede ilk kaos. sulardan ibaret bir alem olarak dii§unuhnu§tur ve ev- 
ren de o Sudan yaratilmi§tir. 

Her yeni yilla, diinya sanki yeniden yaratilrr. Aslmda ise her gelen 
an, yaratilifjin ba§langig amdir. Yeniden yaratildigi andir. Ve dunya her 
an yeniden yaratilmaktadir. Yaratili§m ba§langig amndan bugiine kadar 
higbir §ey degi§memi§tir. Nevruzda evler temizlenir, toparlamrve yi- 
kik, dokiik ne varsa tamir edilir. Evin duvarlan beyazlatihr. Qunkii, ev- 
renbilimi agisindan eski olan her §ey, bir zamanlar kaos ile ilintiliymi§. 

Bayram ate§inin yiikselmesi de yaratih§i sembolize ediyor. Hayatm 
tiim argiimanlari formlar halinde bir biitiin olarak birle§ir. "Semeni" ise 
dogamn uyanmasmi, bahann geli§ini ve ye§illigi sembolize eder. Yu- 
murtalar guzel renklerle ve gigek motifleriyle boyamr. Bu ise yumurta- 
nm hayatm ba§lamasmdaki roliinu ve canlilann yaratilmasimn sembolu 
olarak kabul edilmesiyle ilintilidir. Tiim bunlar, Nevruz Bayramimn kok- 
lerinin eski dii§unceyle ya§ayan insamn dogamn olup-diriimesi hakkm- 
daki du§unceleriyle baglandigim gosterir. "Kosa" adiyla bilinen 50k sa- 
yida oyun da eski yilin kovulmasi ve yeni yilrn geli§iyle ilintilendirilir. 
Nevruz gunii oynanan ve bahann geli§ini, ki§m dlumiinu ve yazin yol- 
da oldugunu komik bir §ekilde canlandiran bu oyun, zenginligi ve 
renkhhgiyle goze garpar. Bu bayram giftgilikle ilgili igerigini daha sonra- 
lan kazanmi§tir. 

Azerbaycan'da Son Qar§amba giinii, insanlar havamn nasil oldugu- 
na bakmayarak tarlaya gidip ekine ba§layip gift surerler. Bunu yapmaya 
giicii olmayanlar hig olmazsa iki iig kez topragi bellemelidirler. Azer- 
baycan'da eskiden ailenin fertlerinin sayisi kadar agag dikilirdi. Bayram 
sofrasmda "Semenfnin yanma mum konulurdu ve eski yilin bittigi ve 
yeni yilin ba§ladigi anda yakihrdi. 

Ki§in uykuya dalip, yazm yeniden uyanan dogayi, yihn mevsimleri- 
nin donemsel olarak degi§mesini ve geceyle giindiizun sirayla yer de- 
gi§tirmesini goren eski gagm insam, ba§langigtan sona dogru hareket 
eden tarihsel biling yerine, ba§langig ve sonu bir noktada birle§tirip ye- 
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niden yeniden tekrarlanan dongulii zaman dii§iincesini olu§turmu§tur. 
En eski gaglardan beri, bahann geli§i. Tiirklerin goziinde en biiyiik olay- 
lardan biriydi ve onun igin de ulusun bu ulu giiniiyle ilgili, Tiirkler ara- 
smda birgok inang vardir. 

Eski Tiirklerde yeni yil. ilk bahann geli§iyle ba§lardi. Bahann geli§ini 
ilk haber veren ise gok giiriiltiileri olurdu. Tiirkler, ya§lannm hesaplan- 
masmda da gordiikleri baharlann sayismi esas ahrlardi. Qin salnameleri- 
ne gore, Hunlaria Tiirkler, yilin be§ind aymda biiyiik bir bayram yapar- 
lardi. Bu bahar bayramlannm en biiyiik olayi ise kurultay torenleriydi. 
Goktiirkler, kurultaylan da Bahar Bayrami §enlikleri doneminde yapar- 
lardi. Altay Daglan etrafmda Tiirklerin yerle§mesiyle ilgili Tiirk halk efsa- 
nesine gore. Altay Daglan'mn yalgin kay alan arasindan. Bozkurt'un 
kurtulu§ yolunu gostererek kurtardigi Tiirkler, bu biiyiik giinii, en bii- 
yiik bayram gibi kutlarlardi. Eski Tiirk destanlarma gore. Tiirklerin Erge- 
nekon'dan gikti klan bu kurtulu§ giinii, Martin 22si ne. Nevruz Bayra- 
mi'nin ilk giiniine ve dogamn en adaletli giiniine denk gelir. 

Nevruz Bayrami giinleri yilin en aziz giinleri sayildigmdan, bu giin 
yapilan kotii i§ler, ba§ka giinlere kiyasla biiyiik bir giinah sayilmi§tir. 
Bahar Bayrami'yla bagh Kazak halk efsanesinin bir versiyonuna gore, 
bu biiyiik doga olayi, her yil oliip. kurban torenleriyle yeniden dinlen 
bir canh varlik bigiminde betimlenmektedir. Inam§a gore Ulu Tann. 
diinyayi geceyle giindiiziin e§it oldugu Nevruzdayaratmi§tir. Insanla- 
nn ulu atasi sayilan Adem'in balgigi, Nevruz giiniinde yogrulmu§tur. 
Onun Igin de "Burhan-i KatVde "Cenab-i Hak. alemi ve Ademi ol giin- 
de halk eyledi" denilir. Daha onceleri Cennet'te ya§arken, haram mey- 
veden yedikleri igin cezalandmlan, sonra pi§man olduklanndan otiirii, 
Tann tarafmdan affedilen Adem ve Hawa, inam§a gore. Nevruz gii- 
niinde Arafat'ta g6rii§tiiriilmii§lerdir. 

Hazreti Nuh'un yere ayak bastigi giin de Nevruz giiniiydii. Tann. 
tiim yildizlara kendi gevresinde dolanmalanm da Nevruz giinii emret- 
mi§tir. Kutsal bihnen Nevruz giinii. farldi efsanevi varhklann ve tarihi ki- 
§iliklerin adlanyla ih§kilendirilmi§tir. Hazret Alinin dogdugu ve(ya) tah- 
ta giktigi giiniin. Nevruz olarak verilmesinin temelinde, bayrama dinsel 
bir renk katmaktan gok. o giiniin en aziz giin olduguna bilingalti inana 
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ifade eden, eski gelenekler yatmaktadir. Nevruz Bayrami, doganin 
olup-dirilmesini sembolize etmekle, butun tanriciliga baglandigi igin. 
ara§ormaalann derin merakim uyandirmi§tir. Boyle bir yakla§im tarziyla 
bakildigi zaman. Yaz Bayramlan'mn arkaik ritiiel anlamsalligim kavra- 
mak, TurkTannaligi i§iginda daha geni§ bir bicimde mumkun olacaktir. 
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0 B u R : Gagavuz Turklerinde olen giinahkar bir kimsenin, mezarda ya- 
§ayan bir hayvan §ekline donecegi inana bulunur. "Ubir" §ekliyle kulla- 
mlan Ba§kurtlarda ise olen buyiicunun ruhunu bildirir. O, §eytani bir 
dogaya sahiptir ve kotuliik verici ruhlardan sayilir. Hortlaga 50k yakin 
bir varlrktir. Toms Tatarlannm demonolojik goru§lerinde ise "Obur- 
Ubir" motifiyle ilgili inam§lar, Albasti hakkmdaki inam§larla kan§mi§tir. 
Ba§kurtlann inam§lannda "Obur-Ubir", iii ba§h, uzun kuyruklu kocaman 
bir varlrktir, agzindan ate§ puskurtiir ve hareketsiz kaldigi gibi, istedigi 
anda u§abilir. 

Gagavuzlann inam§ma gore, "Obur" (Hobur) geceleri mezardan 51- 
karak etrafi dola§ip insanlan rahatsiz eder ve eline gegen her §eyi yiyip 
yutar. O'nun korkup gekindigi hig kimse yoktur. Onun. bula§ia hasta- 
liklar dahil olmak iizere, insanlara herturlii zaran dokunabilir. Olen biri- 
nin Obur oldugu anla§ildigi anda, hortlayip gkmasm diye, mezan agilir 
ve uzerine givi gakilir. Gagavuzlardaki bu "Obur" motifi, Anadolu'nun 
degi§ik yerlerinde "Hortlak" ve Azerbaycan Turklerinin dilinde "Hor- 
dan" denilen §eytani varliga daha yakmdir. 

Son donemlere kadar Balkanlarda yaygm olan demonolojik inam§- 
lara gore, "Obur" anlayi§i, istedikleri zaman istedikleri §ekle donu§ebi- 
len insanlara ait bir anlayi§ti. Ya§klann inan lslan na gore ise bu "Obur" 
denilen varlrklar, geceleri irmagm kenarma gelip, uzerlerindeki elbisele- 
ri gkanr, kumun iistiinde yuvarlamrlar. Sonra kurt kiligma girerek, ko- 
yunlan yakalayip pargalarlar. Onlar, insanlara zararverebilmek Igin, ke- 
di, kopek ve ba§ka hayvan kikklanna da girebihrler. 

Onlar, hem yerde hem de havada dola§abilirler. Turn oburlar, her 
gun dagm ba§mda toplamrlar ve geceleyin yattigi yerden kagnp getir- 
dikleri insam dograyip etini kazana atarlar. Sonra et pi§ene kadar, kaza- 
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nin gevresinde dans ederler. Et pi§tigi zaman yiyip, kemiklerini list liste 
toplarlar ve sonra birlikte ufuriirier. Burada bu §ekilde yenilen insan, da- 
ha sonra tekrar dirilir ve yatmaya devam eder. Oburlar, bu insam nere- 
den almi§larsa / " yine aym yere goturiip birakirlar. Bu insan, sabahleyin 
kalktiginda turn viicudunun agnlar iginde oldugunu hisseder, ancak 
olanlar hakkmda higbir §ey hatirlamaz. Romanya'daki Musliimanlar, 
olen birisinin "obur" (vampir) olmamasi igin, cenazeyi mezara koyma- 
dan once giiglii bir alevin altindan gegirirler. Bu §eytani varlrgin adina, 
degi§ik ses rarkhklanyla, Turk halklannin birgogunda. Fmugor halklannin 
dilinde ve Rus dilinde rastlamak mumkiindur. Kokeni Rus diline bag- 
landigi gibi, Turk kokenli oldugu da varsayilan "Obur", mecazi olarak 
"aggoz" anlamim irade eder. Karagay-Balkariann dilinde ise bu sozciik, 
"gelecegi goren, bilen" anlamina da gelir. 



OCAK-ATE§: Eski gaglardan beri Turk du§uncesinde kutsal b ilin en an- 
layi§lardan biri de "ocak"tir. Onun arkaik dii§unceden gelen, zengin 
mitolojik anlamsalligi vardir. ^agda§ Turkgelerde "ocak" anlayi§i: hem 
soy. nesil hem tarikat liderlerinin adi hem de belli hastaliklan tedavi 
giiciine sahip olup bu i§i meslek edinen insanlara verilen bir addir. Bu 
sozciigiin Azerbaycan Turk §rVelerindeki "efsuncu" anlami da bu ba- 
kimdan dikkat gekicidir. 

Ta§ devrinden beri ya§amakta olan "ocak" kiiltii, bir iradesini de 
kutsal yerler, tapinaklar ve pirlere verilen adlarda "ocak" admda bulur. 
Azerbaycan Turkleri "ocak"ta melek olduguna inandiklan igin. iizerine 
su dokmezlerdi. "Ocagin sonmesin!" sozii deTiiiklerin en biiyiik dua- 
sidir. Ocak evin simgesi oldugu igin her zaman temiz tutulurdu. Ocak 
Iyesi inanamn ya§adigi bir gelenek de insanlann yemek yemeden on- 
ce bir parga eti ocaga atip, "Doyurduk!" demeleri §eklinde kendini 
gosterir. 

Azerbaycan Turklerinin geleneksel goru§lerinde, yilan motifi, en 
kutsal ziyaret yerleri olarak bilinen ocakligin bir i§areti olarak kabul edil- 
mi§tir. Yakutlar. Ocak Ruhunu beyaz sagli bir kadin g6runu§iinde dii- 
§iinurlerdi. Mitolojik geleneklerde insam bir varlrk olarak diger canlilar 
aleminden ayiran en onemli gosterge "ate§"tir. Mitolojik metinlerde. 
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"ate§-in kiilturel Kahraman tarafindan galinrp insanlara getirilmesi motif! 
geni§ yer tutar. Turk etnik-kiilturel geleneginde "ate§", bir evliya kadar 
degerli sayilan gugtur. Ate§in yakildigi yer kutsal bilinirdi. Onun igin de 
ta§ devrinin en biiyuk ke§iflerinden bixi olarak kabul edilen ve dort un- 
surdan biii sayilan "ate§", her zaman saygi gormu§tur ve onun hasta- 
hklardan koruyabilecek gucu olduguna ve gelecekten haber verebile- 
cegine inamlmi§tir. 

Turk halk kulturii ve emografisinde "ate§"le ilgili hala ya§amakta 
olan inana anlatan verilerden anla§ildigi gibi, geleneksel inam§ma gore 
onu, Gok Tann'si vermi§tir. Tann tarafindan gonderilmi§ sayilan "ate§" 
hakkindaki diger bir rivayet de onun, ulu cet Turk tarafindan ke§fedildi- 
gini anlatir. Altay mitolojik metinlerine gore ise ilk ate§i biiyiik Ulgen 
{Bay Ulgen) yakmi§, sonra da ocagi kurup insanlara vermi§tir. Tiirkler- 
deki "ate§" ve "ocak" sahibi hig de Tann degildir. Ancak onun {Ate§ 
Ana'nm), gok yerden aynldigi zaman yaratildigma inamlmi§tir. "Ate§" 
ve "ocak'm da bir sahibi, koruyucu ruhu ve iyesi vardir. Altaylann yara- 
tih§ hakkindaki inam§larmda "ate§'in yaraticisi sayilan ve gogiin doku- 
zuncu katmda oturan 'Yalkrn Ezzi" admda bir ruhun varligmdan bahse- 
dilir. Turk halklarmdaki "Umay '* ruhuyla ilgili inam§larda "ate§" ruhuyla 
derin baghlik igindedir. Oguzlarda ise bu iki kavram bazen birbirine ka- 
n§ir ve hatta bazen kayna§ir. Yakut mitolojik metinlerinde 'Tann'mn 
Oglu", ba§ka bir deyi§le "Gok Oglu" olan Ate§ Hamisi ile ilgili metin- 
ler, insanligin atasi olan ilk insan hakkindaki metinlerle benzerlik iginde- 
dir. Yakut inam§lanna gore, insanlara "ate§'i getiren, Tann'mn kiiguk 
ogludur. Rivayetlerin birinde bir kartal, keyfinden ta§lan birbirine gaka- 
rak ate§ yakar. Bu ate§ yiizunden yeryuziinu yangm buriir. Bu yangim 
gormeye gelen insanlar da bu §ekilde ta§lan birbirine gakarak ate§ yap- 
mayi ogrenirler. "Ate§"in koruyucusunun, Tann'mn ktiguk oglu olmasi 
dii§uncesi, Abkan Tatarlannda da goruliir. Onlann mitolojik metinleri- 
nin birinde ihtiyar Yildinm'm tig oglundan biiyugunun adi Giine§, or- 
tancamn adi, Ay ve kiigiigiinun adi da Ate§'tir. Ate§in, Yildinm Tannsi 
tarafindan yaratildigi film, Turk halklan arasmda yaygm olan inam§lar- 
dandir. Sibirya halklannda Isigi Malan Tengri'nin kiigtik oglu da Otkan 
adim ta§imaktadir. 
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Yakut inangve mitolojisinde Tann'mn kiiguk oglu. Ate§ Ruhu sayilir. 
Bu Tann, Okhon, Aal Okhon ve Aal Uot Iggite adlanni ta§imi§tir. Bazi 
metinlerde, atasimn Onu cezalandirarak yere gonderdigi de yazar. Ya- 
kutlann goziinde. Ate§ Ruhu canli gibi betimlenir. Neresi dumandir. 
Yedigiyse kuru odun. Yatagi, dumandan kararmi§tir. Yorgam da kiildur. 
Quva§ kahramanlik hikayelerinde onun adma, "Rresti" §eklinde rastla- 
mr. Bu ad, Azerbaycan Tiirkgesinde "melek" anlamma gelen "feri§te", 
Uygurcadaki "peri§te", Kirgizcadakl "Deri§te" ve Tatar dilindeki "teres- 
te" adlanyla aymdir. 

Tdeutlarda Ate§ Ruhu. parmak boyunda olan san samur. Yakutlar- 
da ise ufak beyaz sakalli bir ihtiyar §eklinde du§unulur. Ate§ Ruhu'nun 
ufak insancik gibi du§unulmesi, ara§tirmacilara Mogol d ilin deki "On- 
dan" anlamli "Otuy" sozcugunii agiklama olanagi verir. Tuvalilar. Ate§ 
Ruhuna "Kalgan" adi verip, ona almnda beyaz sakali olan kegi kurban 
ederlerdi. Arkaik toren unsurlanm koruyan Hakas dugiinlerinin eski bir 
boliimu de "ate§'e tapma ayini idi. 

§amanizmde ise "ate§'in safla§tinci guciine inamlmi§tir. Bu sebep- 
ten dolayi da kotii ruhlann yarattigi hastahktan tedavi etmek igin bu te- 
mizleyid gugten yararlamrlardi. §aman inisiasiyalannda "ate§" kiiltiinun 
yeri genellikle gok giigliidur. Inam§a gore, vergi (istidat) verilen ve ge- 
lecegin §amani olarak gornlen insam, ruhen ve dsmen yenile§tirmek 
igin. "ate§-te pi§irirlerdi. 

Anadolu Turk hikayelerinde "Boyu bir kan§. sakah iki kan§" sifatiyla 
tamnan mitolojik karakter, "Ate§li Mercimek" adim ta§ir ve boylece 
"ate§'le olan baghhgmi korumu§ sayilrr. "Ate§"le ilintilendirilen Hal/Al 
karakteri. Azerbaycan Turk inam§lannda da bazen ufak boylu gibi du§ii- 
nulurdii. Ufak boylu Ate§ Hamlsi'nln kadm gorunu§lu olugu fikri, Turk 
halk kulturuniin orneklerinde korunmu§tur. Bu fikir, daha arkaik sayilir. 
Ara§tirmaalar hikayelerde, onun Ate§ Sahibi degil hikaye kahramanma 
du§man gibi verilmesinde, Ate§ Ruhu'nun kendi paymi istemesi veya 
pi§irilen yemekten onun payimn verilmesi gibi bir toren unsuru goriir- 
ler. Altaylar. Teleunar ve Krrgizlar, son donemlere kadar Ate§ Hamisi' ni 
"Ot Ana" olarak adlandmyorlardi. Altay §amanlan dua ederken 
"ate§"e "Alrr Od" ve "A1 Yalgm" diye hitap ederlerdi. 
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Turk kiiltiirii gergevesinde "ate§ anlayi§imn ta§idigi anlam, onun 
Zerdii§t inam§larmda ta§idigi anlamdan 90k farkkdir. Mazdeizm e gore 
"ate§". Ah ura Mazda'nm ogludur ve bunun igin de Zerd iistliikte "ate§" 
kutsal sayilir. Giine§ i§igindan ve inangsizlann neresinden korunmalidir. 
Halbuki en aziz bayram zamanlannda Tiirkler, "ate§'in iizerinden atlar, 
agirlrklanni ve dertlerini onun iizerine dokerlerdi. Ate§perestlik ile ko- 
kensel higbir baghhgi olmayan bu dii§iincede, insan ruhunun "ate§"ten 
yaratildigina da higbir agrk gonderme yoktur. 

OGUZ: Turk etnik-kultiirel geleneginde, ilk ata cet ve kultiirel kahra- 
man gizgileri agikga segilen mitolojik bir varlrk. Kultiirel gelenek, onu 
devletin ve sava§ kurumlannm yaraticisi gibi sunar. Bazi ara§tirmacilara 
gore Ise mitolojik ve geleneksel g6rii§lerdeki Oguz Han. ilk insandir. 
Ara§tirmalar. Sumerierin "Gilgame§" ile onun arasinda koklii yakinligin 
oldugunu ortaya grkanr. Bozkurt destanmm bir versiyonu sayilan ve 
Oguz Han hakkmdaki daha eski du§iinceleri koruyan "Oguz Kagan" 
destamnda onun gokten inen i§mla mucizevi bir §ekilde dogdugundan 
bahsedilir. Bu da b ilin en bir motiftir. Boylece, Oguz'un dogumu, mito- 
lojik anlamsallik dahilindedir. O. goiiinu§uyle 
de Gok Oglunun izlerini ta§ir. 

Oguz'la ilgili destanda. 
her yeri sik tiiylerle kaplanmi§ idi' 
liyor. Oguz'un oliiler dunyasiyla ilgili 
bir varlik oldugunu, bedeninin bu 
§ekilde ilklik ve anormal giicii ifade 
eden sik tiiylerle kapli olmasi da karutli- 
yor. Goriinii§iindeki hayvan ilkelligi 
ve organlannm hayvan organlanna 
benzetilmesi. Oguz motitinin arkaik 
olmasi ve kiiltiirel kahraman ozelh- 
ginden gelir. Kiiltiirel kahramamn tiiylii 
goziikmesi, mitolojik dii§iince gagina 

ait bir semboldiir. Oguz Kagan 
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Oguz'un tek bir kez siit emip, sonradan gig et yemesi de mitolojik 
anlamsallikla yiikliidiir ve ba§ka bir anlamsal yorumunu da §aman mi- 
tolojisinde bulur. Oguz'un Gok Km ve Yer Kiziyla evlenmesi de mito- 
lojik ozellikli bir olaydir ve belli bir olgiide §aman mitolojisini hatirlatir. 
Oguz bu evliligiyle, Oguz ili ve diizenli diinyamn yaraticisi olarak orta- 
ya gikar. Ara§tirmacilara gore, aslmda burada kozmogonik bir mitolojik 
metin, etnogonlk bir mitolojik metinde erimi§tir. 

Ulu ata Oguz Han'm: Gun, Ay. Yildiz, Gok. Dag ve Deniz adli ogul- 
lanmn olmasi da aslmda kainat demektir. Oguz'un oldiirdiigii tek boy- 
nuzlu motif ise mitolojik varlik olup, ilk kaos ve §eytani alemle ilintilidir. 

Destanda Oguz'un karanlik diinyaya sereri de yer alir. Bu motif 
sonraki metinlerde, Iskender'in oliimsiizliik pe§inden karanlik diinyaya 
gitmesi §eklini almi§tir. Ana metinde ise Oguz. her tig diinyamn katlan 
arasmda d ol a§abilen gok ogullan odandir. 

Oguz Han. ilin yonetimi ogullanndan birine vermek amaciyla bii- 
yiik bir kurultay yapar. Sag tarafma Bozoklan, sol tararma ise Ugoklan 
oturturve boylece devletin ve sava§ kurumunun yaraticisi olan kiiltiirel 
kahraman gibi ortaya gikar. Bir ata ruhu olan Oguz, en biiyiik koruyucu 
ruhlardandir. Ebu Hayvan'm "Kitab el Idrak" mda Oguz hakkmda §oyle 
bir agiklama yapilir: "Yafesden sonra. Tiirklerin ulu babasi." Bu tamm. 
Oguzlann ulu ata olduklan dii§iincesinden gelir. Oguz'un ulu ata ve 
kiiltiirel kahraman i§levinin bir Izi de salnamelerden de anla§ildigi gibi, 
onun Uygur, Kangii. Kipgak. Karlik. Kalacve benzer Tiirk uyruklannaad 
vermesinde goriiliir. Manas Destam'na gore, Kirgizlann sava§ gighklan 
"Oguz"dur. Destamn kah- 
ramanlanndan olan Al- 
mambet, dii§man iizerine 
atladigi zaman "Uguz" di- 
ye bagirarak hiicum edi- 
yor. Osmanli tarihgilerinin 
verdigi bilgilerden anla§il- 
digma gore. Oguz'la ilgili 
efsaneler, Osmanlilarda 
16 . yiizyilda ya§amaktay- 
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OKAY-OKYAY 



dl. I856'da Tiflis'te yaymlanan Koroglu destanmda "Oguz" sozciigii 
Uikkmda. "Mecazi anlamda hortlak ruh demektir" §eklinde verilen bil- 
gi, "Oguz" admin 19. yiizyila kadar mhla ilgili anlamsal ligini korudugu- 
nu gosterir. Altay Uryanhay Tiirklerinin ilahilerinde de Oguz Han adi. 
"1 1/ Han" §ekliyle kullamlmi§tir. Oguz sozciigii, Azerbaycan Turk dili §i- 
velerinde daha gok "ciisseli ve in yan" anlammda kullamlir. Ancak bu 
.mlarn. mitolojik anlamsaJhk bakimmdan degil, Azerbaycan'da ya§ami§ 
i*n eski Oguzlarm in yapili ve cusseli insanlar olmalanyla yorumlamr. 
Bu gorii§un temeli olarak da kazilarda ortaya gikan, igerisinde iskeletler 
< Ilan in Oguz mezarlan ornek gosterilir. 

Anadolu Tiirk hikayelerinde "Uyuz Padi§ah" motifine rastlamr. O, 
yeraltmda ya§ayip orada saltanatmi kuimu§tur. O'nun admin. Oguz Ka- 
gan'm destan geleneginden gegip, hikaye motifine gevrilirken degi§ik- 
lige ugrami§ oldugu §eklinde bir yorum vardir. 

OK: (bak: Ok-Yay) 

okay-okkay: Tiirk halk hikayelerinde mitolojik ozellikli bir biiyucii 
motifi. "Okkay" adli Azerbaycan hikayesinden, onun su altmda ya§adi- 
gi ve obiir diinyamn temsilcisi oldugu anla§ilir. "Okkay" in ya§adigi kas- 
lm dort bir yamnda insan kamndan kirmizi renkli denizler yaratilmi§tir. 
Kasnn avlusu insan kiligma girmi§ hayvanlarla doludur. Burasi aslmda 
dibi denizde, ba§i gokyuzuniin yedinci katmda olan, tamami insan 
kellesinden orulmii§ duvarlarla" gevrili bir oliiler saltanatidir. "Okkay", 
lxirada yasayan insanlan birer hayvan kihgma sokmu§tur. Hikayeye go- 
re, tilsim sanatmm ogrenilmesi de onunla baglantilidir. 

Bazi halklann geleneklerinde "§eytan, iblis" anlamina gelen "Ok" 
admda §eytani bir varliga rastlamr. Inam§lara gore sakalli olup. yerin al- 
tmda ya§ar. Bu motifin halk inam§lanyla ilk ilintisi pek agik ve net olma- 
sa da bugiine kadar konmabilmi§tir. 

P. N. Boratav. "Ok deme! Allah de!" §eklinde bir Turk atasoziinden 
bahsediyorve bunu §oyle yorumluyor: "Halk inam§iannm birgogunda 
"ok" sozciigii cin ve §eytanm adi oldugu igin. bu adi soylemekyasakti." 

Tatar hikayelerinde de "Okay" motifine benzeyen, 'Turkmen Baba" 
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admda bir varhktan bahsedilir. Bu varlik, su igmek igin egilen birinin sa- 
kalmdan tutarak, igtigi suyun kar§iliginda bir §eyler Isteyen Su Iyesi gibi 
bir varliktrr. 

OKQU: Azerbaycan Tiirkgesi §ivelerinde bu sozciigiin "bilgig, ersuncu" 
anlami korunmu§tur. Bu anlam, mitolojik du§unceden kalmi§tir. Ara§- 
tirmacilar, ilk gaglarda samanlann kamlik torenlerini davulla degil, okla 
gergekle§tirdiklerine dairveriler elde etmisler. Bu veriler, "okgu" sozcii- 
gunii "bilgig, ersuncu" anlamlanyla da destekler. Qunkii kamlik etme- 
nin kendisi de bir anlamda efsunla baglantili olup. bilgiglik anlammi ira- 
de eder. 



OK-YAY: Evrenbilim ile ilgili goru§lerde Ulu Ananin rituel-mitolojik 
mecazlanndan biri sayilir. Yaym, evrensel kadm-ana rahmi gibi mefhu- 
mu, okun fallik sembolu olmasimn temelini olu§turur. Adimn bir anla- 
mi da "ana rahmi" demek olan Umay'm Turklerin inam§mdaki sembo- 
lik §ekli de kiiguk ok-yaydi. Turk etnik-kiilturel sisteminde mitolojik dii- 
§iinceyle ilgili bir mitolojem olan ok, §aman mitolojisi ve §aman ritue- 
linde bir kult ozelligi ta§iyarak, onemli bir yer tutmu§tur. Ara§ti rrnaca- 
lar, ilk gaglarda samanlann kamhk torenlerini davulla degil, okla ger- 
gekle§tirdiklerine dair veriler elde etmi§lerdir. 




Eski Tiirkler, Tann'mn ba§lica silahi saydi klan yildi- 
nmm gakmasmi iyiye yorduklanndan. yildirimm du§- 
tiigii yerde sevingle dans ederler, mutluluklanm 
\ gokyiizune ok atarak belirtirlerdi. Bir goru§e gore 
gokyiizune ok atmak, sembolik olarak Tann'mn si- 
lahrm kabul etmek ve O'nu selamlamak anla- 
mi ta§iyordu. Bazi ara§tirmaalar ise gokyiizu- 
ne ok atmayi. §amanizmden kalma eski Turk- 
Mogol gelenegi olarak bilirler ve saman lann 
ruhundan yardim istemek olarak yorumlarlar. 
Sibirya Turk halklanmn inam§ma gore ok, go- 
cugu kotii ruhlardan korurdu. Umay Ana bu oklan. 
gocuklara yakmla§mak isteyen kotu ruhlann iizerine 
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OK-YAY 



yagdirirdi. Bunun Igin de korpe gocuklann be§iklerinin ba§inda ok asilir- 
di. Teleutlarda hastalanan gocugun ba§mm ucuna ok-yay asilirdi. Sa- 
raylarm inam§inda ise bebeklerin yakimna konulan kiigiik ok-yay. 
Umay Ruhu'nu temsil ederdi. Umay Ana inananm Azerbaycan Tiirkle- 
rMn mitolojik inan lslan ndaki bir §ekli olan "Fatma Kan" da belinde ok- 
yayi olan bir varlik §eklinde dii§iiniiliirdii. Halk inam§lanna gore, Fatma 
Ana. okunun ucunu gokyiiziine dogru tuttugunda bolluk olurdu. 

Mitolojide okun fallik Igerik ta§idigi durumlara da rastlamr. Erkeklik 
sembolii gibi goriinen ok, diigiin torenlerinin en temel aksesuarlarm- 
dan sayilirdi. Diigiin giinii, damat adayimn gelin evine ok atmasi, og- 
lan Tarafiran gelini gotiirmeye geldiginin bir gostergesiydi. At atmak 
yoluyla e§ bulma adeti, kalmtilar §eklinde de olsa. Azerbaycan sihirli 
hikayelerinde ya§amaktadir. Bu hikayelere ornek olarak "§ahzade ve 
Kurbaga" hikayesi verilebilir. Dede Korkut Kitabi'ndakl. "Oguz zama- 
umda bir yigit ki evlense, ok atardi. Oku ne yere dii§se, anda gerdek 
dikerdi" denilmesi, bu okun erkeklik sembolii olarak diigiin torenleriy- 
le ilintili oldugunu gosterir. Bazi halklar son donemlere kadar, oktan bu 
.wilamda iireme anlayi§iyla bagli bir sembol olarak yararlamrlardi. 

Halk kiiltiirii metinlerinde ise ok. §eytani varligm yerle§tigi yerdir. 
Eski Tiirk mitolojik du§iincesinde ok-yaym ozel sembolik anlamlan var- 
di. Bunlar igerisinde, ok-yayla fala bakmak, yagmur yagdirmak, talihten 
haber vermek, kamlik etmek gibi i§levler yer alirdi. 

§aman inanglarma gore ok-yay, Tann'mn kotii mhlarla sava§ igin §a- 
mana verdigi bir silahtir. Bu amagla, §amanlar davullarma ok-yay re- 
simleri gizerek, Tann'mn bu silahmi hep yanlannda gezdirmi§ olurlardi. 
Bazi §aman metinlerinden anla§ildigi gibi, toren zamanlarmda §aman- 
lar kotii mhlarla sava§abilmek igin. iizerlerine dokuz sembolik ok, bir 
de yay asarlardi. 

Ok-yayla fala bakmak, yagmur yagdirmak, §amanm onunla kamlik 
etmesi veya onun talihten haber vermesi, arkaik Tiirk dii§iincesiyle 
bagli bir olaydir. R. Radlov'un "Lebed boyunda, oyle bir §amana rastla- 
dim ki davul yerine yay kullanryor, onunla mhlan gaginyordu" sozleri. 
< lana onceki gaglarda §amanlann ka mlik ederken yaydan yarariandikla- 
nm gosteriyor. 
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Dagistan Terekemelerinde ise gokku§agina "Kan ninenin ok-yayi" 
denilirdi. Burada dikkat ceken husus, ok-yayin aym biitiinciilliikten ge- 
len Umay Ana ve Kan Nene mitolojik varkklanmn izleri gibi ortaya gik- 
masidir. 

Bibliya'mn Karaimce'ye gevirisinin dil yapisindan bahseden V. A. 
Kordlevski, "yaa" (yay) sozciigiinii "gokku§agi" §eklinde agiklamaktadir. 

Azerbaycan Turk §ivelerinde "ersuncu, tilsima, bilgig" anlamlannda 
kullamlan ancak bazi edebi metinlerde yanli§ olarak "okuyucu" gibi ve- 
rilen "okgu" sozciigii de "ok" kokiindendir ve §aman mitolojisiyle bagli 
arkaik rituel anlami vardir, (bak: Okgu) 

OMACI (UMACI): Anadolu Tiirklerinde kiigiik gocuklan korkutmak igin 
uydurulan hayali bir varlik. Ancak bu ad, Turk etnik-kiiltiirel gelenegin- 
de mitolojik dii§iincenin en eski evreleriyle ilintili olan bir mefhumdur. 
Tiirkiye'nin Kayseri ilinde "Hommu Hommucuk" adinda bir mitolojik 
varliga rastlamr. (Jocuklar agladigi zaman on lan korkutmak igin "Hom- 
mu gelir, sus!" denilir. Bu varligm admin Umay-Humay ile bagli oldu- 
gunu du§unmek miimkundur. Istanbul §ivesinde "Umaa" olarak kulla- 
nilan bu adi, "og alan, kisas alan" "occii" ile ilintilendirmek, sadece go- 
riinu§teki benzerligi esas alir ve mitolojik anlam agisindan bir dayanagi 
yoktur. 

Boylece Tiirkiye Turkgesinde "Kiiguk gocuklan korkutmak igin uydu- 
rulmu§ bir hayali varlik" gibi tammlanan ancak aslinda mitolojik dii§un- 
cede bolluk ve bereketi sembolize eden Umay Ana'nin mitolojik anla- 
mi ve adiyla bagli "Umaa" sozciigii, farldi Tiirk halklannda hala da kul- 
lamlmakta olan Umay Ice-imay Ige'nin sessel bakimdan degi§iklige ug- 
rami§ §ekli ve bir mitolojik varlik olarak onun ba§ka bir versiyonudur. 

Kavramin ta§idigi ilk anlami unutularak Umay Ice'nin "Omaa", ar- 
dindan da onun sessel versiyonu alan "Hommucuk" §ekilleri ortaya 
gikmi§tir. Burada mitolojik anlamsallik bakimindan "Umaa" veya 
"Hummu-Hommucuk" ile Umay Ana arasinda baglilik -derinliklerde 
olsa bile- korunmu§tur, (bak Umay) 
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OYSAL-OYSAL 



< »MAN TEJJEKEY: Uryanhaylarda nutolojik bir varligm adi. Damatlarda, 

• »n ii 1 Delhe" denilen varligm §erefine siit serpilirdi. Q. Potanin'e gore, 
Mogolca'da "orun" "yer", "delhe" ise "kainat" demektir. Uryanhaylar, 
-•i Mm nerede ya§adigi sorusunu cevaplamakta zorlamrlardi ve "Bizi 
gevreleyen ne varsa, dag, orman ve akarsulann hepsi Oran Tele- 
kry'dlr" diyerek agklama getirirlerdi. Ancak O, onlann inam§lannda 
»uiulrr. Hikayelerde bile "Kahraman oyle bir bagirdi ki Oran Telekey 
bile duydu" sozii gegmektedir. 

OTACI: M. Ka§garfnin Divarvi Liigat-it Turk 'iinde ve Ibn-i Miihenna 
Liigab'nda bu sozciigiin anlami: "ilag yapan, hekim" olarak verilir. 

I Inun "ot" kokenden olan "ota" sozcugiinii "tedavi etmek" anlami 
yerdigi kaydedilmi§tir. Tuvalarda da halk tabipligini iyi bilen insanlara 
"1 x lucu" denilirdi. Bu oduculann tedavi yontemleri ise Tibetli Lamalann 

I I iriotlanndan kesin bir §ekilde farkhydi. 

Azerbaycan Tuikgesinin §eki lehgesinde "otacfnm "gok bilen, bil- 
. i> anlamma gelen, sesselversiyonu "otucu" sozcugiine rastlamr. Do- 
gu toplumunda ise Lokman orneginden de goriildugu gibi, hekim, ay- 
m anda ilag yapan ve bilgig sayilmi§tir. Kirgizlarda da hastamn tedavisi 
».in. "manasgilar" gagnlirdi. Hastamn ba§i iistiinde "manas" okuyarak 
onlan tedavi etmeye gali§an "manasgilar", hekim ve tabip i§levini yeri- 
ne getirmi§ oluyorlardi. 

OVSAL-OYSAL: Tatarcada "usal" §eklinde kullamlan bu sozciik, 
"umumturk" kokenlidirve "aakli, kotiiluk verid, kotii, aamasiz" anla- 
mma gelir. Bu dilde bu sozcuk igin "acikli ruh" anlami kaydedilmemi§- 
tir. Ancak Tatariann mitolojik inam§lannda onun varligi du§uniilur. Qu- 
va§lann mitolojik inam§lannda ise "usal" §eklinde olup, "aakli su ruhu, 
yalmz kadmlarla geceleyen dn, §eytan, kotii ruh, degi§ken tabiatli, gul- 
yabani" anlamlannda kullamlmi§tir. 

Azerbaycan Turklerinin hafizasmda bu kavramm mitolojik igerigi 
agrk bir §ekilde kalmami§tir. Ancak mal-hayvan hastahgim bildiren bir 
sozcuk gibi korunmu§tur. "Osal-usal" denilen bu hastaliga yakalanan 
hayvamn agzmdan su gelir. Dede Korkut Kitabi'mn, "Kanh Koca Oglu 
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Kanturak Boyunda, "Kiz ko§kten bagirdi. Tarakkgi bo§aldi. Kedisi mi 
yavladi. Avsal olmu§ dana gibi agzinm suyu akti" iradelerinde "avsal" 
versiyon uy la rastlanan "oysal" sozciigii ve metindeki "asal olmu§ dana 
gibi" iradesi, onun bir zamanlar bu insanlann du§iincesinde hastalik m 
hunun adi gibi bir anlam Irade ettigini soyleme imkam veriyor. Qunkii, 
"kotii ruh, §er giig" anlammda olup, §eytani igerik ta§iyan sozciigiin 
genel anlami, hastakkla ilgili boyle bir evrim gegirmesini mumkiin kik- 
yor. Yakutiann dinf-mitolojik goru§lerinde de "ohal-osal" admda bir 
aakli ruhun varligi kaydedilmi§tir. 

OY IYESE: (bak: Ev iyesi) 

OYUN: Ba§langigta ritiiel-kiilt konumunda olu§an ve bu anlamda eski 
dim-mitolojik diinya gdru§uyle baglanan kiilturel bir olay. Kiiltur, kendi 
igerigi itibariyle diinyamn modeli gibi kavranan oyunla, aym kaynaktan 
ba§layip gelir. Ritim de ba§langigta miizik ve oyunla baglidir. En eski 
gaglardan soz edildigi zaman ise oyunu tek ba§ma torenden ayirt et- 
mek mumkiin degildir. 

Bir uygarligm oz varkgim koruyup saklamasmda oyunun ayn bir ye - 
ri vardir. Uzunca bir zaman kendi oz mahiyetini koruyan ve dini mahi- 
yeti i oldugundan, sakral mekanda duzenlenen ayin kimlikk oyun, ozel 
gostergeler sistemlidir. O, etnik-kultiirel sistemin diger evreleriyle de 
siki bir bag igindedir. O, etnik davram§ tipini belirleyen etkenlerden biri 
olup, herhangi bir irk, boy veya soya aitligi bildirir. 

Oyun turn uygarliklarda dogamn yasalanm dogru bir §ekilde aktanr. 
O, ge§itli ya§am ko§ullanyla bagk davram§ tiplerini benimsemenin en 
onemli yollanndandir. Kultiirel bakimdan da oyunun yasak etmedigi 
kurallar, oyle durumlar yaratir ki ortaya gkmalan zann verdigi sayilar gi- 
bi rastlantilara baglidir. Yani gogu zaman beklenilen olmayabilir. Bu an- 
lamda oyun, kendi kurallanyla, gergek hayatta olu§masi insan Iradesine 
bagk olamayan ya§amsal olayian sembolize eder. Oyun bir taraftan ku- 
rakara uygun gelir, diger taraftan ise bu kurallar, rastlantilarm sonucun- 
da dogmu§ ve dii§unulmu§ tarzda yaratilmi§ etkisi birakir. Bu durum 
gok §a§irtiadir ancak daha sonra ne olacagim bilmeye olanak tammaz. 
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hule, Mitolojik Anlatimlara Kadar 
IKtyanan Tulum Oyunu 



Qunkii oyun. her an igerinden degi§ip, 
yenilenir. Aslmda dogadaki toparla- 
m§ ve diinya diizeni, rastlantilardan 
dogar- Duzen ve kaosun aym an- 
da ba§ verdigi alemde, rastlanti- 
sal olaylar da her an bunun igin 
gereken ko§ullan yaratir. 

Oyun. 50k sayida, §a§irtici ye- 
ni §ekiller ortaya gkanr. Bunlann bi- 
lingsiz bir §eklide yaratildigim du- 

A sekili 



sunmek yanhs 

sonsuz da degildir. Bu bakimdan 
t #y ittiiiV dogada olan ve kendi kendilerini yaratan yapilarla benzerligi 
IM In Bazen onun kalipla§mi§ bir §ekli de olmayabilir. Uygarhk, oyun 
. 1 in K Ir olu§ur. Ba§langigta oyunla baglihk, onun aynlmaz bir ozelllgi- 
llii Di eski oyunlar. bCryiiculuk dua. efsun, inang ve inam§lar dizisiyle 
Itigh toren ozelhkli oyunlardir. Ritiielden gelen sakralligini yitirdikge, 
tvm ozellikli oyun, eglence karakterh cyuna d6nu§iir ve yapisinda 
. «wmH degi§iklikler meydana gelebilir. 

Tiirklerde samanlarm kamhk etme ayin-torenlerine "oyun" adi veril- 
mrsi de aslmda oyunun ayin-toren lie baghhgmi gosterir, ornegin. Oz- 
I N'kkvde §aman kamhk yaparken "porhan uynaydi" denilirdi. Yakutlar- 
1 la simana "oyun-oyuun" adi verilmesi, oyunun ruhlar alemiyle bagli- 
lik kurma yolu oldugunu gosterir. Kirgiz §amam tedavi yontemlerinden 
Uthsettigi zaman "oynoim" (oynuyorum) sozcugiinii kullamrdi. 'Turk 
DiUerinin Etimoloji Sozliigiinde ise oyunun bir anlammm da "§aman 
duasi" oldugu kaydedilmi§tir. 

Qocuk oyunlanndan sayilan "oyun-bilmeceler" vardir. Bunlar en es- 
ki gaglann yadigandir ve yaratili§ surecini anlatan metinlere uygun da- 
nk, soru-cevap §eklinde kumlur. Bu oyunun kokleri, sakral bilgilerin 
verildigi eski inisiasiya torenlerinde aranabilir. Geleneksel kiilturlerde 
oyun. insam dogamn kar§i konulmaz yaratici giicuyle kavu§turup, bu- 
tunle§tirmenin yoludur. 
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Oyunlarm, gelecekte olacaklardan haber verme gibi bir ozelliklin 
vardir. Oyun geleneksel cemiyet igin, diinyayi, dogayi ve dogadaki ye 
rini anlamak igin bir yoldur. Boylece toren veya rituelin mitolojik igerigi 
oyunda ya§ar ve onun diliyle yeniden ca nhhk kazamr. Bu anlami l.» 
oyun, anlamsal yapisi itibariyle eski diinya gbrii§iinden kalan 50 k sayi 
da mitolojik unsurian da kendi iginde ya§atmaktadir. 

OZAN: §iirsel mitolojik gelenekte bilinmeyenler aleminden haberler 
verme, gegmi§i ve gelecegi gorebilme ozelligi, ozanlara alt olmu§tu 
ve toplulugun diger iiyeleri bu ozelige sahip olamazlardi. Bunun igin 
de emik-kiiltiirel gelenekte ozan, toplulugun turn geleneginin koruyu 
cusu ve hafizamn ya§aticisrydi. Turk kiilturel geleneginde bu Ozelliklerin 
diger bir ta§iyicisi da Kokut Ata olmu§tur. Ozamn alemdeki her §eye 
ad verme i§levi, bu gelenekte Korkut Ata adiyla ili§kilidir. Kolektif gele- 
nek ve ata dunyasiyla ilgili bilgilerin ya§anasi ve koruyucusu olarak 
oliimsuz du§uniilen bu ulu ozan, obiir diinyayla da ilgilidir. Ozan bu 
anlamda gegmi§le giiniimuz arasmda bir araadir ve saman motifiyle 
agik §ekilde bir benzerligi var. Ilk ozanlann tabip olduklarma dair goru§- 
ler da mevcuttur. 

Ebu Hayyan'm agiklamasma gore ozan, "kopuzla turkii soyleyen" 
biridir. §eyh Suleyman Efendi ise "Qagatay-Osmanli Liigatinde, Kara 
Han ve Oguz Han destanlannda ozamn mani tarzinda soylendigini ve 
davul galip ozan okuyan insanlara da "ozana" denildigini yazmi§tir. E. 
Neva! "MizaniiT Ezvan"mda, ozanlann kendilerine ozgii "ozmak" adm- 
da bir turkiileri oldugunu kaydetmi§tir. Ozanlara ozgii bu ritmik, §iirsel 
metinlerin, nizamsiz oldugu igin higbir kaliba sigmadigi soylenir. Ana- 
dolu Turk halki arasmda "kafiyeli ata sozii soylemek" anlammda kulla- 
mlan "ozanlama" sozii vardi. Burada Alevi-Safevi inangh abdallar ara- 
smda 1930'lara kadar, Oguznamelerin, ritmik sanatsal metin §ekli ola- 
rak, eski Oguz §iirinin yapisma uygun §iirler §eklinde sazla soylenmesi 
"ozanlama"nm bir kahntisi sayilabilir. 

Ritmik soziin giicuyle ruhlarla insanlar arasmda tli§ki yaratildigma 
inamldigi igin, bazi geleneklerde hatta §amanlar ve ozanlann kendisi bi- 
le tabip i§levi gorebilirlerdi. Gergekten de eski dim ve buyuciiluk ayin. 
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».ilm vt- c 11.1/c tepenlerinde rit- 
• *»/ln biiyulu giiciinden ya - 
. ul uiiliidi. Ahenkli soz ve ritmik 
imi imim niiktin mahiyet ta§iyip, 
huyuk '-tki giiciine sahip olmu§- 
lui li.i§kurtltvda ozanla aym kok- 
<• .i nh q >. "kotii sesli tiirkii soyle- 
mrk .mlamma gelen "ozandau" 

\t\/i ngii var. Kotii sesle okuma 
olayi, .lslinda bogaz sesleriyle 
• -t MMi.iktu ve arkaik torenlerle 
IMgli olup. anormal sese sahip 
ol,.M §ahsin ruhlarla ili§ki kurabil- 
in. - yetenegine olan inam§a daya- 
nil Iki bakimdan yine Ba§kurtga- 
da "bogaz sesleriyle okumak" an- 
lamim ifade eden ve ozanla aym kokten gelen "uzryau" sozciigii de 
dikkat gekicidir. 

Eski ve geleneksel cemiyeti erdeki davram§lar, ya§ananlara gore dii- 
/< lilendiginden, bu ya§ananlan yorumlamak gerekliydi. Onun I§in de 
gelenegin onemli bir pargasi olan yorumlamak, ozamn ba§lica i§levleri 
.»isindaydi. Qiinkii o. mitolojik metnin gelenekteki koruyucusu olarak 
ortaya gkmaktaydi. Kaynaklara gore. 15 . yuzyilda §irvan §ah'in m edi- 
§i rxle ve o yiizyilm ortalan na dogru, Anadolu Turk beylerinin sarayla- 
nnda "ozan(a)iar" olurdu. Guney Azerbaycan'm bazi bolgelerinde ise 
son donemlere kadar a§iklara "ozan" denilirdi. Bu insanlar, yellilerin 
goziinde en saygm ki§iler, yol gosteridler ve derin bilgilere sahip in- 
sanlar olarak goriilurlerdi. 

Ozan mefhumunun eski Sumerierdeki "gelecegi soyleyen, olacak- 
lardan haber veren" anlamli "uzu" sdziiyle bagkkgi da bir varsayim ola- 
rak soylenebilir. Ara§tirmaalar da "ozan" sozciigiinu aym anlamda 
gdrdukleri "ozmak" fiiliyle ilintilendiriyorlar. Gergekten de §iirsel mito- 
lojik dii§unce gagi insanmm goziindeki ozan, yaratili§ gagryla bagli 
olup. bilinmezler aleminden tiirlii haberler soyleyerek bugiinu ilk yara- 
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ATS gagma baglayan bir bilgigti. Gegmi§, bugiin ve gelecek hakkindaki 
bilgiler, toplulugun diger bireyleri igin bir sir iken, ozanlann yiizune bu 
bilgilerin kapisi sonuna kadar agikti. Ara§tirmacilarm gorii§une gore, 
Azerbaycan ve Anadolu agizlannda eski "ozan" merhumu, arkaik igeri- 
gini giderek yitirmi§ ve onun yerine "uzun konu§an, gevezelik yaparak 
ba§ agntan" gibi olumsuz anlamlar yuklenmi§tir. Eski ozanlann ba§lica 
ozelligi, zengin soz dagarcigma sahip olmalan, bilinmezler aleminden 
haberler verebilmeleri ve giizel konu§ma becerileriydi. Oguz ilindeki 
ozanlar, ellerinde kopuzlanyla ilden ile beyden beye gezerlerdi. Dede 
Korkut Kitabmdaki ozan, "Nagmeler okuyan, bilgig, gelecegi goren" 
bir §ahis olarak tammlamyor. Bazi ara§tirmacilar. Oguz iUerinin kutsalli- 
gim yitirmi§ ozanlanni, yan kutsal toplumsal varhklar olarak goriirler. 

Sakralligini yitirmi§ "usta" sozciigu de "ozan"nm temelinde daya- 
nan "uz-us" ile aym koktendir. "Bilgig, akilli, hayirsever" anlammage- 
len bu sozciik, ozan sozcuguyle aym koke baglamr. Ozanlik ata ruhlan - 
nm ta§iyicisi olmak gibi bir ozelliktir. Bu bakimdan ozamn Yakut d ilin - 
deki "cet" anlamli "u:S~uus-uz" sozcuguyle anlamsal baglantili olma 
olasikgi da yok degildir. Saka Tiirkgesinde §amana inisiasiya surecinde 
vergi (yetenek) verilme olayma, "usuyu" deniliyor. "Mogollarm Gizli 
Tarihi"ne gore, dinsel ayinin yoneticisi gibi "beki" unvanim alan. Cen- 
giz Han'm buyruguyla beyaz giyinip, beyaz ata binen ve en yiiksek ye- 
re oturup Mogollann ay ve yilim belirleyerek kurban torenlerini yone- 
ten Usun'un adi da "ozan" mefhumuyla sessel yakmliga sahiptir. 
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OIHlR DUNYA: Mitolojik dii§iincelerde, ya§adigimiz diinyadan 90k 
1 M uzaklarda konumlanan, bu diinyaya kar§i gelen ve evrenin uygarlrk 
. r-ilannm i§lemedigi bir pargasi. Obiir diinya ile ilgili mitolojik metin- 
ler, dogaiistii gii9lerin etkisi veya miidahalesiyle kolektifin norma! ha- 
yat faaliyetlerinin bozulmasi gibi kavramlan Oliim hakkmdaki dii§iince- 
len len beslenmi§tir. Insanlann ugradigi zarar ve azar, deli veya cinli ol- 
mak ve benzeri halier, obiir diinya giiglerinin adiyla ilintilendirilmi§tir. 
Eski topluluklarda oziirlii ve garip doganlar da obiir diinya ile ilintilenir- 
k-rdi. Obiir diinyadaki zamamn aki§i da farkli olarak dii§iiniiliir. 

Obiir diinyalan dola§ma motili, arkaik kiiltiirler i9in de evrensel 
ozellikli bir olay olmu§tur. tnsanlann ya§adigi diinyadan, daglarla, dere- 
lerle ve rrmaklarla ayn lan uzaklardaki obiir diinyamn yolu, tehlike ve 
zorluklarla dolu bir yol olarak dii§iiniiliir. Bu yol, ate§ akan rrmaklar, 
kaynayan katran kazanlan ve kildan kopriiler gibi engellerle doludur 
Bu zorlu yolu ge9i§te olenlerin 9e§itli §aman ruhlan yardim ederdi. 

Bazi ara§tirmaci lann dikey diinya modeline oranla daha arkaik say- 
di klan yatay diinya modelinde, iki diinya arasmdaki ili§ki nmak yoluyla 
ger9ekle§ir. Obiir diinyayla bu diinyamn irmak aracihgiyla aynldigi dii- 
§iincesi, eski inan9lann kalmtilan gibi. sonraki donemlerin yas torenleri- 
ne kadar gelmi§tir. Obiir diinyamn bir sular saltanatmdan ibaret oldu- 
gunu dii§iinmenin kokleri de bu inan9larda aktanlabilir. Sonraki gaglar- 
da yatay modelin yerini dikey model aldigi zaman, iki diinya arasmda- 
ki smrr da Diinya Agaci ve dag gibi objelere gevrildi. 

Bu anlamda, etnik-kiiltiirel gelenegin bir araci olarak §amanlann en 
onemli i§levi, Diinya Agaci'nm yeraltmdaki kokii, yeryiiziindeki govde- 
si ve gokyiiziindeki budaklan boyunca bu iki diinya arasmda arat llik 
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ederek, obiir diinyaya gidip, oliilerin 
(veya hastalarm) canlanni geri getir- 
mektir. 

Obiir diinyamn vaniklan, bu diinya - 
daki varliklann §ekillerinden kesinlikle 
farkkdirlar. Demonolojik inam§larda 
obiir diinya varkklan, ahmak ve asimet- 
rik goriinii§lii varliklar olarak dii§iiniiliir- 
ler. At tirnagi gibi tirnagi olan, tek goz- 
lii, tek kollu, eksik, iig ayakli ve kel olan 
bu varliklar, insanbigimi olarak dii§iiniil- 
seler bile onlarda, normal insan goriinii- 
§iinden eser yoktur. §aman inam§lanna 
gore de obiir diinyada olan her §ey asi- 
metrik goriinii§liidiir. 



Obiir diinyada olan her §ey, bu 
_ diinyada olanlann tersi §eklinde dii§ii- 
niiliir. Buyiizden de halklann demono- 
lojik dii§iincelerinde, bu diinya aydinlik 
ise obiir diinya karanhk demektir. Obiir diinya varliklarmdan olan Hal, 
denilenlerin hepsinin tersini yapar. Yani, obiir diinyaya ait olan varlik- 
lar, bu diinya varkklannin dilini bile ters anlarlar. Bunun igindir ki 
hikayelerde, obiir diinyamn (gider-gelmezin) sinmna gelen kahraman 
atimn nalirn sokiip, ters gakar. 



Nasil ki ruhlar, bu diinyadaki insanlann goziine goriinmezse, obiir 
diinyaya gegen diinya vaniklan da orada ya§ayanlann goziine goriin- 
mezler. Ayh, giine§li orta diinyada ya§ayanlar, onlar igin goze goriin- 
mezler ve sadece kokularmdan tammrlar. Koku da nefes gibi. onlann 
bu diinyaya ait olduklanm gosterir. Yani, Iki diinyamn vamklanm birbi- 
rinden ayiran i§aretlerden en onemlisi kokudur. Bu eski inanan izleri- 
ne, bazi hikayelerde insanla kar§ila§an devlerin, "Adam-badam kokusu 
geliyor..." ciimlesinde rastlamr. Bu anlamda Obiir diinya varkklannin 
"Adam-badam kokusunu" bilmeleri, orta diinyadan gelenleri gormele- 
rine e§ittir. 
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Obiir diinya sahibinin en arkaik §ekli, oliim hakkindaki dii§uncelerle 
ilgili "kan" motifinde rastlamr. O, aakli ruhlann ya§adigi yeralti oliiler 
'-lli.matmin iyisidir. Bu diinyayla ilgili dii§iinceler, efsane ve sihirli 
hikayelerde yaygmdir. V. Propp'un kamtladigi gibi. sihirli hikaye, obiir 
1 li lilyada gegici olmaklave bu anlamda dliip-dirilmeyi sembolize eden 
Inisiasiya torenleriyle genetik baga sahiptir. 

Islam inam§mda ise bir kimsenin veya §amanm obiir diinyaya git- 
mesi artik miimkiin degildir. Boyle bir giig sadece bazi peygamberlere 
ve kutsal sofilere verilmi§tir. Bunun igin de §amanm obiir diinyalarda 
. kmasi motifinin yerini, yeralti magaralannda veya kuyuda ya§ama mo- 
tifi almi§tir. Yani, yeraltmda olmak geleneksel gorii§lerde obiir diinya - 
da olmakla e§ tutulur. Tiirkistan evliyasi olan Hoca Ahmet Yesevi, pey- 
gamber ya§ina geldikten sonra, yeraltmdaki hiicreye (gilehane) gog 
1 < terve rivayetlere gore 63 yil daha oradaya§ar. 

Eski gaglann gorii§lerinde magara da kuyu da obiir diinyaya giri§ 
kapisi gibi dii§iiniiliirdii. Altay halklanmn inam§ma gore, Erlik ve obiir 
diinyamn diger sakinleri "kormos" olarak adlandmliriar. Bu varliklann 
ortak ozelli kleri ise ahmak ve asimetrik olmalandir. inisiasiya torenine 
katilan giragm aynlikta veya karanhkta tutulmasi, bu torenin en onemli 
unsuru olmu§tur. Karanlik, obiir diinyayi sembolize ediyor. Y. Mele- 
tinski'ye gore, obiir diinya, sonraki donemler yeralti ve golgyiizii 
alemine b 6 lii§t iiriilmii §t iir . Altaylarda "Pu d'yer"den (bu yer) ba§ka, bir 
de "Pa§ga dyer" (ba§ka yer) olduguna inamlirdi. Ruhla ilgili de bu diin- 
yalann her ikisine de uygun dii§ecek gorii§ler mevcuttur. Ornegin, Al- 
tay Tiirklerinde Ayna, Aza, UzLit ve Yeg gibi ruhlann yeraltmda ya§adi- 
gina ina mlir di. 

Islam evrenbiliminde eski §amanizmdekine benzer bir yeralti diin- 
ya anlayi§ina yer olmadigmdan, daha sonralar Islam'i kabul eden Turk 
halklarmda, §amanlann obiir diinyaya seyahat etmeleri hakkindaki go- 
rii§lerin, Miisliimanligm noimlanyla bagda§masi miimkiin olmami§tir. 
Islam, bir tek Allah'a ozel sayilan gok katim, tamamiyla ruhlardan te- 
mizlemi§tir. Sibirya'daki Mogol Tiirk halklanmn inan lslan nda ise miizik 
aletlerinin diizenlenmesi de Obiir diinyayla baglantili olarak gergekle§- 
mi§tir. Rivayete gore ilk Altayh §aman, kendi davulunu, Erlik'in ogretti- 
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gi seklide yapmr§tir. Korkut Atayla ilgili efsane ve rivayetlerde de ko- 
puzun diizenlenmesi obiir diinya giigleriyle flin tilendirilir. Ara§tirmaa- 
lar, Dede Korkut'un Basat'a ogiit verirken soyledigi, "Kara daga yedi 
giinde a§it versin! Kanli kanli sulardan gegit versin!" sozlerinde de obiir 
diinyaya giden yolun goriintiisiinii goriirler. 

Sihirli hikayelerde obiir diinyaya giden yol, daha 90k ormanlik yer- 
lerden geger. Kahraman, obiir diinyamn sinmna vardigi zaman kilik de- 
gi§tirip ku§a, ceylana gevrilir ve kel olur. Boylece de o diinyamn i§aret- 
lerini kabul ettigini gosterir. Obiir diinya semboller alemi gibidir. Ilkel 
dii§iince, daima sembolize egilimli oldugunu burada da gosterir. Bu 
dii§iinceden dolayi, ya§amlan alemdeki herhangi bir etken, aym za- 
manda obiir diinyamn da argiimamdir. Obiir diinyayla bu diinya ara- 
smdaki smrr, rahatkkla a§ilabilir. Hikaye kahramam, semboller diinyasi 
olan obiir diinyaya, kuyuya girerek, sulardan atlayarak veya dag a§arak 
rahatkkla gegebilir. 



OLUM: Mitolojik diinya modelinin resmini veren ba§lica anlayi§lardan 
biri. Goktiirklere gore insanoglu oliimlii yaratilmi§tir. Eski Tiirklerde 
"oliim" anlayi§mi "uga barmak" (ugarak gitmek) soziiyle irade ederler- 
di. Eski Tiirkgedeki "can" ve "ruh" anlayi§lannm "tm".(nefes) soziiyle 




Olii Maskesi 



ifadesinden de goriindiigii gibi, oliim, ruhun bedeni 
donmemek iizere terk etmesi §eklinde dii§iinii- 
liirdii. Aslina bakirsamz, eski Tiirklere gore, ruh 
viicudu sadece oliim zamanmda degil, uyku- 
da ve hasta oldugunda da terk edebilirdi. De- 
de Korkut KHabTnda uykuya "kiigiik oliim" 
denilmesi de bu yiizdendir. 

Sibirya Tiirklerinin halk kiiltiirii ve etnog- 
ralisine dairverilere bakilrrsa, bu halklann ge- 
leneksel diinya gorii§iinde canli ve cansiz 
alemler arasmda kesin bir fark konulmadigi gi- 
bi, oliime de hayatm inkan ve higlik olarak bakilma- 
mi§tir. Yeralti karanlik diinyasi ve oliiler saltanati ise 
ba§ka tiirlii dii§iiniilmii§tiir. Ancak hayattan ve 
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1 1 u vcut olma anlayi§indan mahrum da gorulmemi§tir. Higlik dii§iincesi 
v sonralan ve geli§mi§ kiiltiirel geleneklerde goze garpmaktadir. 

Eski Tiirkler oliimiin bir son olmadigma, oliimden sonra da hayatm 
v . u olduguna ve ahretin varligma inamrlardi. Bu inam§m kokii tarihin 
gok derinliklerinden gelir. Bu inam§tan daha eski olan, iyi insanlann ru- 
hunun goklere yiikseldigine dair inam§tir. O inam§a gore, oliilerin ruh- 
lan bu diinyayla olan baghliklanm korurlardi. M. Ka§gari, ruhlann yilda 
bir kez geceleri, sagken olduklan yerlere gelip insanlara ugradigim ya- 
/n Olenlerin ruhlannm bu dunyayla baghliklanm koruduktan inana, 
Azerbaycan'm bazi yorelerindeki "ruh olgme" inananda da ya§amakta- 
dir, (bale Ruh) 

Tarih boyunca degi§ik dinlerle ih§kide olmalan, farkh Turk halklarimn 
olum hakkmdaki du§uncelerinde etkisiz kalmami§tir. Kaynaklardan da 
anla§ildigi gibi, Turklerin olumden sonraki hayat. "Cennet" ve "Cehen- 
nem" hakkmdaki g6rii§ ve du§uncelerinin tam olarak birbirine baglan- 
mamasimn ba§lica sebeplerinden biri de budur. Oliim hakkmdaki en 
eski ye genel du§uncelere gore o, kotiiluk seven ruhlann i§iydi. Yakut- 
lara gore oliim, camn acikh ruhlar tarafmdan yakalamp yenilmesi sonu- 
cunda ortaya gikan bh olaydi. 

Qin kaynaklanndan anla§ildigi iizere, eski Turklerde, farkh gaglarda 
farkh defin yontemleri vardi. Ancak Gokturklerin defin torenleri ve yas 
tutma adetleri Oguzlann ve Kirgiz- Kazaklannkinden daha farkh degildi. 
Eski Turk defin adetlerine gore bazen dluyle birhkte defnedilen e§yaJa- 
n n hepsini kirarlardi. Qiinkii obiir diinyada olan her §eyin, bu diinyada- 
kilerin tersi oldugu dii§uniilurdu ve bu e§yalar bu diinyada kmlmasiydi, 
obiir diinyada ona kink §ekilde verilecekti. 

Yas tutmamn bir i§areti da sag kesme adetiydi. Sagaylarda kaydedi- 
len bir adete gore, defin torenini bitirip, eve doniikten sonra olenin ka- 
nsirhn sagmm oliigiinii yansina kadar keserlerdi. "Manas" destamnda 
da bir kagan, kadmlanm bo§adiktan sonra, herhalde artik dul kaldiklan- 
nm gostergesi olarak saglanm kestiriyordu. Tiirklerin yas adetlerinden 
biri de elbiselerin ters giyilmesiydi. Altay daglannda ya§ayan §amanist 
Tiirk gogebelerinde, kadmlar yas tutarken yedi giin elbiselerini ters gi- 
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yerlerdi. Kinm sultanlanndan olan, iinlii Adil Sultan destanmda, anasi- 
na agit yakilirken onun, elbiselerini ters giyip, agladigi yaziyor. 

Oldiikten sonra ruhun ya§amaya devam ettigine dair eski Turk 
inana, destanlara da yansimi§tir. Oliim zamanmda ruhun bir ku§ kili- 
gmda bedeni terk etmesiyle bagli inam§lar, 50k eski gaglardan beri 
Tiirklerde mevcut olmu§tur. Orhun yazih abidelerinden de anla§ildigi 
gibi, olen kagan ve beylerin ruhlan mn bir ku§ gibi ugarak Tann katma 
gittigine inamhrdi. Bu yiizden ugmak sozciigii islam'm kabuliinden 
sonraki donemlerde "Cennet" anlammda kullamlmi§trr. 

Altay Tiirkleri olum zamanmda bedeni terk eden ruha "iiziit" adim 
vermi§lerdi. Onlarda oliim, dogal bir olay gibi kar§ilanmayip, kotii ruh- 
lann etkisiyle gergekle§en bir durum gibi goriinurdu. Daha sonralan da 
ba§ka dinlerin etkisiyle "Oliim Melegi" kavrami ortaya gkmi§tir. Boyle- 
ce Erlik de daha sonra "Cehennem Ruhu"na gevrilmi§ ve yeryiiziine 
gonderdigi "aldaa "lar araaligryla insanlann ruhlann] ele gegirip, hayat- 
lanna son verdigine inamlmi§tir. V. Radlov, Kirgizlann inam§mda Oliim 
Meleginin alt yiizii oldugunu ve onun soguk yiiziinden gekindiklerini 
yazar. 

Eski Tiirklerde oliim, biiyiik aalaria kabul edilirdi. Yas tutanlar siyah 
giyer, saglanru keser, yiiziinii yirtar ve agitlar okurlardi. Yash gadira si- 
yah bayrak asilirdi. Ancak olen insan §ehit dii§mii§se, asilan bayrakbe- 
yaz olurdu. Ka§gaylarda, olenin en yakmlannm ellerinde kadm e§arbiy- 
la oliimiin oniinde dansetmeleri de Tiirk dii§iincesinde oliimiin bir son 
ve higlik olmadigim gosteriyor, {bale Yug) 

En eski mitolojik inam§larda oliim siiredne, yenile§menin ve giiciin 
kaynagi gibi bakilmi§tir. Azerbaycanlilarda oliiniin yikandigi tahtamn 
iistiinden gegirilen kisrr kadimn gocugu olacagina dair inang, bu mito- 
lojik inam§larla bagh olmalidir. Sihirli hikayelerde ise oliim, yeniden 
giig toplamayi sembolize etmi§tir. Bu inam§m, ki§ta olen dogamn giig 
toplayarak yazda tekrar canlanmasma dair mitolojik gorii§le yakmhgi 
vardir. 

Kopek uludugu zaman ba§mi hangi eve dogru tutsaydi, o evden 
olii gikacagma inamhrdi. Gokyiiziinden bir yildizm kaymasi da birinin 
oldiigii anlamma gelirdi. Riiyada agaan dii§mesini gormek, oliim veya 
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.1 Milisin gostergesi olarak yorumlamrdi. 

Anadolu a§iretlerinde, yerle§ik hayata gegen- 
l- 1 Ir kiyasta oliilerin mezarlanna o kadar derin 
Ut -.ivgi gosterilmeyip. bir iki yildan sonra 
mr/aiin yok olmasi, ahret diinyasina baglili- 
kin az olmasmdan kaynaklaniyordu. Bu du- 
M mi <K ganin ritmiyle ya§adigma gore ahretle 
Trii o kadar bagkkgi olamayan topluluklar ara- 
lmla sik rastlanan bir durumdur. 

§orlardaki §amanlar, dogum adetlerine 
km§madiklan gibi. yas torenleri ve oliim 
Alicilerine de kan§mazlardi. Tokalann inanana 
gore de bir insan Oldiikten on gun sonra. Erlik 
I tanin saltanatma gonderilirdi. 

Mitolojik metinlere gore, yakalamp sakla- 
mlan cin, brrakildigi zaman, "Benden oliimiin Mezar Tasi Olarak 
ilacim sormak higbirinizin aklina gelmedi!" der- Kuiiamian Baibai 
mi§. Bu, oliim mitolojeminin anla§ilmasi baki- 

mmdan onemli olabilir. Arkaik cemiyetlerin hayatmdaki en onemli 
olaylardan olan inisiasiya torenlerinin de ba§lica adi, sembolik oliim 
adidir. 

OLUMDEN KAQMA: Tiirk etnik-kiiltiirel geleneginde mitolojik kaynak- 
li bir motif. Oliimden kagma motifi, oliimle miicadele ve oliimsuzliik 
arayi§lanyla aym noktada birle§ir. Bazen de uzun omiirliiluk yerine ge- 
ger, ilk §aman olarak du§umildugiinden, oliimsiiz olduguna da Inamlan 
Korkut Ata ile ilgili bir rivayete gore, Tann ona uykusunda. "Sen kendin 
oliimii arzulayana kadar ya§ayacaksin!" der. Oliimden kagmamn klasik 
bir §ekli Korkut Ata'nm adiyla baglidir. O, ulu §aman, evliya ve bah§ila- 
nn piridir. Tanmmi§ Kazak yazarlarmdan Q. Velihanov da Korkut'un 
oliimden kagmadigma I§aret ederek onu §aman olarak adlandinrdi. Ya- 
zara gore, "islam tarafindan kabul edilmeyen oliimden kagma motifi, 
§aman halklan efsanelerinin daimi motiflerinden birini olu§turur." 
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Turk mitolojik geleneginde de ilk §amanlar kumsuz olarak dii§ii- 
niilmii§ler. Bu. Ulu Ana mitolojik biitiinciilliigiinden geliyor. Kir gizla r- 
da da ilk §aman hakkmda buna benzer inam§lar var. Onlar, goklerde 
dogduklanna inamlan ilk §amanlann oliimsiiz olduklanna inanmi§lar. 
Daha sonralan bu oliimsiizliik motifi, otiip-dirilmeye, oliimden ka§ma- 
ya, olumsiizluk aramaya ve uzun omiiiiiiliik motiflerine d6nii§mii§tiir. 
Oliimden kagma motifi. Tiirk efsane geleneginde mitolojik gagin kiiltii- 
rel kahramanmm i§levini yerine getiren Koroglu'nun adiyla ilintilendiril- 
m i§tir. 

Oliimden kagma motifi. Miisliimanligi kabul etmi§ Tiirk halklannda 
da Adem'in adryla illntilendirilmi§tir. Yakla§ik 20. yiizyilm ortalannda 
Kuzey Azerbaycan'in bati bolgesinde ya§ayan Tiirkler arasinda boyle 
bir rivayet vardi: "Adem Ata bin yil ya§ami§tir ve bunun icin 90k koca- 
man olan Adem Ata, adim attiginda bir ayagi doguda bir ayagi batida 
olurmu§. Bu yiizden de Azrail onu yakalayamiyormu§." Bu rivayette 
oliimden kaqma. olayi, ilk insan ve ilk oliimlii olarak bilinen Adem 
Ata'nm adryla ili§kilendirilir. 

OLUP-DIRtLME: Oliip-dirilme bir mitolojem olarak qogu zaman arala- 
rinda mantik bagi olamayan olaylar dizisinden ibaret olup. kabullenmi§ 
hazir metin parqalan olmayan ritiiel kaynakk tiim oyunlarda mevcuttur. 
Gelenegin yonelttigi eski bayramlardan kalma bu oyunlar tiim diger 
kitlesel oyun-ayinler gibi dirilik bolluk ve bereketi sembolize ediyor. 
Eski On Asya, Merkezi Asya ve Sibirya'da oliip-dirilen samanlarla ilgili 
tantanali torenler yapilirdi. Bu torenler, bolluk ve bereket koruyucusu 
olan Ulu Ana'ya tapim§in bir ifadesiydi. 

Tiirk §iirsel mitolojik diinya gorii§iinde yaratik§m diizeni ve hayatin 
ebediligi dii§iincesi, biitiin durumlarda oliip-dirilmeter §eklinde kabul 
edilmi§tir. Bu yiizden de dogamn her ki§ta oliip. yazda dirilmesi soz- 
ciik anlaminda kavramhrdi. Bu bakimdan giine§in ve ayin her giin ba- 
tip, yeniden dogmasim mltologlar oliip-dirilmenin ba§ka bir yoniiyle 
Uintilendiriyoriardi. 

Bugiinkii bilimsel-teorik dii§iince de oliimii hayatrn zrtti gibi degil, 
onun aynlmaz bir yiizii olarak kabul eder. Yaratili§, oliim ve oliimiin 
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u i». M/ . l.-Y.umdir Olenin yerine aninda bir digeri gelir ve bu sonsuza 
1 ..t n surer. Bu siireg. Alemde kendi kendini yaratmamn ba§lica yolu- 

• lin I ski du§iince de yaratili§i, olup-dirilmeler zinciri gibi gorurdii. 

Ilimunla birlikte Tannalik sisteminin ba§lica ozelligini olu§turdugun- 

• 1 «i 1 1 urk kulturel geleneginde olup-dirilmeyle ilgili zengin dii§unceler 
/m . m olu§mu§tur. Bu bakimdan Bahar Bayrami'yla ilgili torenler. Turk 

. n jl kulturel geleneginin ilk sembolizmini en gok koruyarak en az de- 

n boliimudur. Nevruz rituellerinin sevimli kahramam olan "kosa" 
mot ifin in olup-dirilmeyle bagli mitolojik sembolizmi de ancak bu go- 
nivlftin i§iginda agiklanabilir. Turk halklannm gok sayida mit. efsane ve 
destan yapilan, diup-dirilme mitoiojemi iizerine kurulmu§tur. Bu moti- 
fin kendisi, inisiasiya ozellikli oiup-dirilme olayma dayamr. Qunku inisia- 
siya OMp-dMhlM sureci gibi kavramrdi. Inlslasfya zamamnda gelecegin 
samanim sembolik olarak ejderha yutar sonra geri getirirdi. Obiir diin- 
yayi sembolize eden ejderhanm agzindan kurtulan, anormal bir gorii- 
ui line buriinur, en gok da kel olurdu. Sihirli hikayelerde kahramamn 
~gkier-gelmez"e gonderilirken kel kiligma girmesinin boyle bir tarihi 
v. m lir: Aflay Turklerinden olan §orlann "Kan Pargen" destanmm kahra- 
mam, anyla birlikte oliir. Destamn sonunda goklerden gelen bir kiz, on- 
lann her ikisini de diriltir. 

Akabak Turklerinden olan Sagaylann "Kan Mengen" destamnda 
"Kan Mengen'in kiz karde§i, o ve ug arkada§mm igkisine zehir katarak 
ddrdunii de dldiirur. Ancak bir gocuk onlan gole atarak tekrar diriltir. 
"Kara Baar" adli Sagay destamnda, yurduna dondiigii zaman turn sev- 
diklerinin oldiigumi goren bir gocuktan bahsedilir. Bu gocuk daha son- 
ra yeraltmdaki "hudayiar'la sava§ir ve bunun sonucunda sevdikleri tek- 
rar canlamr. Kara Kirgizlann "Er Ko§ay" destamnda da du§manlan tara- 
findan dldiirulen kahramamn at . kar§ismdaki kirk ki§ryi Olduriir ve on- 
dan sonra kahramamn kansiyla goru§ur ve ona oten atlann odlerini bur- 
nuna koyarsa Er Ko§ay'm dirilecegini soyler.* 

"Manas" destamnda da olen Manas, meleklerin yardimiyla dirilir. 
"Kamlik" iilkesine giderken kirk arkada§i zehirlenip oliir. Ancak duzelip 
Mekke'ye dogru yola gikan Manas'm duasryla kirk yigit tekrar dirilir. 
Destanm §iirsel yapismda yeri olan dua ile diriltme §eklindeki bu Inam§. 
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bir nesneyi yaratmak igin onu adlandirmamn gerekli olduguna dair eski 
inam§in islam gorunu§une biiriinmii§ ba§ka bir §eklidir. Bu motif, "Kul 
Mahmut" adli Azerbaycan Turk destamnda, oliilerin ba§i iistiinde iig 
misra §iir okunmasi ve her misra bittiginde oliilerden birinin dirilmesi 
§eklinde korunup kalmi§tir. "Ak Kiibek" destamnda da yigit, Yer 
Ana'dan giig aimak igin, atiyla birlikte kendini mezara gomdiiriir. Ve 
bir hafta sonra mezan yeniden agtinp gikar. 

Tiim bu motifler, Turk destanlanndaki oliimsiizliigii gostermiyor. 
Bu anlamda Tanncihktaki olup-dirilmeyle kan§Onlmamalidir. Aslinda 
Turk destanlannda oliimsiizliik denilen bir anlayi§ yoktur. Eski Turk §iir- 
sel mitolojik dii§iinceyi anlatan Orneklerde rastlanan oliip-dirilme mito- 
lojemi. Tannaligin kalinnsidir. Dini-mitolojik bir sistem olan Tannalikta, 
onemli biryertutan olup-dirilme, sonralar §amanizm goru§lerle sarma- 
lanmi§tir. Ancak mitoloji ara§tirmadan nm, farkli mitolojik metinler ve 
halk kiilturii konularma serpilen bu mitolojemin Tanncilik ve §ama- 
nizmdeki yerini tamamiyla farkli goriiyor, aralan nda ortaklik bile gor- 
miiyorlar. Yani, Tanncihktaki oliip-dirilme. diinya diizeninin teminati ve 
ya§amin dongii kavramimn ta§ryrcisidir. Onun §amanizmdeki yeri ise 
ruhlann yardimiyla farkli insanlann canlanm alip geri getirmekle onlann 
hayattanm kurtarmak amaci ta§imaktan ibarettir. Bu anlamda §ama- 
nizmdeki olup-dirilme olayi, Tannciliktan gelmi§ olsa bile, buradaki I§- 
levsel-anlamsal ozelligine gore, ondan agik bir §ekilde farklila§ir. 



OTUKEN: Eski gaglarda Turklerin devlet seviyesinde tapti klan kiiltiin 
adi. Mitolojik Yer Ana butunculiimin argiimanlarindan biridir. Eski Turk- 
lerin dini inam§lanndan bahseden Qn kaynaklan nda "Otiiken", kurt 
ba§h bir varlrk olarak ve rilir . Umay'la birlikteligi likrine dayanarak onu 
kadin ana bigiminde betimlemi§ler. Tuvalilar son zamanlara kadar bu 
kiiltiin bir kahntisi olarak Biiyiik Yenisey'in yukansinda bulunan Udagan 
zirvesine taparlardi. Tuva avalan "Otiiken" hakkinda §arki bile soyler- 
lerdi. 

8. yiizyila ait Orhun yazi lan nda adina "Otiiken Yi§" §eklinde rastla- 
nan ve sakral igerik ta§idigi agik olan "Otiiken", eski Tiirklerin goziinde 
kutsal bir yer olmu§tur. Kiil ligin, Bilge Han ve Tonyukuk yazilannda 
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1 Mi "kon", iilke adi olarak goralur:"Turk hakani Otiiken ormamnda otu- 
rursa, ulkede iizuntu ya§anmaz... Oteken de oturursan, ebedi olarak 
devleti elinde tutacaksin!" Gokturklerden hakanligi alan Uygurlarda da 
1 Keken", Budizm ve Maniheydlik'teki kutsal igerikli anlayi§lar arasm- 
< li kutsal vatan sembolii gibi korunmu§tur. 

M. Ka§gan ve Y. Has Hacib'den sonra, Tiiik kiilturunden bahseden 
I hm eserlerinde artik bu ada rastlanmiyor. M. Ka§gan, "Oteken" adi 
hakkinda "Uygur ili yakin lan nda, Tatar bozkiriannda bir yer adi" de- 
mekle yetiniyor. L. P. Potapov'unfikrinegore, Yenisey yukan bolgesin- 
• i<* §imdi de ya§amakta olan "Utugen" admda bir dag etegi var. Eski 
luikler orayi terk ederek Altay'a gogmu§ ve bu kutsal adi da kendile- 
rtyle ta§iyarak ba§ka bir dagi adlandirmi§lar. Gergekten de eski Turkler 
- liy.i, yurdun koruyucusu sayar, tapti klan dagin adini da sakral anlamli 

Oteken" koyarlardi. Dagm boyle bir ozelligi, Altay Tiirkleri arasmda 
K« .ummu§tur. Altay Tiirkleri taptiklan daga, ya§adiklan yurdun koruyu- 
i usu ve boyun hamisi goziiyle bakarlardi. 

Kiilt igerikli "Oteken" iradesine, Yakut §amanlannm dilinde de rast- 
lamr. Ata-baba kurallanyla ya §amanm kati taraftan olan ya§li insanlann 
kullandiktan eski bir deyim olan, "Utugen iireydin, sah saraydin!" irade- 
sinde de bu ada rastlamr. Anlami "birak Yer Ruhu olan Utiigen'in ken- 
disi eksin. Birak Sah Tann'si kendisi korusun!" olan bu Ifade korkung bir 
felaketin beklendigini gosterir. Buradaki "Utugen", "Sah" ile birhkte Ya- 
kutlarda en ulu ilahi giicii ifade ediyor. Bu deyime 20. yiizyilm ilk do - 
nemlerine kadar Yakutlar arasinda yalmz tutucu insanlann dilinde rast- 
lamak mumkiindu. Yakutlar, dini §iirlerinde de yer anlayi§im genelde 
"Utugen" soziiyle Irade etmi§ler. Bu sozciik onlarda aynca §eytani ruh 
Abaasi'nm ya§adigi yer olan yeralti diinyasi ve Cehennem anlammda 
da kul lam Imi§tjr. 

Bazi ara§tirmacilara gore bu ad, Mogolca'da 'Yer ilahesi" anlami ta- 
§ir. Qin salnamelerinden Hunlar ve Tukyulann yere kurban verdikleri 
anla§ihr. Polo Karpini ve Marko Polo gibi gezginlerin verdikleri bilgilere 
gore, Mogollar, Cengiz Han zamamnda Yer llahesi'ni gokaziz tutarlar- 
di. "Mogollarm Gizli Tarihi'nde Cengiz Han. Qamuk ve Togrul Han'a 
§oyle der, "gokyiizunun ve yerin yardimiyla, giiciim artti. Giiglii Tan- 
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n'nin takdiriyle, ad aldim. Anamiz Otiigen bize yol gosterdi ve bizler 
buraya geldik." 

Son zamanlara kadar "Otuken" civan nda yasayan Mogollar, burayi 
eskiden yasayan Turkler gibi kutsal sayip "Otgiin Tengri" (Utiiken Tan- 
n) adiyla anmi§lar. totomogollarda (Mogollann turedigi ilk toplulukta) 
"Utiigen", Yer ilahesi Ulu Ananin adim bildirirdi. Mogol-Buryat b ilim 
adami D. Banzarov'un verdigi bilgiye gore. "Utigin" veya "Itiigen", 
Mogouarda bir yer tannsi, daha dogrusu bir yer ruhunun adidir. Mo- 
g oka da genellikle Yer Ilahesi Etugen'in adiyla bagli olan ve sonraki ge- 
leneklerde Ergenekon olarak gegen "Otuken". Tiirkve Mogol halklan- 
nin ana yurdunu bildirilmi§. "Otuken", Buryatlarda da bir kiilt olarak 
Yer llahesi'yle ili§kilendirilip, Yer Tann'si sayilirdi. Geleneksel inam§lara 
sadik kalan Tibetliler, "Odegun" admdaki daga ulu ata gibi taparlardi. 

"Otuken"in ataerkil donemlerde ate§e tapmadan ortaya gktigim 
savunanlar da vardir. Ataerkil donemlerde Ocak Ruhunun kadm gorii- 
niimunde betimlenmesi ve Tiirk- Mogol halklarmda kadm §amana 
"Udagan" (Udagan-Otagan) admin verilmesi, boyle bir fikrin olu§ma- 
smda §iiphesiz etkih olmu§tur. "Otuken" kavrami daha sonralan, Dag 
Ruhu olarak dii§unulen "Adagan" veya "Atagan"a 5evrilmi§tir. Atagan. 
AJtay'm Soyon ve diger taifelerinin tapOklan dagm adiydi. 

Orman Ruhu. mitolojik Ulu Ana'nm izlerini ta§irdi. Yakut dih §ivele- 
rinde Orman Ruhu'nun "Utugen Kaan" adim ta§imasi rastlanti degil ve 
dogrudan mitolojik dii§uncenin bir gostergesidir. Bu adm bir ba§ka yo- 
rumu da taife veya araziyi koruyan varlik olarak ki§mnza gikar. Bu yo- 
rum, Turk halklannm eski mitolojik inam§lan nda Dag Hamisi'yle Ate§ 
Hamisi'nin bir oldugu du§uncesine dayamr. Ate§ ve ocakla Ilgili oldu- 
gu dii§unulerek bu adi "Od Han" ve "Od Iyesi" §eklinde de anlamlan- 
dmrlar. 

V. Tomsen, Turk halklannm yonettigi ulke ve Uygur a§iretlerinden 
birinin admda "Utikan" §eklinde rastlanan bu ad igin, "gergek anlami- 
nm karanlik olup, bilinmesinin de 50k onemli olmadigim" yazar. Ancak 
"Otuken" admin "iduk-izik" (itik-iog) kokunden olup, mekan bildiren "- 
ken-kan" eklenmesiyle olu§masmi da bildiiir ve bunun kamti olarak 
Tann ya verilen kurban toreninin eski Turklerin kutsal bildikleri dagda 
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Wihkgmi gosterir. O. Orhun abidelerini okurken. Uygurca "ldik-iduk". 
Ali.iv dilinde "itik", Yakutga "ltik" ve Abakan dilinde "mk" gibi bu kav- 
unu goz oniinde bulundurarak. "Ben Idug'u her yerde "nur yiizlii. 
knKil" veya "aziz" diye terciime ederim. Dag veya ge§me adlarma ek- 
lendigi zaman da o vereler gergek anlamda bir kutsalliga sahip olma- 
- » LH da kutsal varhklara kar§i gosterilen saygi yiiziinden, bu yerlerin de 
.iyi M derecede saygi ile amlmasmm gerekli oldugunu du§unurum" de- 
mektedir. 

Gergekten de eski Turk dii§iincesindeki yer adlan bu yerlerin kuru 
.«liiKian 90k. oramn iyesi olan ruhun adim bildirirdi. Yer Ruhunu bildi- 
1m bu mitolojik terimi, bazi Tiirkologlar Tiirk kokenli fiilden trireme sa- 
yarlar. "Otiiken" adi iki boliimden olu§ur: "iduk-idik" ve "-kan/-gan." 
Yani hakan unvam olan Tengri + Kaan"in kan§ik bir soz §ekline dii§up, 
lengrikan" olmasi gibi, "Otiiken" de "iduk-itik" soziiniin sessel versi- 
yonu olan "otiik-utuk" kokiine "kaan-kan" eklenmesinden "Otiik + ka- 
mi" §eklinde olu§mu§tur. Boyle bir yorum, adm mitolojik sembolizmi- 
ne de uygun du§mektedir. 

Ulu Ana butiinculunun ta§iyicisi olan varhklardan biri gibi goriinen 
»manlar da daha sonralar "Otiiken" adiyla amlmi§lar. Yakutlarda kadm 
samana verilen "Udugan" adi da §amanm Ulu Yer Ana'yi sembolize et- 
ii'Ami gosterir. Bir^ok ara§tirmaci, bu adi Mogolca'da "kadm §aman" 
demek olan "udagan" soziiyle aym dii§iinmu§ler. Babumame'de kay- 
dedilen "Atige Bah§i" ile "Otiiken" arasinda paralellik goriiniir. Birgok- 
tannin Tanncilikta sistem yarana bir anlayi§ gibi gordiikleri "Otiiken"in. 
eski Tiirk mitolojik diinya modelindeki bir benzeri de Umay olmu§tur. 
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PAPAY: Iskit mitolojisindeki yedi ilahi varliktan biri. Herodot. eski Iskit- 
lerden (Sakalardan) bahsettigi zaman, kendi Zeus'lanna "Papay" dedik- 
lerini yazryor. Iskitlerde "Papay" adi, onun kansi olarak olaganiistii giig- 
lere sahip varhklann arasmda bulunan, "Api" adiyla birlikte kullamlir. 
Herodot'a gore Targitay da bu yer ruhu Api'nin ogludur. Iskit hukiim- 
dan "Papay'i bircet bilip, kutsal bir varlik gibi tapmi§tir. 

"Papay" motifi, i§levsel bakimdan gok ruhlanna uygun gelir. Evren 
bilimi yapismda ise evrenin ust kati olan yeryiiziinu, ba§ka bir deyi§le 
diinya katini temsil eder. "Papay" adi "baba" §eklinde yorumlamr. "Ba- 
ba" sozcuguniin ge§itli Turk dillerinde "ulu ata" §eklinde korunup kal- 
masi ve diger verileri goz online alan ara§tirmacilar, eski Turk dillerinde 
"Papay" admin yiikseklik bildiren sozciik gibi kullamldigim kaydediyor- 
lar. Quva§larda Yildmm Tann'sina verilen "Papay Tura" adi da "Papay" 
kavramimn diinyamn yukan katiyla bagli mitolojik anlamsalligma bir 61- 
giide agklik getirebilir. 

PARMAK gOCUK (PARMAK BOYDA OGLAN): /Mitolojik tabiatli bir 
varlik. 

Hakkmda geni§ bilgi olmadigmdan, Ilk mitolojik anlammi ortaya 51- 
karmak zordur. Bununla birlikte, bu motifin, bereket ve bolluk anlami 
ta§idigi soylenebilir. 

Bu varlik, birgok Turk halklannm hikayelerinde, "Irkeyel". "Ilkeyer", 
"Irkenek", "ErkejeeT, "Eikejey", "Erkejeir ve benzeri adlarla bilinir. Bu 
adlara, Sibirya Turklerinin hikaye ve destan kahramam olan. "Irkek- 
Erkek" gibi, kahramanlann ad lan nda da rastlamr. Bu sozciikler, parmak 
anlammi irade eder. Yani "Emek", "Parmak boyunda insan" demektir. 
Altay Turklerinin inam§ma gore, insan ruhu ba§ parmakta olur. Bir 
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Azerbaycan hikayesinde kahraman, §eytan huylu kizin parmagim ke- 
since kiz oliir. Bu ruhun parmakta olmasi inanciyla baglantilidir. 

Obiir dunyaya ozgii insanlann, kiiguk insanciklar halinde -ornegin, 
parmak boyunda oglan gibi- olduguna dair gdrii§ ise Turk halklanmn 
hepsinde vardir. §aman soylemlerine gore, yuvada egitim alan §aman, 
kanatti ceylamn gogsunden siit emdikge boyu kjsalrr. Boylece, boyu bir 
kan§, en sonunda da parmak kadar kalir. R. Ahmetyanov. bu sozciigu, 
aym zamanda "Qobangigegi" ile bagli olarak kullamp, onu eski goru§- 
lerle agklryor. Bu goru§lere gore, bu gigekte, parmak boyunda oglan, 
bir kahraman gizlenirmi§. 

PAYAT: (bak: Bayat) 

PAYNE: Altay'in kuzeyinde ya§ayan Kumandinlerde boyun koruyucu 
ruhunun adi. Payne ruhuna kurban verilmesi, bu irkin geleneksel ina- 
m§lanm. dunya hakkmdaki du§uncelerini ve son olarak tarihi hafizasmi 
aktaran bir ritueldir. Bu rituel. "Payne Payram" (Payne Bayrami) adim 
ta§ir. 

Kumandinler "Payne" ruhuna at kurban verirlerdi. Eski Kumand inle- 
rin du§uncesine gore, her insam dogu§tan, oliime kadar koruyan 
"May-May Enezi" (Humay-Umay Ana) admda bir ruh var. Aym §ekilde 
her boyun refahrm du§unen, nerede ya§iyorsa ya§asin bu boya men- 
sup herkesin derdine ko§an ve onu azar beladan koruyan bir ruh var. 
Ya§h Kumandinler aym soydan geldikleri turn soyda§lanm tamrlardi. 
Ancak onlann kalplerindeki birlik ve beraberlik duygusunu sadece rrk- 
sal rivayetler degil, ayin-torenler, ozellikle de "Payne" mhu adma yapi- 
lan at kurban etme torenleri uyandmrdi. 

Bayramm yapilacagi konusunda onceden herkese, oze llik le de bo- 
yun ya§h lan na haber verilirdi. Qunkii altmi§ ya§in uzerindeki ya§hlann 
bayrama katilmasi §artti. Son donemlere kadar Azerbaycan'm bazi bol- 
gelerinde Bahar Bayrammda birbirini seven kiz-erkekler birbirine gigek 
verirlerdi ve boyun aksakalklan da "dugiiniinuz kutlu olsun" diye onla- 
ra dua ederdi. "Payne Payram "da da geng erkekler kiz gormeye akar. 
Burada hem kiz, hem erkek taran razi edilmeye gah§ihrdi. Hatirlatmakta 
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vir.u vardir ki burada "egzogami" hakimdi ve aym kemikten gelenler 
i-vlenemezdi. 

Kumandinler, boyun saglamligi ve guciinun onu koruyan ruhtan 
y,«-kligine inamrlardi. Nufus olarak biiyuk olan soyun "Payne" ruhu da 
gUgtt olurdu. Boyun koruyucu ruhu olan "Payne"nin i§levleri de cdduk- 
farkhydi. O. hem boyun maddi refahi igin gali§ir, hem de soyun nii- 
lusunun artimim saglamakla ugra§irdi. Aakli §amanlar ve onlann ruhla- 
n, boya mensup insanlann hayat guciinu (kutunu) galabilirlerdi. "Pay- 
ne" ruhu onlara kar§i da dayamrdi. O, yardimcisi olan "OdEzi" (Ate§ 
kiii ki) ile birlikte, boya mensup insanlann evlerine acikh §amanlann gir- 
mesini engellerdi. 

Boya mensup §amanlann giigleri. "Payne"nin giicuyle olgulurdii. 
Y.tni eger bir boyun insanlan arasinda rahatsizlanan ve hastalamn yok 
I M ' veya oten sayisi 90k az ise boyun koruyucu ruhunun guglii oklugu 
.uilamina gelirdi. "Paynezi Payram", biitiin Kumandin boylannm haya- 
linda oldukga onemli bir olaydi. Rituelin ba§lica bolumu olan "Payne" 
ruhuna at kurban edilmesi ve ruhun doyurulmasi torenine sadece o 
boy ve kom§u boytann ya§hfan katilabihrdi. Bayramdaki ba§lica figiir, 
boyun ulu samamydi. Komyucu ruhla boy arasindaki baghhgi da o ku- 
rarda §amanm bu torende giymesi iqin, ozel bir giysisi yoktu ancak 
§apkasmin iistiine ge§itli ku§ tuyleri takardi. §apkaya takilan Karanku§ 
tuyii. Ulgenin §aman ve ruhlan ryi kar§ilamasi igindi. Acikli ruhlan kor- 
kutmak igin de §amanm giysisinin kol lan na kurt veya ayi tirnaklan gibi 
nesneler dikilirdi. Beline bagladigi ku§ak da onun ugan hahsiydi ve git- 
tigi yolu sembolize ediyordu. Boyle bir §amanm yolunu hicbir aakli mh 
kesemezdi. Bu kotii ruhlarla sava§ igin, o boya ozgii kilia da vardi. 

"Payne" ruhuna verilecek kurban olarak beyaz bir at onceden secilir 
ve ug dort ya§ina kadar iyice beslenirdi. Toren igin en uygun zaman 
aym hilal §eklinde oldugu zamandi. Boyle bir zamanda torenin yapila- 
cagi kaym agacimn dibinde boyun turn aile liderleri toplamrdi. Kurban 
kesilecek at sakin durdugu zaman, gelecek bir yih, boyun sakin gegire- 
cegi anlamina gelirdi. Kendi yardima ruhlanni gagiran §aman, transa 
geger, ardmdan boyun kutsal dag ruhlanndan gordiigii destekle Ku- 
day Ulgen'e dogru yol alirdi. Her bir Kumandin, evin iginde bir yere 
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"Payne" ruhunun sembolu olarak nazar boncugu asar ve boylece bo- 
yun ulu ruhu "Payne"nin o evde kalacagma inamkrdi. Herava. kurban 
kesilen beyaz atm derisinden bir pargamn yamnda bulundurulmasmi is- 
terdi. Bu, onu ve kutunu, aakli ruhlardan korurdu. 

Torenin sonlarma dogru §aman, ata ruhlann duasim boyun aksakal - 
lilanna getirirdi. Sonra boyun talihini haber verip, gelecekte onu neyin 
bekledigini anlatirdi. O boya ne belalarm geldigini ve hangi belamn 
hangi sugtan dolayi geldigini de anlatirdi. Ulu Kuday Ulgenden en 
onemli nasihat, §aman araaligryla boyun koruyucusu "Payne" ruhuna 
verilirdi. O buyurdu ki. boya mensup her bir aile igin daha fazla kaygi- 
lansm. Bu i§lemden sonra ata ruhlannm aleminden aynlip, yere donen 
§aman (ruhu), "Payne" ruhuyla konu§maya ba§lar ve onun giig verme- 
si igin Ulgen ve atalann ruhlanndan izin aldigmi soyler. "Payne" ruhu 
da §aman araaligryla. o boyun turn fertlerini daha fazla koruyacagina 
soz verir ve herkesin rahat ya§amasim ister. 

Bu bayram, bazen birkag kom§u boyun koruyucu ruhlan §erefine de 
yapilabilirdi. Bu bayram yapisi itibariyle birkag a§amadan ibaret kan §ik 
bir etnik kultiir olayiydi. Ancak bazr ara§tirmaalara gore, bu toren o ka- 
dar da eski Turk rituellerini hatirlatmiyor ve diger Sayan- Altay halklan- 
mn kurban merasi m leriyle sadece goriinurde bir yakmhgi var. 

Arkaik bir figiir olan. "Payne" adi, ne kadar eski biitiinculden gelen 
ve Tiiik dini-mitolojik dunya goru§iinde biiyiik yer tutan "Umay" adi- 
mn "May ene" §ekline ahenk agismdan benzese de ara§tirmaalara go- 
re bu sadece goriinurdeki bir benzerliktir. Kumandinlerin manevi kiiltu- 
riiyle bagh ara§tirmalarda, bu toplulugun "Payne" ve "May ene" motif- 
lerinin agik bir §ekilde birbirinden aynldigmdan bahsediyor. Bu adm Ya- 
kutlardaki "Baayana" ruhuyla belirli bir yakmhgi olabilme olasihgi daha 
gugliidur. Ustelik bu motiflerin her ikisinde de bolluk ve bereket kav- 
ram lan agik bir §ekilde ifadelerini bulmu§lardir. 

"Payne" ruhuyla bagli bir ritueide eski kilig kiiltiinun izleri de agik 
bir §ekilde goriilur. "Payne Bayrami" mitolojik anlamsalligma gore be- 
reket ve bolluk kavramlanyla baglidir. Eski Turk dini-mitolojik inang sis- 
teminin ba§lica dayanaklarmdan olan ata ruhlanna tapma ise bu tore- 
nin kendi igeriginden kaynaklanmaktadir. 
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H * . Ahiska Turklerinde harabelerle ilgiii eski dii§iincelere bagli olarak 
yalatilmi§ bir anlayi§. Harabeler de kalecik, magara, degirmen ve bun- 
u m tKiuer mekanlar gibi dogayla uygarlik arasmdaki sirnra yerle§erek, 
-itinya diizeninin bozuldugu yer olarak dii§iiniilmii§tiir. Boyle yerler 
yryt.uii giiglerin elinde oldugu igin. o yerlere kar§i bir korku vardir. Bu 
v.iln M-I>ef>lerden dolayi, Ahiska Tiirkleri harabelere "peg" deyip, "sa- 
»iilT (sahiph) yerve korkung mekan olarak goriirler. "Saabli" sozciigii, 
bu yerleri cin veya §eytanlann sahiplendigini gosteriyor. Onun igin de 
i m carpmaan diye geceler oralara gidilmezdi, birgogu korkung yer oia- 
1.1k t.inman ve "pegler" denilen buyerlerde, rivayete gore, i§iklaryanar 
ve gece karanligmdan sabah i§igma kadar muzik sesi gelirmi§. Halk 
inam§mdan boyle sesler, cinlerin toplanmasimn i§aretiydi. 



PERl: Turk halklannm mitolojik du§uncelerinde kaldigi mekan Kaf dagi 
1 »larak gosterilen, bazen aakli, bazense hayirsever gibi betimlenen ruh- 
lara verilen genel ad. "Peri", evrensel bir varlik gibi halk kulturii ve mi- 
lolojik sistemde geni§ yayilmi§ bir motiftir. "Koroglu" efsanesinin kah- 
i<imam kansrni periler iilkesinden getirir. Dede Korkut Oguznamelenne 
gore de §eytani giigleri temsil eden Tepegoz, kanat kanata baglayip 
uqan ve pmara konan su mhlanmn peri kiziyla olan evliliginden dog- 
mu§tur. 

Efsanevi halk kulturii metinlerinde ve §aman mitolojisinde adlanna 
sik sik rastlanan periler, degi§ken tabiatlilar ve guvercin, §ahin veya yi- 
lan gibi hayvanlann kihgma girebilirler. Giydiklerinde goriinmez olduk- 
lan sihirli gomlekleri var. Inam§a gore gokleri dola§abilirler. Insanlan ka- 
9inp gotiiren bu varhklardan Iyiliksever olanlar guzel kiz, aaklilan ise ih- 
tiyar kan goruniimunde betimlenir. Onlerin bireysel olarak adlan olmu- 
yordu, ancak perilerin "Suleyman Peri", 'Yildiz Peri" gibi kendi adlan 
vardi. 

"Peri" sozciigii Fars dilinde "goriinmeyen, gizli giig" anlammi ifade 
eder. Ancak bu ad altmda dii§iiniilen mitolojik varhklarla, Avesta'daki 
kotii giig olarak gosterilen ve insanlan kagmp yoldan g karan periler 
arasmda baglanti kurmak dogru degil. 

§eytani bir karaktergibi adi sadece Fars halklannm mitolojisinde ge- 
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gen "peri" ruhuna bazi Turk halklannm hikayelerinde motif §eklinde 
rastlanabilir. Ancak digerlerinde, ornegin hJogaylarda o. halk inam§la- 
nyla bagli bir varliktir. Inam§a gore insanlar, "peri'yi kendileri igin gah§- 
maya zorlayabilirler. Rivayetlerde onunla sadece ak§amlan kar§ila§ilabi- 
leceginden bahsediliyor. 

Perilerin oldugu yerlerde cinlerin goriinmeye bile cesareti olmaz. 
Bir Kazak bah§i§inin tambur galip okudugu. "§eytan ba§ka, cin ba§ka- 
perl ba§ka, cin ba§ka-her birisi bir ba§ka" sozlerden de goriinuyor ki, 
en giiglii Bah§ilar. cinleri ve §eytanlan perilerden aymriardi. "Peri" ba- 
zen de sadece aakli rah gibi anlamlandmlmi§tir. Bazi mitolojik metin- 
lerde Albasti bile peri olarak veriliyor. 

"Periler" aym zamanda sakral ozellikler ta§irlar. Orta Asya §amanist 
turlerinin inam§lannda bazen "periler", en iyi rahlar olarak sayilmi§lar. 
Tiirkistan §amanlan kamlik yaptiklan zaman yardim etsinler diye, beyaz 
giyimli olarak du§undukleri bu cisimsiz vaniklan, yani perileri gagmrlar- 
di. Orta Asya'nm Turkmen-Ozbek §amanlannm ta§idiktan adlardan bin 
de "Perihan" adiydi ve aakli rahlarla miicadele eden samanlara verilir- 
di. Ara§tirmaalar bu adi, "peri" sozciiguyle ihntilendiriyorlar. Onun an- 
lami "perileri gagiran" demektir. Uyguriarda da §aman seansma "peri 
oynatma" adi verilirdi. 

Turk halklannm birgok efsane ve hikayesinde giivercin kiligmdan in- 
san kihgma girebilen peri kizlannm insanogluyla evlihgi konusu geni§ 
bir §ekilde yayilmi§tir. Bazi Turk mitolojik metinlerinde "su perileri" ola- 
rak tammlanan periler, Su Iyesi gizgilerini ta§ir ve suyla baglidir. Volga 
boyu Tiiik halklanndaki periler, dev motifine oldukga yakmlar ve hatta 
bazen birle§ebihr. 

PIR: Goze goriinmez varliklann Turk halklannda ta§idigi gok sayida ad- 
dan biri. Korkut Ata'nm da bah§ilann piri oldugu soylenir. Evhya ve ko- 
rayucu rah kavramlanna gok yakmdir ve aslmda evliya inanamn 
Islam'a kadarki iradesidir. "§eyh"e yakm bh anlam igerir. Sofilikte dogru 
yol gosteren insanlar bu adla tanmirdi. Bu mefhum, farkh Turk halklann- 
da "kayip eren" ve "pirlerim" §eklinde de kullamlir. 
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"Pir" sdzcuguniin Azerbaycan Tiirkgesinde bir de "ocak" anlami 
v. 11 | 5 u anlam, onun evliya inancimn iradesi olmasiyla dogrudan bag- 

l. miiiKiir. Geleneksel halk dii§uncesinde "pirler" lie ilgili 90k sayida 

m. w n, ya§amaktadir. Ornegin, pirden agag kinp eve getirmezler, yoksa 
pir" sahibi biitiin evi ate§e verir. Kubiidaki Baba daginda "dag 

imlerinden" olan "Hazreti Baba" pin, o dagi yedi kez ziyaret edeni, 
Mekke ziyaretinden muaf eder. 

Turn bunlarla birlikte diger Tiirk halklanndan olan Tatar- Mi§arlann 
mitolojik du§uncelerinde "pir" adrnda bir aakli rah motifi bulunur, ina- 
ni§.» gore bu pirler insamn aklini ba§indan alip, deli edebilirdi. Bu 
pirlerden kurtulmak igin ug yol aynminda onlara kurban kesmek gere- 
kiyordu. "Big ura" ve "§urale", bu perilerin degi§ik §ekilleriydi, (bak 
Kayberen) 

PORHAN: Turkmen-Goklenlerde §amanm ta§idigi ad. Onun kamlik 
yapmasina ise bu dilde "oyun" denilirdi. Onlann §amanlar gibi bahialik 
yapabileceklerine ve dn-ervah ordusuyla garpi§arak aakli rahlar yiiziin- 
den hastalanan Insanlan tedavi edebileceklerine inamlmi§tir. Bu dn- 
ervah ordusunu onlardan ba§ka hig kimse goremezdi. 

Inam§a gore onun "yolda§li" denilen yanma rahu da olmalidir. 
"Porhan'in yardima lan olan dnlerin de padi§ahlan var. onlerin gelme- 
si ig'n, "porhan" once onlann padi§ah lan m gagirmalidir. "Porhanlann" 
anlatti klan na gore, cinlerin sahteleri da olabilir. "Porhan", "yeti§in!" di- 
ye gagirdigi onlerine "Kara dn", "Beyaz dn" ve "San dn" gibi adlar 
vermi§ti. Bazi yerlerde "porhan". kamlik yapmadan once, cara. Tor- 
nam sinamak isteyen, ona inanmayan, en iyisi gelmesin!" diye car ge- 
kerdi. 

"Porhan" olmak, ogrenmekle olacak bir §ey degildi. Inam§a gore, 
"Kara Kapi" denilen bir yervarmi§. Deli birini diizelmesi igin orayago- 
tiirduklerinde, evliya ona hayir duasi da etmi§ ise bu insan "porhan" 
olabilirmi§. 

§aman toreni "Kara Oy" denilen yerde yapilirdi. O zaman cara ko- 
yii dola§ip, 'Yikilin yatin. (Tile, bayira gikmaym. Koyde rahlar dola§iyor. 
Insam garpabihrler!" derdi. Kamlik torenine katilmak igin abdest alinma- 
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si §artti. Tornan", abdest almami§ birini torenden kovardi. Gn- 
ervahlann giiriiltiiyii 90k sevdiklerine ve bu giiriiltiiye geleceklerine 
inamhrdi. "Portian" da bu giiriiltiiniin altinda co§ar vecde gelir, elini ko- 
lunu havada oynatirdi. Ruhlar geldikten sonra torene gegilirdi. 

"Porhan'dan korkulup, insam deli edebilecegine de inamhrdi. Anla- 
tilanlaragore, I§anlar ve Ahunlar. cinlerin yolunda gidiyorlar diye. "por- 
hanlara" saygi gostermezler. "Porhanlann" yaptiklanm islam'la bir ara- 
da dii§iinemeyen insanlar, onlan sevmezlerdi. "§eyh'leri. 'porhanlar"la 
kan§tirmaz ve bir tutmazlardi. 

Tiirkmenlerin bir kismi, gergek guglu "porhanlar'in, atalar arasindan 
gktigina inamrlardi. Turkmenlerin §amana verdikleri bu "porhan" adi. 
biiyiik ihtimalle. Farsga'da "peri gagiran" anlamina gelen "perihan" 
sozciiguniin degi§mi§ haildir. 

PURA-PURA KAN: Altay samanlarimn gokyuziine gkmak igin Ul- 
gen'den aldiklan atlarin adi. Bu arJar gogu zaman kurt ba§li olarak be- 
timlenmi§ler, §amanlar kamlik yapOklan zaman bu atlarm aracihgiyla 
gokyiizundeki dunyalara yollamrlardi. Bu atlar, §aman lan gokyuziine 
gkanrken kotii ruhlardan da korurlardi. Taz Kaan'in kendisi de §aman- 
lann davulunda boynuzlu hayvan olan "Pura" gorkeminde anlatilmi§tir. 

Sozciiguniin, "kurt" anlaminda olan "borii" lie baghhgi, bazi inam§- 
lara gore §uphe dogurmuyor. Altay §amanlannm dua ederken kurtlara 
yiiz tutmalan, sik rastlanan bir olaydi. §amanin binip gokyiiziine gktigi 
atm ruhu olan "Pura". ad lann gorece benzerliginden dolayi, Islam' daki 
"Burak" adina benzetilmektedir. 




R 



RTTUEL Ba§hca konusu diinyamn yaratilmasi, ge§itli kurallan ve top- 
kimsal ortak normlann olu§masi olup, yaratili§ siirecini canlandiran ar- 
kukve geleneksel kulturel olay. kkvarkgmm derin anlami, sadece ritu- 
Hde giincelle§ryor. Insanlan aym dii§iince ve inang birligi gergevesinde 
davram§ §ekilleriyle birle§tirid bir giig olan ritiiel, onlann ya§amma an- 
lam katar. Bu anlamda etnik-kiiltiirel ozelligin bir Iradesi gibi ba§lica de- 
gerlerini belirledigi etnik-kiilturel gelenegin aym anda hafizasi konu- 
mundadir. Genetik olan mitolojik metinlerle bagli olan ritiiel. §iirsel mi- 
tolojik biling gagmda din ve dinsel dii§iince sisteminin temelini olu§tur- 
mu§tur. Bunun igin kiiltiiriin temelinin de ritiiel kaynakk oldugu soy- 
lenmi§tir. "RrtiieTin mefhumu "toren" ve "aym" kavramlanyla aym olsa 
da bilimsel metinlerde uluslararasi konumda olan bir terim gibi "ayin" 
ve "toren'den daha gok kullamlmaktadir. Ritiielin ara§tinlmasi. Taylor. 
Frenzer, Van Gennep, Leng. Freydenberg, Malinovski, Propp, Eliade, 
Temer, Toporov. Hirs ve Bayburin adlanyla siki baglantidadir. 

Insan ve onu gevreleyen alemin daha gok gostergelik kazanma sa- 
yesinde, gostergeler sistemiyle zengin olan ritiiel. geleneksel kiiltiiriin 
ta§iyicilannm goziinde atalardan kalan en biiyiik miras sayilmi§tir. Ge- 
lenekle ilgili kuramlarda da ritiiel anlayi§, merkezi bir konuma sahiptir. 
YaraOh§m mitolojik atalar gagma ait olunarak, ku§aktan ku§aga gotiirii- 
len ritiiel, anlami itibariyle ya§amakta olan rrkin temsilcisi gibi, her in- 
san igin bir hayat tarzi ve davram§ modelidir. Kozmoloji gagimn insam, 
bir topluluk halinde §amanm anlam ve amacim ritiielde goriirdii. Ritii- 
elde ise en onemli figiir, ilk gaglarda §aman yerine de gegen, hakamn 
(hiikiimdar) kendisiydi. 

Birgok ara§tirmaciya gore ritiiel. dilden daha eskidir ve bunun igin 
de dilin ritiiel kokeninden bahsedilebilir. Bazi bilim adam lan da onu 
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giizel sanatlann, bilimin ve felsefenin ilk kaynagi sayarlar. Etnografiye 
dair kuramlarda, topluluktaki duygusal etki guciinu yaratmakta da ritu- 
elin biiyuk rolii vardir. Yani, onun psikolojik etkisi, yigilip kalmi§ ruhsal 
enerjinin agiga gikmasina olanak vermesinden kaynaklamyordu. 

Kozmogonik rituel. ilk su, kaos. karanlik veya yapisal gegi§ haline 
geri donmek yoluyla tukenmi§ eneijiyi yeniden toparlamak amaa ta§i- 
mi§tir. Yok olma tehlikesiyle kar§i ka§rya kalan irklar, ya§ayip var olabil- 
menin teminatim maddi refahin aronlmasmcla degil, atalar gagindan 
kalma ayin ve torenlerin kurallanna kayitsiz §artsiz uyulmasmda gor- 
mu§ler. 

Arkaik rituelln ba§ka bir ozelligi de onda seyirciligin var olmamasi- 
dir. Gelenegin her bir ta§iyicisi, arkaik rituelin katilimcisi sayilirdi. Qunkii 
irkm gozunde dunya duzenini temin etmenin yohj rituelden gegerdi. 
Arkaik cemiyetlerde, toren-rituel lie halk kulturii arasmda farklilik degil, 
derin bir yakinlik vardi. Geleneklerden gelen ve ritiielde ya§ayan dav- 
ram§ normlannclan gkmak, geleneksel kiiltur ta§iyicismin gozunde fela- 
ket, mutsuzluk veya bela getirebilirdi. 

Rituelin esnekligi, toren geleneginin zorunlu ko§uluydu. Toren veya 
rituel, dogasi itibariyle esneklige meyilhdir. Etnik-kulturel gelenek gibi, 
yaraticilik igerisinde olan bir olaym, dogasina en uygun olan da budur. 
Rituel gok sert bir §ekilde kanunla§tigi zaman, toplulugun servetine 
gevrilmekten geri kalabilir. Onun igin, gogu zaman o. gelenegin iginde 
bir oyuna gevrilerek ilk mahiyetinden uzak bir §ekilde uzunca bir za- 
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man V.ISAT. Bazen "ritii- 
. 1 vi- "oyun" terimleri 

• mTmili sozcukler oia- 
1 . 1 inlc kullanilir. Ancak 

<i uk ntik'lin olu§umun- 

• li k-iKiisi kadarsert ol- 
mayan < lyunlarda onemli 
IMynak sayilirlar. Rituel 
Ur uyun arasmdaki bagli- 
iii -Kilmdan, giilu§ ve 
. A ' > l • l liiilme motifme, ne- 
m . ii ys. • rituel kaynakk tiim oyunlarda rastlanir. 

Rituel, kolektifin hayatmda toplumsal konum degi§ikligine yol aqan 
dOgum, olum, diigiin ve Inlsiasiya gibi gegi§ durumlan ve dogal fela- 
krfl.'ik' ilgiliydi.-Genellikle herhangi bir gelenekte mevcut olan Ayin- 
mrrn sisteminden temel ritiieli seQip ayirmak mumkiindur. Bunun en 
iyi omegi de eski yikn gidip, yeni yilin geldigi takvim torenleridir. Ka- 
. istan evrenin ortaya akmasi, eski geleneklerin 9ogunda temel rituelin 
de I »askca konusunu olu§turmu§tur. Diger torenlerin hepsi, bu temel ri- 
luHin degi§ik versiyonlandir. (bak: Mit ve Rituel) 




Kece Otag, Bayrak Tdreni. 
Tdrende YeraJart Davul ve Bayrak 
Devlet SembolUdUr. 



RUH: Dini-mitolojik goru§lerin daimi ve en onemli unsurunu, dslmslz 
ve maddi olmayan inan 9 olu§turur. Ruhun varligma inanan olmadigi 
bir dini-mitolojik sistem yoktur, ilkel dii§uncede, insamn sagligim etki- 
leyen herhangi bir hastahk veya ciddi degi§iklik olayi, ruhla ili§kilendiri- 
liyordu. §eytani ruhlardan 9ogunun adlan, hastaliklarla baglantilidir. 
Dini-mitolojik sistemlerin demonolojik du§iinceler evresini olu§turan 
ruhlar hakkmdaki inam§larla baglanan bu varkklara, farkli mitolojik me- 
tinlerde, ozellikle de demonolojik dii§unceleri aktaran mitolojik riva- 
yetlerde rastlanir. Tiirk mitolojisinde bazen ruhlar aym ad alanda bir ka- 
tegori olu§tururlar. Ornegin, iilgenler. erlikler, hudaylar, yayiklar, albis- 
Lir. teyriler ve benzer kategoriler gibi. Bu ruhlar kategorisinden herhan- 
gi birinin adi. kendi mitolojik sembolizmini olu§turdugu bir ruhun adim 

bildirir. 
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Eski Tiirklerin dini inanglarmin temelini Goktiin* inan- 
ci, atalar kiiltii ve doga giiglerine olan 
inane olu§tururdu. Bu inanca gore 
doga. goze goriinmez gizli giiglerle 
doluydu. Ancak bu gizli giiglere 
olan inanan yeri, Turk inang siste- 
minde tam olarak belirlenmedigin- 
den eski Tiirklerin o kadar da dindar 
ruhlu olmadiklan, higbir dine iman et- 
meyip, higbir §eye ibadet etmedikleri 
ve iistelik inam§lannm da ahlaki yonii 
olmadigi gibi iddialann ortaya atilmasi miimkiin olmu§tur. Halbuki eski 
Tiirk cemiyeti kaynagim dinden alan ahlaki degerlere biiyiik onem ve- 
rirdi ve boyle bir cemiyette de dinle kiiltiiriin harmonisinden bahset- 
mek gerekiyor. Bu harmoninin kokleri doga ve varligin iginden gehr. 
Onun temelinde de kainati bir biitiin olarak kavramak gibi eski dii§iin- 
ceye dayamr. Bu dii§unceye gore, kainat ruhlarla dolu bir alemdir ve 
bu ruhlar topraga, suya. ate§e ve ocaga gosterilen saygimn sembolii- 
diirler. 



Uygur Betimlemelcrindeki 
Sacayakti Kazanlar 



Ruhlar alemini yaratan bu varliklardan en gok bihnenleri insanlan 
koruyan ruhlar, atalann ruhlan, boyu-soyu dert ve beladan koruyan 
ruhlar, hami §aman ruhlan, iye denilen sahip ruhlar ve benzeri ruhlar- 
dir. Ruhlar hakkmdaki eski du§iincelerin, dogaiistii Ulu Varlik, Ilk Yarati- 
a motifinin de olu§umunda rol oynadigi hakkmdaki gorii§lere bilimsel 
metinlerde sik sik rastlamlir. 

Din ara§tirmalanndaki terim ve anlayi§lann yorumunda degi§ik yak- 
la§imlann kar§isma gegmek igin one surulmu§ bir fikre gore, diger bazi 
anlayi§lar gibi, "ruh" terimini birakip, onunyerine de "demon" (§eytan) 
anlayi§im kullanmak daha uygun olurdu. Aslinda b ilim sel metinlerdeki 
"ruh" terimi, gogu zaman dogaiistii varhklann ge§ith kategorilerini an- 
latmak igin kullamlir. Inananlar ve bilincin degi§ik halleriyle ya§ayanlar 
iginse bu ruhlar, hatta cismani olarak mevcutlar ve onlar bu ruhlan agik 
bir §ekilde gozleriyle de gorebilirler. Ancak gergekte, ruh alemine bagli 
bu varlrklar, diger varliklardan farkli olarak cisim siz varkklar kihgma gi- 
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<i| i y, ,/v y/Hiinmeden mekan ve zaman igerisinde dola§abilirler. Onlar 
drfthkrn l.ibiatiidiriar ve bir kiliktan ba§ka bir kiliga girebilirler. 

MHek. pin ve birgok adla adlandinlan ruhlar, inam§a gore bu dunya 
«• * u.Uii.in dilini tersine anlarlar. Altayiara gore her bir dagin sahibi, 
rvrsi ve ruhu vardir. §. §irokogorov'un 90k eskilerde soyledigi fikre go- 

lr, < d tgaiistii varhklar mahiyet itibariyle ne iyilikseverdirler, ne de kotii- 
luk v»*mi Yani bir zamanlar kurbana zarar veren aakli ruhlar, bir zaman 
M Hini onu rahat birakabilirler. Ayni §ekilde normalde Insana zarar ver- 
iiM-yn mhlar, saygisizlik gordukleri takdirde veya kurbanhklan veril- 
i 1 MH ligi zamanlarda huylan degi§irve insanlara zarara verebilirler. A. V. 
AiKthinln yazdigina gore. AJtayiar bir ruhun gorunu§unu agrk bir §ekil- 

1. tahmin edemtyorlardi. Ornegin Dag Ruhunun kim oldugunu, insan 

mi. ku§ mu, yoksa hayvan mi oldugunu bilemiyorlardi. Adma "AJtay- 
• hi iy ( Eezi" denilen varligin da insan veya hayvana benzetilecek belh 
I ta§li bir I§areti yoktur. Ancak bir§ok anlatia, ormanlarda geceleyen ve 
Insanlann uykularma giren bu varligi kadin gorunu§iinde betimlemi§ler. 



Biitiin bilgileri §amana yeti§tiren ruhlardir. Bazi goru§lere gore. §a- 
m, mlara yol gosteren iki ge§it mh var. Birincisi §amanm buyrugu altin- 
1 l.i olup ona hizmet eden, ikincisi ise daha 90k koruyucu ve yardima 
i§levini yerine getiren ruhlardir. Bunlar, §amanm ihtryaana gore 9agin- 
lirlar. 1 . D. Hlopina. §oriann geleneksel dini g6rii§leriyle bagh olarak, 
I mtiin §aman ruhlarmm sadece §amanin anladigi bir dille konu§tuklarmi 
yazmi§tir. Bazi Kirgiz bah§ilan, yardima ruhlanna "9ocuklanm" diye hi- 
tap ederlerdi. Bir9ok §amanm dogaiistii 
varhklar olan koruyucu ruhlan, gok 
liatunlanydi. Ancak bu goru§ler, J 
lurk §amanizmini hi9 de yaygin bir 
olay gibi gostermiyor. §amanm ru- 
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Imnun obiir diinyalan dola§masry- 
la bagli en eski goru§leri aktaran 

de "§aman azarina" tu- 
tulan samanliga adayimn ruhlarla 
l9ten bir ili§kisi ve baglantisi yok- 
tur. 



m 



m 



taw 

ft 









i 



■Hr 



Sandik Kaciran Kotii Ruhlar 
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Turk halklan arasinda olumden sonra ofkeli ruha 
fcj gevrilme inana da var. Haksiz yere olduriilen §a- 
manlann ve intihar edenlerin, ofkeli ruhlara donii- 
§ebileceklerine inamlmi§tir. 

Sara ve §izofreni gibi hastaliklar, ilkel cemi- 
yetlerde ruhlar alemiyle bagili olarak du§unuliir- 
du. Geleneksel kiilturlerde, normal hastaliklar bi- 
le, hastalik gezdiren ve daha 50k hayvan kiligin- 
da betimlenen ruhlann adryla baglamrdi. Kirgiz 
Turklerinin inam§lanna gore, nesnelerin yaratil- 
masmda kesinlikle ruhlar katkida bulunmami§- 
lar. Onalar ancak yaratili§ siireci sona erip, dunya 
duzene girdikten sonra ortaya giknu§lar. inam§a 
gore insan, hayirsever ruhlar olan iyelere hizmet 
etmekle hayir kazamr. Mitolojik varhklar olan ruh- 
lar, aym zamanda insanlarla daimi bir temas igin- 
Karasuhruh de olan goze goriinmez, gizli doga giigleridirler. 

Onlar bu diinyadaki varhklara olan baglihklanm her zaman korurlar. Bu 
baglihgin bir iradesi, Azerbaycan Tiirkleri arasindaki "ruh olgme" inan- 
anda korunmu§tur. Bu inanca gore, bir insan durdugu yerde hastala- 
mrsa, onu "ruh tutmu§"tur. Qogu zaman insam, olen biryakimnin ruhu 
tutar. (Jiinku onlann gozii hala buralardadir. Olen yakinlann mezarian- 
na gidilmedigi zaman ve onlar yad edilmedigi zaman, mhlan gelip, in- 
sam tutabihr. Boyle durumlarda o ruhun ne istedigini ogrenmek igin, 
hastalanan ki§iyi "nah olcen" ki§inin yanina gotiirurler. "Ruhgu" hastayi 
inceledikten sonra ruhun istedigi §eyi soyler. Ornegin, ruhun helva is- 
tedigini soyler ve helva yapip, yedi kom§uya dagitmalanm onerir. Her- 
kes ruh olgemez. inam§a gore bu yetenek atadan, anadan kalma bir 
yetenektir. 

Peygamber, kutsal kitap ve melek anlayi§lannm olmadigi eski Turk- 
lerde, yalmz Umay ve onun benzeri mhlar veya bir ba§ka Ifadeyle evh- 
ya tipli varhklar olmu§tur, (bak: Demon; rye; Hand Ruh; Kut-Gut; Mito- 
lojik Varlik) 
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SAQ: Arkaik dii§unce bakimmdan ereme gucunii, ozellikle de buyii 
V. I H unii temsil etmi§tir. Bunun Igin de bazi mitolojikvarliklar igin sagii- 
lik. < »nemli bir ozelliktir. Turk halk inani§lanna gore. A1 ruhunun giicu. 
.i<.mil.»ydi. Hatta A1 ruhunun Turk hal klan ndaki bir adi da "Sangag" (sa- 
n s.k.ii kiz) olmu§tur. Nogay ve Kazaklann inanandaki en biiyiik evliya- 
lan lan bixi olan cet ruhu "Baba Tiirkti §a§ti Aziz"in adi da onun saghligi- 
na (§a§ti) i§aret ediyor. Anadolu Turklerinin inam§inda da halk 
. l-.ikl. mnm riiyalanna giren ve sonradan Hizrr oldugu anla§ilan hayali bir 
v.ulrkvardi. Bu varligm adma "Sagh Dervi§" denilirdi. 

Geleneksel du§uncelere gore. Insanm "can"i, kana ve gozlere yer- 
l'-,.iigi gibi. sagta da olabilirdi. Altay destan lan nrn birinde kahramamn 
, udimasi olan at. du§manm canimn sag orgiisunde oldugunu anlar ve 
di§iyle orgiiyu kopanp alrr. 

Turk hal klan etnografisinde de sagin kesilmesi ayinsel ozelhkhdir. 
Kesilen saglara kar§i ba§ka bir ilgi de bu yiizdendir. Ornegin. Sibirya'mn 
Turk haJklanndan olan Telengitierde sag kesildikten sonra, kotii ruhlar 
tforup galmasm diye, ya yakihr ya da saklamrdi. Yoksa sap kesilmi§ ki§i 
Ivistaiamrdi. Kirgizlarda da kesilen saglan ozel bir kaygiyla gizlerlerdi. 
Bazi ara§tirmaalar buna, geleneksel kiilturun kendi dogasmdan kay- 
lviklanan bir ig dinamizm olarak bakiyorlar. Yani bizden oncekiler boyle 
yaptigi igin. biz de boyle yapiyoruz. 

Eski gaglarda sagm kesilmesi bir toren havasmda segermi§. Bu me- 
rasimler gocuklann yeti§kin veya geng ya§ma girmeleriyle bagliydi ve 
bu anlamda arkaik du§iincede Inisiasiya ozellik ta§irdi. Bu ritiiel sureg, 
obiir diinya sahibinin izlerini kabul etmek ve nihayetinde ba§ka birine 
(.evrilme gibi kavramlmi§Or. Arkaik du§uncenin dinamizmleri agismdan 
bu dogal bir siireg olarak goriilur. 
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Sibirya Tatarlannda bu eski gelenegin kalinti lan 20. yiizyihn ba§lan- 
na kadar korun mu§tur. Onlar gocuklann kakiiliinii diigiin giiniine kadar 
kesmezlerdi. Bu da sagm kesilmesinin genglerin hayatmda bir gegi§ 
a§amasi oldugunu gosterir. Bilimsel edebiyat Urdaki gorii§e gore, eski 
Inisiasiya torenlerindeki semb oiler unutulup aradan giktiktan sonra, bu 
torenlere ait olan adet ve geleneklerden birgogu, diigiin torenlerine 
gegmi§tir. 

Boylece sagm kesilmesi arkaik inisiasiya torenlerinde mevcut ol- 
mu§tur. Aynca V. Propp'un, hikayelerdeki kel motifinin bu eski inisiasi- 
ya torenleriyle bagli olduguna dair g6rii§ii. Turk etnogralisinin unsurlan 
arasmda da kendi iradesini bulur. 

Sag kesilmesinin yas tutmakla da Dgili oldugu, tarihsel ve etnografik 
edebiyatlardan belli oluyor, ornegin, Selguklu Sultam Melih §ah'm og- 
lunun defin toreni igin Isfahan'a giden Tiirkler (Oguzlar), siyah giyinip, 
saglanm kesmi§lerdi. "Sagm kesilsin!" deyimi. Azerbaycan dilinin agir 
beddualanndan sayrlir. Eski bir Hun mezannda ipek ortiiye sanli bir sag 
ormesinin bulunmasi, matem gostergesi ve oliiye verilen kurban gibi 
yorumlanabilmekle birlikte, yapisal bir unsur olarak yas torenleriyle eski 
inisiasiya siireci arasmda bagklik oldugunu da gosteriyor olabilir. Ger- 
gekten de inisiasiya siireci, arkaik ritiiel bakimmdan "gegici oliimu" ve 
"oliip-dirilmeyi" sembolize ediyordu. 

Sagm dagmik veya kan§ik olmasi, §eytani alemle bagklikla birlikte, 
§iirsel mitolojik dii§unceye gore, seksiiel-erotik semboller de ta§imak- 
tadir. 

SAG- SOL: Mitolojik sistemlerde diinyayi anlama siirecinden Ibaret, 
ba§lica ikili zitliklardan bin. Mitolojiler ve ritiiel sistemlerin gogunda 
"sag", olumlu, dogru, hayirli, "sol" ise olumsuz ozellikler ta§imi§tir. 
Tevrat'ta da Rabb'in sevimli kullanmn "sagda" oturacagi yazar. Sol Ise 
her zaman ugursuz olamn yeri olmu§tur. Somaki dini inam§larda. Ce- 
hennem'e inen merdivenin hep sola saptigi anlatilir. Ademoglunun sa- 
ga gitmek Isterken. §eytanm onu sola gotiirdiigii inana dabu tiirden- 
dir. Sagm hakim ve yiiksek, solun ise bagimli ve a§agi konumu, dogal 
koklere ve insan organizmasma baglanarak agiklamyor. 
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Turk mitolojik gelenegi gergevesinde de dunyayi anlamak igin par- 
«..uara ayirmaya gali§irken, sag-sol zithgi, en koklu zitkklardan bin olarak 
I iramiza akiyor. Bu zitlik, mitolojik du§uncenin duzene soktugu Turk 
• • mryet hayatmin bir ig dinamizmi olarak kar§imiza grkiyor. Sag-sol kri- 
teri. Turk devletgilik geleneginde bile temel rol oynami§tir ve bu zrdi- 
o.in bozulmasi devletin dagilmaya dogiu gidecegini gosteimi§tir. 

Turk halk inanglarmda bir kural olarak "sag" ile bagli olan sola oran- 
la bayira yorumlamlmi§. (Sag din iginin ka§mmasi ve Once sag ayagin 
titremesi gibi) Turk dillerinde de "sag soz", "dogru soz" anlammda kul- 
lamlmi§tir. Oguz efsane geleneginde Oguz Kagamn Gok Krzi'ndan 
dogan iig oglu sag tarafinda, Yer Kizmdan dogan diger iig oglu ise sol 
tarafmda otururlardi. Yine Oguz Kagan'm sag tarafinda oturan, dostu 
Altun Kagandi. Sol tarafina ise du§mam. "Urum Kagan" yerle§irdi. Eski 
ta§ devrinin abideleri, sag-sol zitkginm ilk gaglarda beyaz-siyah renk 
sembolleriyle gosterildigini onaylamaktadir, (bak Zitlik) 

SAH: Yakut §amanlannm dilende dola§an oldukga eski bir deyimde 
soyie denilir: "Utugen ureydin, Sah saraydin." Bunun anlami, "Brrak 
Yer Ruhu Otugen'in kendisi eksin, birak Sahi Tann'mn kendisi koru- 
sun!" demektir. Bu deyime 20. yuzyilm ba§lannda. Yakutlar arasmda 
ancak tutucu insanlann dilinde rastlamak mumkun olurdu. Korkung bir 
belave felaketin gozlendigi zaman, bu deyim kullamlrrdi. Q. Ksenofon- 
tov'un kanaatine gore, bir zamanlar "Utugen" ve "Sah". Yakutiardaki 
en ulu ilahi guglerin (en buyuk ruhlann) adlanm bildirirdi. 

Saka Turkleri arasmda, "Sah" sozcugunun Tann" anlamimn unutul- 
dugundan bu yana gok uzun yillar gegmi§tir. Ancak "SafTm §eytan'm 
oglu olduguna dair rivayetler, bazi yerlerde hala dola§maktadir. Dilin 
koruyucu dogasi sayesinde, yani her sozcugunun anlammi herhangi 
bir §ekilde korumaya gali§masi ve bu anlamlan kahpla§tirarak ya§atmasi 
sayesinde, "Sah" sozcugunun ilk anlamsalligmda gelen butun §ekiheri- 
ni ortaya gikarmak mumkun olmu§tur. 

Yakutiann dilinden sik sik §oyle bir ifade duymak mumkundur: "Sah 
bilir." Ki§i. herhangi bir sorunun kar§ismda cevap vermekte zorlandigi 
zaman "Sah bilir" ifadesini kullamr. Onun kan§igi "AUah bilir" sozudur. 
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Goriildiigii gibi burada "Sah" sozciigii bilingaltinda ba§ka bir §ekle do- 
nii§meden 'Tann. Allah" gibi Ulu Varlik anlammda kullamlmi§tir. Bu da 
onun ilk anlammdan gelir. 

Bu sozciigiin daha sonraki "§eytan" anlami ise Q. Ksenofbntov'un 
agklamasiyla aydmlik kazanabilir. O'na gore, dim anlayi§lann geli§imi 
sonucunda eski zamanda Tann" anlami ta§iyan bir merhum, sonraki 
caglarda "§eytan" anlami verebilir. Burada soziin anlam bakimmdan 
gegirdigi geli§im, anlamsal daralma veya geni§lemesinin iginde de bel- 
li dinamizmler mevcuttur ve bunlann higbirisi gozden kagnlamaz. Saka 
Tiirklerinin dilinde sik sik rastlanan ba§ka bir iradede de "Sah" mefhu- 
mu kullamlirdi. Eski gorii§lerin kahntisi olan bu deyim "Sah llm!" §eklin- 
dedir ve "§eytan gotiirsiin!" anlamma gelir. Buradaki "Sah" sozcugu, 
yine bilingaltinda ancakbu kez "§eytan" olarak kar§imiza gikiyor. Beltir- 
lerin GokTann'ya verdikleri kurban toreninde soylenen ilahide: "EyTe- 
ye nahri-keskin ta§lan na (selam olsun) Sah!" denilirdi. Buradaki "Sah" 
sozcugu, "Amin" yerine kullanilrm§tir. "Sah" soylendigi zaman, sanki 
tiim sesler birle§irdi. Yukselen bu seslerde garip bir duygu vardi. Sanki 
goklerin ulu ruhu olan Tann ve diger turn ruhlar bu sesleri duyup, dinli- 
yorlardi. Bu durum "Sah"m bir kiilt igerigi ta§imasiyla ilgilidir. Onun igin 
de "Sah" sozcugiiniin semavi ate§le baghhgi ve mitolojik Giine§ Tann- 
si'm bildirmesi hakkmda one suriilen goru§ler, dogrulanamiyor. 



SAHAB: Dogu Anadolu'da yaygm olan bir inanca gore, her evin bir 
perisi olurdu, onun adma da "sahab" (sahip, iye) denilirdi. Onlar evin 
temiz tutulmasim isterlerdi. Aksi halde ev halkini cezalandinr o evin 
bereketini akrlardi. Onun ardmdan da hastaliklar gelmedigine inamhrdi. 

Bu inang, ev iyesiyle ilgili inam§lardan aynlmaz §ekildedir. Onun 
"sahab" adiysa, "sahip" sozcugiiniin azicik degi§iklige ugrami§ versi- 
yonudurve anlamsal olarak "iye" anlayi§imn aymsidir, (bak: rye; Idi-lzi) 

SARI ENE-SARI ENEY: Kazak Tiirklerinde Ulu Ana'nm kiilt igerildi diger 
bir adi. L. Potapov 1930 yilinda Harezm bolgesinde etnografik veriler 
topladigi zaman "San Ene(y)" ve "Albasti" denilen iki kadm goriinii§lii 
§eytani karakterin varligindan soz ediyor. Bunlardan "Albastilar"! cinler 
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mul'uiui. "San Ene'yi ise melekler grubuna dahil ediyordu. Yazara go- 
i- Harezm Ozbeklerinin geleneksel gdru§lerindeki "San Ene", Islam 
• i" "si caglarm "Umay Ene" motifinin degi§ime ugrami§ bir §eklidir. 
Bununla birlikte "Umay Ana" motifinin kendisinin de daha arkaik yapili 

»lqpk bir butiinculden geldigi du§iinulurse, mitolojik sembolizmle- 

rine gore, "San Ene'yi, "Albasti", "Ag Ana" ve "Huu Iney" motifleriyle 
aym anlam bolgesine dahil etmek gerekir, (bak: San Kiz) 

SARI KIZ: Turk mitolojisine ortak inam§lardan gelen arkaik yapili bir 
motif. AnlamsaJ-i§levsel ozellikleri §imdilik tarn olarak ara§tm I mam i§tir. 
I inik-kultiirel sistemde O'nunla bagli mitolojik varkklann i§levleri ve 
anlamlan arasmdaki iliskiler, orumcek agma benzer bir §ebeke yarat- 
mi§tir. Kumandin avcilik efsanesinde, O'nun adma Tagnmg Ezi San 
Kis" (Dag Iyesi San Kiz) §eklinde rastlamr. Dogamn gizli guglerinden 
/ ilan mitolojik bir varlik gibi. Anadolu'dan ba§layarak Kafkas, Tiirkistan 
ve Altay bolgelerine kadar yayilmi§ "San Kiz" karakterinde bir ruhun 
varligma inamhrdi. 

Anadolu'da Islama kadarki eski Turk inam§lanm ya§atan Tahtaa Ki- 
zilba§ (Turkmen) boylan arasinda "San Kiz" adma bagli olup, kaynagim 
Turk mitolojisi ve Islam inanglanndan alan 50k sayida efsane dola§mak- 
tadir. Bu efsanelerden birine gore, Hazreti Ali'nin e§i Fadime'nin Hasan 
ve Hiiseyin admda ogullarmdan ba§ka, Kabe'ye i§ik §eklinde inen bir 
de kizi varmi§. Bu, Hazreti Ali'nin nefesinden siizulup gelen "San 
Kiz'drr. Tahtaa Tiirkmenler arasmda "Ali i§igfnm "San Kiz"da oldugu 
anlatan bir soz de vardir. Onlann Kabe olarak tamdiklan yer, "San 
Kiz"m oldugu Kaz Dagidir. Kutsal bilinip, evliya olarak goriinen "San 
Kiz"m mezan dagm zirvesindedir. Bu zirveye tirmamrken, yedi yerde 
dinlendikten sonra, "San Kiz"a kavu§ma anlan ya§ayan Insanlar, sonsuz 
heyecan duyarlar. Inam§a gore bu yerleri ziyaret edenler, "San Kiz" m 
"nefes evladi" olurlar. 

Tiim Tahtaa Kizilba§lann kutsal bildigi "San Kiz", her yilrn belh gun- 
lerinde ziyaret edilir. Ornegin, Antalya'da bu ziyaret Agustosun 
23'iinde gergekle§ir. Kizilba§ Turkmen gadirlan, "San Kiz" tepesinde bir 
gam agaa ormanmm ortasmda yan m ay §eklinde kurulur. Orman igin- 
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deki bu dini torene katilanlar, "San Kiz'in dirildigine, Insanlan saadete 
kavu§turmak igin hayali bir ku§ olup ugtuguna ve ormanda dola§tigma 
inamrlar. Anadolu'nun bir bucagmda, 9am agaglanyla dolu buyiik bir 
ormamn koruyucusunu "San Kiz" olarak bilirlerdi. Bu. onun eskilerde 
Orman Ruhu veya Orman Iyesi olarak bilindigini gosterir. I§iga donii- 
§iip, her kalpte ya§adigina inamlan "San Kiz", Turkmen obalannm da 
koruyucusudur. 

"San Kiz" inam§mda eski Turk dininin izlerini sezen bazi ara§tirmaci- 
lar, onunla Umay ve Ayusit arasmda benzerlikler gormekteler. Onlann, 
"San Kiz "la aym varliklar oldugu bile soylenmi§tir. Bu motifin Lama dim 
olan Budizm'den gegtigi de soylenenler arasmdadir. Ancak onunla 
bagli efsaneler, etnograflk gizgiler ve inam§lar, Turk kulturiinde geni§ 
bir yer tutmaktadir. Ve bu kultiirii ya§atan farkli geleneklerde, sistemli 
bir §ekilde kendini gosteimi§tir. Bunun igin de bu mitolojik varhkla bag- 
li inam§lann herhangi bir ba§ka etnik-kultiirel sistemden veya dim dii- 
§unceden almdigi fikri, inandrrici gelmiyor. Etnik-kiilturel degerler dizi- 
sinde kendi anlamsalligryia kararla§tirilmi§ bir yere sahip olmasi, onun 
arkaik yapih olmasmdan kaynaklamyor. Almma motiflerde ise bu sis- 
temlilik goze garpmaz, 

Anadolu'nun §ehirlerinden olan Afyonkarahisar'dakl insanlar, hey- 
kel gorumi§lu "San Kiz" adh kayadan gok §ey beklerlerdi. O kayamn ol- 
dugu alanda, yere givi gakarak hastalikve belalarm orada kalacagmave 
§ifa bulacaklanna inamrlardi. Mudurnu'nun dag eteklerinde Yazilar de- 
resinden bir az yukanda olan Gencek koyiinun yakmlannda, "San Kizlar 
Kayasi" admda bir kaya var. Yerlilerin inam§ma gore bu kayalarda "San 
Kiz" ya§amaktadir. Tekirdag'da da pirlerden biri. "San Kiz" adim ta§ir. 
Tiirkiye'deki Halife adli koyde, kuraklik zamamnda "San Kiz"m mezan 
ba§ma gidilirdi. "San Kiz" tekkesi denilen yere de insanlar belirli hasta- 
hklardan kurtulmak amaciyla giderlerdi. V.Kordlevski'ye gore, "San 
Kiz" adi. Islam'i kabul edip, bu dinin yolunda sava§an "San Kiz" admda 
bir Hiristiyan'm admdan almmi§ ve degi§tirilmi§tir. Bu insamn mezan 
da aym yerdedir. Ancak bu adm halk etimolojisi agismdan yorumlan- 
masi bile, onun temsil ettigi mitolojik semboller hakkmda bir fikir ver- 
miyor. 
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Kafkas Turklerinden olan Nogaylann geleneksel Inang sistemlerinde 
"San Kiz" admda mitolojik bir motif vardir. Hatta Nogay hikayelerinden 
Un "Gn Padi§ahi. San Kiz" adim ta§ir. Buradaki cinler saltanatimn da 
mezarkkta oldugu du§iinulur. Mitolojik sembolizmi ve anlamsal yapisi 
tMkimindan "San Kiz'in dnler padi§ahi sayilmasryia. Azerbaycan Turk 
inam§lannda Hal Anasimn "Cinler Anasi" olarak bilinmesi arasmda bir 
fark yoktur. Her ikisi de yeralti dunyasi ve sular alemi olarak bilinen olii- 
ler sal tana tryla baglanti igindeler. 

Turk etnik-kulturel sistemi gergevesinde "San Kiz" daha gok Albasti, 
Hal. Hal Anasi ve Alrm§ gibi adlarla daha geni§ yayilmi§tir. Kazak ve 
Kirgiz bah§i lan, "San Kiz" karakterinde varolduguna inandiktan bu mi- 
tolojik motifi Tuv dedigin derde derman olan ey San Kiz gel!" diye ga- 
gmrlardi. Uraanhay §amanlan da dua ederken. "Kayalarda ya§ayan ath 
san albasti (kiz)" diye bir koruyucu ruhu gagmrlardi. Dag iyeleri de "San 
Kiz" gorkeminde du§iinulup, §amanlann koruyucu ruhlan arasmda yer 
ahrlardi. 20. yiizyihn etnografik edebiyattan nda verilen bilgilere gore, 
bah§ilann birgogu kendi koruyucu ruhlarmi "San Kiz" gorkeminde be- 
timlerierdi. "San Kiz", hatta §aman ruhlan arasmda yedi gruba aynimi§ 
ruhlardan biri olarak du§iinulmu§tur. Ozbek kadm §amanlan arsanda 
kaydedilen bilgiye gore, bir "insana "San Kiz" denilerek dokunulursa, o 
insan gergek bir §aman olacaktir. 

Bununla birlikte bazi §amanlann dii§uncesinde "San Kiz". "Hawa 
Ana"nm du§mam sayilirdi. En onemli §aman ruhlan dag iyeleriydi. Ka- 
zak ve Krrgizlann inam§lannda, A1 Kansi, Hal Anasi ve A1 kadmi deni- 
len varhgm biradi da "San Albasti'ydi. Turn bunlar "San Kiz'in dag ru- 
hu oldugunu kamtlamaktadir. 

Orta Asya Turklerinin geleneksel inam§lanna gore O, derelerde ya- 
§ar ve en gok sulara yakm yerlerde goriinur. "San Kiz"m sagim elde 
eden biri. artik onun uzerinde hakim olmu§ sayilir. Bazi §amanlar onla- 
ra ilahi gug verilme konusunu bile agik bir §ekilde "San Kiz'la ilintilen- 
diriyoriar. 

San sagli kiz gorunu§unde dii§unuldugu igin. Bati Sibirya Tatarian 
tarafmdan "Sangag" adryla da amlan bu varhgi. Zeref§an vadisinde ya- 
§ayan Ozbekler de "San Giz" olarak tamrlar. Eski Tadklerin inam§mda 
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O, "hayirsever ruhlardan biri" olarak kendine yer edinmi§tir. Mitoloji- 
deki diger §eytani varliklar gibi, "San Kiz" hakkindaki du§unceler de 
50k geli§kilidir. 

Koy bal §amanlanmn davullanndaki "San Kis" adli mitolojik varliklar 
ise yeralti dunyasma ait bilinirlerdi. Tuva halk hikayelerinde de yeralti 
diinyasinda ya§ayan yedi {bazi yerlerde de dokuz) san kizdan bahsedi- 
lir. Anadolu halk kuitiirii ve halk inaru§lanndan ba§layarak Altaylara ka- 
dar, Turk kiiltiir gevrelerinden edinilen ornekler, "San Kiz"in Tiirklerin 
GokTann veya Tanncilik dini inanglan sisteminde onemli yeri olup, dag 
ve su kiiltuyle 90k yakin bagklik iginde oldugunu, hatta gogu zaman ig 
ige oldugunu gostermektedir. 



SARIKAN: V. Radlov'un Turk Lehgeleri Sozliigii Smagi"na gore, §a- 
manist TeieutJardaki bir putun adidir. §amanizme bagli olan bu anlayi§, 
bir ayagi digerinden kisa olan putun adim bildirmi§tir. Altaylann "Altin 
Pirkan" adli destanmda elinde bakir bir degnekle yeraltimn dokuzuncu 
katmda ya§ayan yedi ba§h "Qelbegen"i yardima gagiran "Sank Kan" 
admda bir varliktan soz edilir. Bununla birlikte eski T urkgede "ejderha" 
anlamma geldigi yazilan bu sozcuk, Bulgarcada "ayin" anlamma gelen 
"§arukan" §eklinde kullamlirdi. 



SAYA(CJ): Azerbaycan, Anadolu ve Bati Trakya'mn ge§itli bolgelerinde 
yaygin olun bir oyunun pargasi olarak, Turklerin geleneksel diinya go- 
rii§unde yer tutan bir ruhun adi. "Saya", hayvancihkla ugra§anlan korur. 
Eski kiiltle bagkkgi §uphe dogurmayan bu oyun, ritiiel anlamsal hgma 
gore Balkanlardaki "Cemel" toreniyle de yakmdan baglidir. Hatta bu 
oyunu yuriitenlerden birine "Sayaci ba§i" denilir. Turkiye'nin bazi bol- 
gelerinde ise bu toren-oyuna sadece "Saya" denilir. "Saya" oyununun 
Turk etnik-kuitiirel sistemine bagli bazi geleneklerde "Sayaci Kosa" ola- 
rak adlanmasi dadikkat gekicidir, (bak Ceme! Ritiieli) 

Koyunlar dogurmaya ba§ladigi zaman, goban giysisi giymi§ insan- 
lar, koy koy gezip, "Sayaa Sozleri", "Sayaa Turkiisu" veya "Saya Gez- 
mesi" adi verilen bu toreni gergekle§tirirlerdi. "Sayaa §enligi'nin gegi- 
rildigi gun. kuzularin ana kammda canlandiklan gun olarak kabul edilir- 



486 




SAYA(CI) 



1 ii Kodu Kodu" toren-oyununun aymsi olan "Saya Gezisi", Azerbay- 
i .m in bazi yorelerinde "Kosa Kosa" olarak da adlandmlir. Sayacilar ko- 
vun, kegi derisine girip, sagakli goban §apkasi ve maske takip, komik 
. yunlar oynarlardi. Qobanlar da yanlanma birkag koyun, kuzu, biraz da 
ui Uriinii alip "sayalar" okumaya ba§larlardi. Halk inam§lannda bir "§a- 
m, ui duasi" degeri ta§iyip "Saya Gezdirme" adiyla bilinen tiirkii, gocuk 
« • debiyarJanna bile girmi§tir. Insanlann goziinde yiiksek bir mevkisi 
i ilan "Sayaa". kendini Adem Ata soyundan sayar ve Hazreti Musa'yi 
kutsal pir olarak bilirdi. 

Sayalann igerigini doganin yeniden uyanmasi, koyun lann yavrula- 
masi ve iiriiniin bol olma vasfi olu§tururdu. Boylece, "Sayaa" torenleri 
bereketli doganin verdigi uriiniin bollugunu sembolize ediyordu. Bu 
toren kaynakk oyun, kendi iginde 90k sayida arkaik unsurlan korumu§- 
tur. Dansla zenginle§en arkaik tipli bu oyunda, canavar, koyun ve kegi 
maskeleri takmi§ oyuncu lann oynadiklan rollerden de goriindiigii gibi, 
doganin ba§langiana Ozgii gizgileri agik bir §eklide korumu§tur. Bura- 
daki bol giilii§, sadece §uhlukve komiklik degil, iireme, bollukve be- 
reketi sembolize eden giilii§ olup, topragi etkileyerek ondan bolluk, 
bereket istemektir. Ba§ka bir deyi§le veri mlilik kavramiyla baglantilidir. 

Terekem eler arasmda 90k yaygm olan bu oyuna biitiin gogebeler 
ailece katihrdi. Oyunun izleyicileri, oyun ilerledikge onun oyunculanna 
ddnii§urlerdi. Boylece bir biitiinliik havasi yaratilmi§ olurdu ve hig kim- 
se kendini ba§ka birinden ayirmazdi. Tiim bunlar arkaik ritiielin unsuria- 
n olup. oyunun dirilik, bollukve iireme sembolize ettigininin gosterge- 
sidir. 



"Sayaa" oyununu yone 
,ten, gelenegin kendisi- 
dir. Bu oyundaki §iir 
pargalanmn degi§mez 
olduguna inamlirdi. 
Burada oyuncunun 
kendi becerilerini 
sergilemesi, sadece 

ve sadece oyun ku- 
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rai lan igerisinde gergekle§ebilirdi. Oyunun kendi dogasmdan gelen 
giiglii bir ritmi vardi. Bu ritim Terekem en in yasam tarzmda mevcuttur 
ve bu yasami dogayla uyum iginde saklayan bir gug olarak gorunur. 

F. Kogerii. bir zamanlar "saya" sozciigumin "golge" anlamiyla birlik- 
te mecazi olarak "hami, koruyucu" an lam lan na geldigini de yazmi§tir. 
Bu mecazi anlam onun mitolojik sembolizmini aktarmaya daha yakin 
duruyor. Sayacikgin asil vatanmm Azerbaycan oldugunu kaydeden 
Prof. A. Oferoglu. "Eski Turk §aman gelenegr ile ilintilendirdigi sayaci- 
nin, bir §aman tannsi oldugu fikrini ileii surmii§tur. O, Turk halklanmn 
kokiinii doguda ara§tiran kuramlann etkisiyle, "saya" kavramimn kokle- 
rini Mogol dilinde "Yaya", "Dz'aya" ve "Dzayagg" §eklinde kullamlan 
Tann" adlannda goriir ve "O. once A1 taylara, ardmdan ise Anadolu ve 
Azerbaycan'a, eski kan§ik §amanist Tiirk- Mogol kiiltur gevresinden ya- 
yilarak gelen Tann tipidir" der. Bu sozciik, "tann, ilah, halik, yaratan" 
anlamlan Irade eden "t'ayag" (Koybal ve Kagin), "gayag" (§or ve Sa- 
gay), "yayag" ve Uranhayca'daki "gaya" lie aym anlamda kullamlmi§ 
ve Yakutgada "ayaiggT ve "ayatg" §ekillerini almi§tir. D. Banzarov'un 
anlattigma gore, bu varliga tapan Mogol, "Siitume parmagim sokan, 
siirume kement atan hain du§manm gozlerini oyan... Sayaa Tann, sen- 
den saadet diliyorum" diye yakanrdi. Bu derin inana goren yazann fik- 
rine gore "Saya", suriiyu her turlii beladan ve kotii ruhlardan koruyan 
bir ilah. birTann'dir. Eski §amanist inam§a gore. Cengiz Han. goklerin 
taktiriyie insanlan yaratip, korumasi alnna alan bu ruhun emirve deste- 
giyle dunyaya gelmi§tir. Hatta efsaneye gore kainatm yaraticisi, "Sayaa 
Han "dir ve bazi Turk halklanmn inam§lannda bir donem 'Yayik Han'm 
yerine bile gegmi§tir. 

Sibirya'nm Turk hal klan ansmda mal-hayvam koruyan "Z'ayalar" 
hakkmdaki mitolojik metinler gok yaygmdir. Bu varligin Mogokada da 
mal-hayvan koruyucusu olarak bilinmesi, onun ilk anlamimn unutulup, 
arka plana atilmasryla bagli olabilir. Altay ve Hakaslarda "yayan", "ya- 
yaa". "yayagan", "gayaan", "gayag". "gayakg", "d'ayag" ve "d*ayik" 
§eklinde kullamhp "Yaratan, Yaratia" anlami veren bu sozciik. Saka 
Turkgesindekl "ayn" kavramimn mitolojik anlamma da uygun gelir. 
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SAYILAR: §iirsel mitolojik dii§iince gagmda, diinyamn evrene donii§- 
1 1 >' M igin kullamlan sakral bir aragtir. O zamanki evren "sayilar" diizeni- 
nr ypre bigime sokulmu§tur. Arkaik kulturlerin hepsinde rastlanan kut- 
UI "sayilardin, eskiden kalma mitolojik inanglar arasmda oldukga 
/ nM-mli yeri var. Onlann yeri, ta§idiktan sakral igerige gore degi§ebilir. 
< HiK'gin, bir sayisi, anlam itibariyle kaosa kar§i dayanan pargalanmaz 
bir biitiinii ifade edebilir. En eski kaynaklarda tek tann inam§i "Bir Teng- 
ri" §eklinde ifade edilmesi, dikkate deger bir durumdur. 

Arkaik dii§iince, diinyayi anlamak igin. Onu pargalara ayinrken en 
ilk ve en koklii zitliklann temelinde "Iki sayisi" na dayanmi§ti. Tiim bun- 
larla birlikte arkaik metinlerde daha gok iig, yedi, dokuz ve kirk sayila- 
rmda biiyiilii ve sakral bir giicun olduguna inamlmi§tir. 

Ug sayisimn efsun ozellikli ve mitolojik inanglarla ilgisi, arkaik ritiiel- 
k ide yapilan Ayinlerin iig defa tekrarlanmasmda da korunmu§tur. Uglii 
yapi. istenilen dinamik sureg igin ideal modeli olu§turur. Diger gele- 
neklerin bir kismmda oldugu gibi bazi Turk mitolojik geleneklerde de 
kiinatm dikey diinya modeli, yer, yeriistii ve yeralti olmak uzere iig 
karli diinyadan olu§uyor. Yatay diinya modelinde ise yukan. orta ve 
a§agi olarak yine iig diinya vardir. Diinya hakkindaki bu gorii§, iig raka- 
mma mitolojik inanglarla bagli sakral bir anlam kazandirmi§tir. Yakut 
rrvetinierindeki kahraman. Yer ryesi'nin memesinden sadece iig kez siit 
emebilir. Sihirli hikayelerde kahramamn sag. sol ve diiz giden iiglii yol 
kav§aklannda kalmasi, bilim adamlanna bazen, evrimin ileriki donem- 
lerinde zaman ve mekan bakimmdan segim adi olan "Biturkasya" ola- 
yim hatirlatmi§tir. 

§iirsel Tiirk mitolojisinde, yedi rakami da sakral ozellik ta§ir. Gokler 
alemi her zaman yedi kat olarak du§unulmu§tiir. Halk inan lslan na gore 
Albasti'nm garptigi kadm, kisir olamamak igin ta§km irmagi yedi kez 
gegmeliydi. Tiirk halklarmda "yedi arkan") sayamayan bir insan, tarn 
olarak cemiyetin iiyesi sayilmazdi. 

Sakral sayilardan olan dokuz rakami da eski Tiirklerde kutsal, ugurlu 
ve biiyiilii sayihrdi. Eski Tiirklerde hakam ve bazen de §amam, beyaz 
bir kege iizerinde ayaga kaldmp, giine§in hareketi dogrultusunda tarn 
dokuz kez dondiiriirlerdi. Dede Korkut Kitabi nda kullamlan "tokuzia- 
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ma" kavrami da eski Turk toresinde dokuz rakammm mitolojik gorii§- 
lerden gelen yeriyle baglantilidir. Orta gaglann Turk hukumdariannm 
saraymda dokuzluk hediye sistemi vardi. Bu toreye gore "Han hediye- 
si" dokuz tane olmak zorundaydi. Kamlik yapan samanlar, kotii ruhlar- 
la dovu§mek iqm. yanlanna bir yay ve dokuz adet sembolik ok asarlar- 
di. Turk mitolojik geleneginde dunya, dokuz katli olarak dii§unulmu§tur. 

Kirk rakamma ise daha 90k Turk destan ve hikayelerinde rastlamr. 
Alplann kirk yigidi olur. Knk rakami. Turk halklan kiilturiinde dogum ve 
olum gibi adetler i9inde onemli yer tutar. Turk halk sufiliginde erenlerin 
sayisi kirk olarak gosterilir. (Kirk Erenler, Kirk Qiltanlar) 

Sayilann kutsal bilinmesinin izlerini, Orta Qag Azerbaycan'mda ge- 
ni§ bir §ekilde yayilmi§ olan "Humfilik" g6rii§lerinde de gormek miim- 
kiindur. Qiinku "Hurufilik". Arap alfabesiyle bagli olsa da harder birer 
sayiyi irade ediyordu. 

§aman giyiminde, boyle sayilann mistik anlami onemli rol oyna- 
maktaydi. 

SAZAKAN: Nogaylann geleneksel inam§ma gore, goklerde dola§tigi- 
na inamlan §eytani birvarhk. Inam§a gore O. yaz mevsiminde bulutia- 
nn arasmda dola§ir, baharda ise yagmurdan once kendini gosterir. 
Onun ortaya gikmasi, giir yagmur ve bol uriin olacagimn gostergesidir. 
O, ejderi» benzeri kocaman bir varkktir. Ancak bazi anlaticilar onun 
ba§inin ceylana benzedigini ve kollu, budakh boynuzlan oldugunu an- 
latirlar. A9ik bir hava, bir anda yagmurlu bir havaya donu§iirse, M9 bek- 
lenmeden kar firtmasi bastmrsa. halk arasmda "Sazakan oynuyor" deni- 
hrdi. 

"Sazakan" yagmuru giiglendirip §im§egin daha giiglii gakmasma 
sebep olurdu. O, buyiik oynadigi zaman yiizyillik agaglan kokiinden 
sokup, evleri yikabilirdi. Yagmurlar bittikten sonra O, gerektiginde tek- 
rar ortaya gikacagi giine kadar, yerin altma girer. O'nun saklandigi bu 
yerde derin bir gukur olu§ur. Aym anda sadece bir ki§inin gozune go- 
riinen dnlerden farkk olarak. "Sazakan") birden fazla insan aym anda 
gorebilir. 
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SEMENDER Adma bazen "Anka", bazen "Gegenus". bazen da 'Si- 
murg" denilen efsanevi bir ku§. Hikayelerde bu ada. daha 90k "Anka" 
seklinde rastlamr. Dogu halklan efsanelerine gore "Semender Ku§u", 
vucudu ufak, gagasi uzun bir ku§tur. Gagasimn §ekli binlerce kiigiik, 
biiyiik delikten olu§mu§ neye benzer. Bu ku§un inamlmaz biiyulii sesi 
vardir. Omriinden belli bir sure gegtikten sonra (Bazi kaynaklara gore 
220 yil) U9ma yetenegini yitirip, yiiksek bir dagm ba§ma yerle§ir ve 
kendi haline inlemeye ba§lar. Diger ku§lar onun ba§mm iistiine topla- 
mp, agag pargalanndan bin yigmak yaparlar. Daha sonra "Semender 
Ku§u" bu yiginagin ba§mda, sihirli ve yamk bir sesle §arki soylemeye 
ba§lar. O §arki soylerken, goldeki biitiin ku§lar kanat girpmayi birakip, 
onu dinlemeye koyulurlar. O'nun sesi golde bin ki§inin sesinin yankisi 
gibi Qikar. O. bu §eklide on gun §arki soyledikten sonra, kanatlanru dur- 
madan birbirine siirmeye ba§lar ve gogsiinden alev gikana kadar bu i§i 
siirdurur. O'nun viicudundaki alev, iizerine oturdugu agag pargalan na 
sigrar ve onlar da yanmaya ba§lar. Ku§ yamp kill olduktan sonra, kiiliin 
altmdan mavi bir yumurta gkar. Bu kiiliin igindeki en son kor. kendili- 
ginden kizanr. Knk giin sonra bu yumurtadan bir yavru gikar. O da ata- 
lannm yolundan giderek biiyiir, canlamr ve yeniden semendere donii- 
§iir. Bu dongii bu §ekilde sonsuza kadar siirer ve sonsuz kez tekrarla- 
mr. 



Mitolojide, gegerliligini yitirmi§ eski bir gorii§e gore, eski insan, 
aym geceleri goriiniip, giindiizleri batmasim, batarken de uflai kizila 
boyamasim, bir sure sonra kill rengi bir tutkunluga buriinmesini "Se- 
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m ender" ku§una baglardi. Aym §ey eski aym yok olup yeni aym hilal 
§eklinde dogup, sonra tiim ay §eklini almasi olayi igin de gegerliydi. 

Avrapa halklannm birgogunun dilinde bu ku§un adma "Feniks" de- 
nilir. Ingilizlerde, onun adiyla bagli "Feniks gibi ate§i kendindendir!" 
deyimi bile var. Bu deyim, "Feniksi gibi ate§i kendinden olup. kendi 
kiiliinden canlanmasim, yani daimi bir §ekilde tazelenmenin sembolii 
olarak kullamlir. 

SEMENI: Nesillerin devami ve iireme ile verimliligin kutsal sembolii sa- 
yilan "Semeni" (sem som), Azerbaycan'da eskiden ge§itli hastakklann 
tedavisi, dileklerin gergekle§mesi ve ba§ka amaglar igin hazirlamrdi. 
"Semeni toreni" geceyle giindiiziin e§it oldugu giin yapilar. Dogamn 
oliip-dirilmesini. yeniden canlanmasim ve gelecek yil bolluk olup- 
olmayacagim da onun yeti§mesinden anlarlardi. Yilrn degi§tigi saatte 
bayram sofrasma konulurdu. Bu da onun dogamn canlandigim sembo- 
lize ettigini gosteriyor. "Semeni", bayramdan sonraki giinlerde de bo- 
zulmamak §artiyla saklamp, bir siire sonra akarsuya brrakilrrdi. Bereke- 
tin sembolii oldugu igin. gope atilmasi yasakti. 

"Semeni" toren-oyunu, bahann geli§ini tantanali bir §ekilde goste- 
ren, kendisi de aym §ekilde oynanan bir oyundu. Kitlesel karakterde ol- 
masi ise hayat vericilik. canlandirma ve ebedi d6mi§iin sembolii olan 
bu oyunun arkaik ritiiel anlammdan gelir. Nevruz Bayrami §enliklerin- 
den olup, su kavramma baglanan "semeni diigiinii" de hayatm dongii- 
sii ve dogamn yeniden canlanmasi gibi iireme ve bolluk kavramlanm 
yansitmaktaydi. Ki§i uguriayip. bahan kar§ilamak igin yapilan torenler 
iginde "semeni" toreninin de onemli biryeri var. 

Bir bayram yemegi de olan "semeni'nin hazirlanma i§i, Tiirkmen- 
lerde sadece kadmlara verilirdi. Onun pi§irilmesine liderlik etme gorevi 
de gok gocuklu bir kadma verilirdi. Bu, "semenPnin iireme, bereketve 
verimliligi sembolize ettiginin ba§ka bir gostergesidir. 

Motifie§en ve Azerbaycan halki arasinda sadece kadmlann ve kizla- 
nn oynadigi bir oyun havasi olarak kalan "semeni"nin. eskiden herva 
gibi pi§irilen bir tatli olduguna dair gostergeler var. "Semeni" helvasi. 
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y<*§illik ve topragin uyanmasim temsil edecek §ekilde tahildan pi§irilir- 
di. "Semeni" pi§irildigi zaman, kadinlar kazamn ba§inda dolanarak §ar- 
kilar soyleyip, dans ecterierdi. 

Onun halk du§uncesinde eski mitolojik anlamindan kalma baht ag- 
mak, saadet getirmek ve bereket vermek gibi ozellikleri vardir. Ondan 
Nr damla bile tadan birinin derdi, belayi unutacagina dair inanan izleri, 
kiigiik halk kulturii orneklerinde kalmaktadir. 

Yeni yilin geli§i dolayisiyla gegirilen ve yeni yilda insanlan ekip- 
bigmeye hazirlayan "semeni pi§irme" toreni, birkag gun devam ederdi. 
Bu toren sirasinda Azerbaycan'in bazi bolgelerinde yaygin olan "hagi§- 
da" adindaki bir kadin oyunun unsurundan da yararlamhrdi. Tantanali 
gegen ritiiel kaynakh bu oyunda "semeni"nin hayat verid giiciine i§a- 
ret olarak, "Semeni, sakla beni-heryil ye§ertirim seni" diye §iir okunurdu. 

Azerbaycan Tiirkleri arasinda eskilerden kalma bir adete gore, kisir 
kadinlann soiunu "semenTnin yardimiyla giderilirdi. Bunun igin, bu ka- 
dinlann ba§ina Nevruz boyunca ye§ertilmi§ "semeni" konulurdu. Sonra 
bir kadin kaba su doker, ba§ka bir kadinsa dokiilen suyu makasla kese- 
rek, "Ay bunu ye§erten, bu gelini de ye§ert!" diye dua ederdi. 

Turk halklanndan olan Teleutiarda yeni yilin geli§ini sembolize eden 
"Som Yangitian" adh takvim toreni vardi. Bu torende yer alan "som" 
anlayi§i, kendi anlamsalligi bakimindan. "semeni"nin Bahar Bayra- 
mi'nda ta§idigi mitolojik sembolizme gok yakin bir sembolizm ta§i- 
maktadir. "Som'un geng kaym agaandan yapilip, yere bastinlmasi, to- 
renin Igerigini degi§tirmiyor. Hayat guciinii koruyan "Som", ata-baba 
gelenegi olarak her yil ailenin lideri taralindan yenilenirdi. §amanist to- 
ren butunculumin en onemli unsurtanndan bin olan "som'un yenilen- 
me ayini, eski yilla vedala§ip, yeni yila merhaba demenin ilk a§amasmi 
olu§tururdu. 

Teleutlara gore "Som", erkeklerde "yula" denilen hayat giicuniin 
koruyucusudur. Onun yenilenmesi de insanlan her turlu dertten ve 
beladan korumasi igindir. Onun ’Troitsa" bayramindan once yenilendi- 
gi soylenir. Bu Ise onun Hiristiyanhk'a kadarki donemde yeni yili kar§i- 
lama toreni iizerinde kuruldugu fikrini, giiglendiriyor. 
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"Semeni" adi. gogu zaman Avesta'daki Hayat Agacimn "Haom" 
admdaki gigeklerinin adryia ilintilendiriiir. Guy a "semeni" veya "som- 
sem" sozciigii, "haom-hum" admdan gelmektedir. 

Turk halklan arasinda Bahar Bayrammda "semeni" ye§ertilmesi to- 
reni, bu halklann doga ve yaratili§ hakkmdaki eski goru§ ve dii§uncele- 
rinden gelir ve bu toren higbir ko§ulda Hint-Ari geleneginin kahntisi 
olamaz. 

SINAMA: Irfan davram§ normlan ve du§iince bigiminin ifadesi olan mi- 
tolojik bir metin turu. Etnopsikolojik bakimmdan da degerli kaynak sa- 
yilan "smamalarda arkaik mitolojik gizgiler agik bir §ekilde korunmu§- 
tur. Kanonik (me§ruu) tipli olmalanyla segilebilen diger inang, inam§ ve 
yasak tipli metinlerin tersine, mitolojik dii§uncelere bagli "smamalar" 
hakkmda da sabit ve ortak bir fikir, §u ana kadar mevcut degildir. Bu- 
nun igin. on lan mitolojik inanglardan ayirmak da gok zordur. Mitolojik 
metinlerin temel kriterlerine uygun olarak yaymlanan bilimsel yazilarda 
"smamalar" ve mitolojik inanglar, kan§ik bir §ekilde yer alir. Onlann, yo- 
rumlar ve riiya tabirleri grubuna dahil edilmesi ise igerdikleri unsuriann 
dogasindan kaynaklamr. Bir ge§it yorum olan "smamalar"m, i§levleri, 
riiya tabirlerine gok benzer. 

Parem ryotojideki me§ru ifadeler gibi, "smamalar"m i§levsel mahiye- 
ti de gelecekten haber verme §eklinde belirlenir. "Smamalar", doga ve 
kiiltur bagliliklarmdan kaynaklanarak birkag grub a aynlirlar. Bunlardan 
bid meteoroloji ve diger doga olaylanyla baglidir. Etnografik terimler 
arasmda "entometeorotoji" terimine de rastlanmaktadir. Bu terim, halk 
bilgisinin bir alam olan ve irkm faaliyetlerini belirleyen meteorolojik si- 
namalan bildirir. Diger bir grup "smamalar" da belli objelerle kar§ila§- 
mayi temel alan tahminlerdir. 

Mitolojik du§uncenin bir uriinu olarak ortaya gikan "smamalar", ger- 
gekte var olan bir durumun yorumudur. Gelenek ta§ryialan kendi dav- 
ram§ tarzlanm korumak igin ondan yararlamrlar. Ba§ka bir deyi§le, o, 
yorumuyla belli bir irkm veya toplumsal birligin davram§lanm model- 
le§tiren bir i§arettir. Onun denemelerden gegmi§ bir i§aret oldugu, halk 
terminolojisinden de belli oluyor. 
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Bazen yasak metinlerle de yakinlik gosteren "smamalar", genellikle 
tek ciimlelik bir metinden olu§urlar. Metnin birinci bolumu, gergek du- 
rumun (veya uykunun) igerigini anlatir, ikinci bolum ise bu durumun 
doguracagi olayi, yani bu durumun neyi gosterdigini ve neyi anlattigim 
«iktanr ve tahminde bulunur. Yani metnin birinci pargasmda bilginin 
gelmesi gergegi kaydedilir. Ikinci pargasmda ise onun igerigi agiklamr. 

Onemli bir kismi, kurulu§una gore, kan§ik §artk ciimlelere yakm 
ciimlelerden olu§an diger kismmm birinci tarafmm ba§kca I§levi, olacak- 
lardan haber vermek ve ileride olacaklara gore. davram§lan belirlemek 
veya ba§ka davram§ tarzlan kurmamn gerekliligini anlatmaktir. Onun 
igin "smamalari'da bilginin esas oldugu fikri zaman zaman vurgulan- 
maktadir. Gelenegin ta§iyicisi olan bir insan igin bilgi, bu §ahsin sonraki 
davram§lanm diizenlemek derecesine gore giincellik kazamr. Bundan 
ba§ka Insan daha 50k bu "smamalar"dan bekledigi bilgiyi almaya gak§ir. 

Soylemek gerekiyor ki. biitiin ge§itliligryie birlikte, "smamalar"m 
yaptigi tahminlerin versiyon lan oldukga smirk sayidadir. Bu versryonla- 
nn temel §ekkni, olacaklann kotii veya iyiye, hayir veya §erre, ugur ve- 
ya ugursuzluga dair yorumu olu§turur. Ornegin, yildiz kaymasi, oliime 
i§arettir. Uykuda gigek veren agag gormek, gocuk sahibi olunacagimn 
i§aretidir. 

Arkaik mitolojik du§unce ta§iyicisi, gevre alemde ba§ verenlerin ar- 
kasinda gok sayida varligin oldugunu goruyordu. Turn alemi canli sa- 
yan bu insan, daimi temas iginde oldugu ve bin bir dike konu§tugu bu 
alemden, kendisi igin gerekli bilgileri akrdi. Ruhlar aleminden gelen bu 
bilgilere ula§manm bir yolu da " smamalar" di. Diinyayi dolduran ruhlar, 
insanlarm mensup olduklan etnik kiilturel gelenegin normlarma uygun 
davram§lanm temin eden "smamalar"i, bir bilgi olarak dogal ve kiilturel 
konular, dogal olaylar ve benzeri araglarla Iletirler. Insanlar da etnik 
normlanm belirleyen davram§lanm sirf mhlar diinyasimn gonderdigi bu 
bilgilere dayanarak kurarlar. 

Yapilan ara§tirmalar. "smama!ar"la ilgili, "bilimsel" ve "hurafe" ayn- 
mi iizerine yapilan bir tammdan artik vazgegilmesi gerektigini gosteri- 
yor. Boylece "smamalarm yapilan nin ara§tinlmasi. etnik-kiilturel gele- 
negin ta§iyicisi olan insamn kendi davram§lanm, aldigi bu bilgiler dog- 
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rultusunda diizenledigini gosterir. 
Burada onemli olan, alinan bilginin 
dogru yorumlanmasidir. 

"Sinamalar", irki gevreleyen 
alemin, zincir gibi birbirine bagli isa 
rerJerie dolu oldugunu gosterir. 
Onun etnik normlarm programla§tir- 
ma dili olarak diizenleyici bir i§lev ta- 
§imasi ise kendi ifadesini irka veya in- 
sana yorum modeli vermesinde bulur. Yani, olacaklar, daha once de 
olmu§tur, deneyler kazamlmr§tir, halk dii§iincelerinde sinanmi§tir ve 
modeli olu§mu§tur. Ileride gergekle§ebilecek olan model de bu mo- 
deldir. Onun igin "sinama" metnindeki ikinci parga, genellikle gelecek 
zamanda olur. (mnkii onemli olan da gelecekte ortaya akacak sonugtur. 

Bazen "sinama" ve onun yorumu, aym metin iginde olabilir. Ancak 
herhalde gelenekte, olacaklan aynca yorumlamaya gerek goriilmedi- 
ginden, bu tip metinlere gok az rastlamr. Qiinkii gelenek ta§iyiasi ag- 
sindan, durumu anlamak igin, onun kotii veya iyiye, ugurlu veya ugur- 
suzluga yorumlanmasimn hatirlanmasi yeterlidir. 

SIMURG: Turk halk kiilturiinde zaman zaman rastlanan bir ku§ motifi. 
M. Ka§gaifye gore Acemlerde "Simurg". Araplarda "Anka" denilen 
bu ku§un Turklerdeki adi Togrul" idi. O, efsanevi metinlerde hayir se- 
ven giiglerden biri olarak gosterilmi§tir. O. yavrulanmm yemek Isteyen 
ejderhayi oldiiren hikaye kahramam, kanatlannm altina alir, ne Isterse 
yapmaya hazir oldugunu soyleyip, ona yardim eder, yol gosterir ve gi- 
kilmaz belalardan kurtanr, kara giiglerle miicadele edip, onu i§ikli diin- 
yaya gikam. Bazi hikayelerde kahramana at. silah ve "Simurg" ku§u ve- 
rilir. Viicut olarak gok biiyiik olan "Simurg". bazen agzinin suyuyla te- 
davi eder. O bazen de gelecek kahramam gocukken alip buyiitiir ve 
yeti§tirir. 

Bazi Turk halklanndaki gokyuzuniin kurulu§u hakkindaki inam§a go- 
re, gokyiizunun yedi kati var. Gokle yerin birle§tigi nokta utuktur. Ufiik- 
tan otede, biiyiik ve geni§ bir "Umman" vardir. Ve onun sonunda da 
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■~j£jy-, "Kaf dagi. "KaT Daginin ardi karanliktir. 

g&OjP'' / 'H / ' "Simurg" ku§u bu karanlikta ya§ar ve 

* **g&£ * Diinya Agaa'nm zirvesinde mesken tutar. 

yf Bazen hayalet oldugu du§uniilen bu ku§u 

rg? gormek, hig kimseye nasip olmami§tir. O'nun ka- 
natli ve balik kuyruklu oldugu, kendinde canli alemi 
sembolize ettigi ve genellikle de kozmogonik dii§unce- 
leri aktardigi biliniyor. 

Ba§kurt efsanesine gore. "Semiuk" admda iki ba§li bir ku§ var- 
mi§. Bu ku§ Diiilik Suyu igtigi igin olumsuzmu§. "Kaf' dagmda ya§a- 
yan "Semriik", gollerdeki ejdeihalan yakalayip "Kaf dagma atarmi§. 
Bazi goru§lere gore. O. sirtmda bir insan, kirk testi su. kirk parga 
et goturebildigine gore ve biiyuk ve giigKi oklugunu dikkate 
alarak "otuz ku§" anlamma gelen "Simurg" adim almi§tir. 
"Agbaba" ku§uyla ilgili iinlu efsaneye dayanan bir diger fik- 
re gore, bu ku§un adi "Seg Miirg" yani "It Ku§" demektir. 

M. H. Tahmasib'in fikrine gore "Simurg", eski halklarda Ay ve Gu- 
ne§'in temsili olan mitolojik ku§lar grubundan olup, Ay'la ilgili bir ku§- 
tur. Yani O da efsanevi "Semender" ku§u gibi Ay'm argiimamdir. Yaza- 
ra gore. "Simurg" birind kismi "ay" demek olan "sim", ikind kismi ise 
yuz" demek olan "ruh" sozcuklerinden olu§mu§tur. Yazar, "Si- 
murg'un ikind adi olan "Zumrut'u de aym ba§langica bagliyor. 

Ku§lann en biiyuk ve en giiglusuniin "Kara Ku§" oldugunu dii§iine- 
rek, bu adm "Siyah Murg" yani "Kara Ku§" olarak anlamlandi imasi ge- 
rektigini savunanlar da vardir. Kazakgadaki "Samunk", Kirgrzcadaki 
"Zumuruk" ve "Semiruk". istogaycadaki "Sumiray" ve diger tiim §ekil- 
|i >nyle. bu ad Fars kokenlidir. Ancak adi kom§u bir kiiltiirden almmi§ ol- 
sa da bir motif olarak Turk destan ve hikayelerinde hep vardi ve bu 
varkgin islam in kabuliiyle de bir ilgisi yoktur. 

Anlam itibariyle "Simurg'un diger anlamlanyla degil, sadece "Kara 
Ku§" §eklindeki agiklamasi, kiiltiirel sistemin deger kiimesinde yerini 
bulur. Ornegin, §aman dualannda yardima ruhlardan biii olarak "Kara 
Ku§"un adi geger. Klasik Tiiik §iirinde "Simurg" motifine her zaman 
ba§vurulmu§tur, (bak: Kara Ku§) 
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SlNOGLU: Sozciik anlamiyla "Gor Oglu" {Mezar Oglu) demektir. "Ko- 
roglu" efsanesinin V.Huluflu baskisinda O'na "Kabr Ogiu" (Kabir Oglu) 
denilmesi de mezarda dogma motifiyle baghdir. Bir Anadolu efsanesi- 
ne gore, olii bir kadimn mezanndan bir 90c uk sesi duyulur. Mezan a 9- 
oklannda. kadimn cesedinin yamnda 119 ya§inda bir gocugun yattigim 
ve annenin 9urumemi§ olan sag memesinden siit emdigini goriirler. 
Mezardan 9kanldiktan sonra insanlar bu gocuga "Sin Oglu" yani "Me- 
zar Oglu" adim verirler. "Sin" sozciigii Anadolu Turkqesinde "oliiniin 
gomiildiigii yer. kabir, mezar" anlamina gelir. Onun "sin" §ekliyle 
"mezar" anlami, Ka§gari'nin divamnda da gegfyor. 

Tiirkiye'nin bazi yorelerinde "Koroglu" miizigi 9alip okunmaktadir. 
Ornegin, Tokat'ta "Koroglu" oyununa "Kirklar Semahi" denilir. "Sin 
sin" oyununun da "Koroglu" havasryla oynanmasi, mitolojik varlrk olan 
"Koroglu'nun "mezar" mitolojemi ile baglantidan gelebilir. Oguzlann 
eski yurtlanndan Horasan'da, son zamanlara kadar handle kadimn 61 - 
diikten sonra mezarda dogabilecegine ina mhr di. Bu anlamda "Sinog- 
lu" ve "Goroglu" motilleri arasinda ba§langi9taki benzerlikten gelen 
a9ik bir baghlik var. (bale Koroglu) 



SON QAR§AMBA (AHIR QAR§AMBA): Azerbaycan Turklerinin gele- 
neksel inam§lan nda, ki§m ve yilrn son ayina dii§en dort ^ar§amba'dan 
sonuncusu. Azerbaycan'm giineyinde ise ona, "Gill ^ar§amba" derler. 
Bazi yorelerde, £ar§amba'nm uguncusu olarak gosterilen bu "Gill Qar- 
§amba" nm, Azerbaycan Turkleri arasindaki bir ba§ka adi da "Olii Qar- 
§amba" veya "Ata-Baba Gunu'dur. Bu adin koklerini eski Turk Tanncilik 
goru§lerinde bulmak mumkiindur. 

Son ^ar§amba giiniinde mezar ba§ina gidilip, oliilerin ruhlanna Ku- 
ran okunur, dua edilir. Ak§aminda da ata-baba geleneklerine gore in- 
sanlar ate § yakip ocak kurarve iistiinden atlarlar. Azerbaycan Turklerin- 
de, o ak§am, ate§in iizerinden yedi defa adamr. Boylece eski yilrn kotii- 
liiklerinden, dertlerinden ve belalanndan anmlacagina ve yeni yila sag- 
lam vucutla ve saglam ruhla girilecegine, sonraki belalardan da koru- 
nulacagina inamlir. Son £ar§amba, ate§ yakip iizerinden atlama gele- 
negi, diger Tiirklerde de vardir, (ornegin, Turkmen boylannda) 
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Atalann ruhlannm sadece bu giinde yeryiiziine gelmesi ise doga- 
rnn uyam§i ve dixili§i, varligm tazelenip yeniden canlanmasryla baglan- 
tilidir. Eski caglarda, bu amagla, ata-baba ruhlanni gagirma torenleri ya- 
pilimi i§. Bu torenlerin yapildigi giin de Son Qar§amba olarak kaydedil- 
mi§tir. Bu bayramla ilgili inanglara gore, Son Qar§amba gecesi, oliiler 
X lip ailelerin nasil gegindiginden ve bayrami nasil gegirdiklerinden ha- 
berdar olurlar. Son Qar§amba'nm, bazi yorelerde 'Yeni Giin"den (Nev- 
ruz) daha aziz tutulmasi, atalann nihlanmn tapilmasryla Ilintili olabilir. 

Anadolu'da da Nevruz oncesi, oliiler bayrami yapilip, bayram ak§a- 
mi ate§ler yakilir. Tiim bunlar. Son Qar§amba Bayrami'nm ata-baba ruh- 
Uuim kar§ilama toreniyle ilgili oldugunu gostermektedir. Bu bayram ak- 
§ami ate§in iizerinden atlayan insanlann, kendi dert ve gilelerini yanan 
odunun iizerine dokmeleri, odunun en ulu varligm bir vasfi gibi, safli- 
ga, temizlige ve annmaya giden yolda, vasita sayildigim gostermekte- 
dir. Bu gorii§, ate§in ta§idigi sembolik degere gore, kutsal sayilip, ilahi 
anlam verildiginden, hatta insan neresinin ona dokunmasmm yasak ol- 
dugu Ate§perestlik sistemi ve Zerdiistliik inanglanndan farkli olarak 
kar§imiza gikiyor. 

SOYHA Azerbaycan Turklerinin dilinde kullamlan bu ifade mitolojik 
igerikli "soyhaya kalmi§", "soyhaya kalsm" ve benzeri beddua deyimle- 
rinde korunmu§tur. Bu ifadelerde, onun sadece genel anlami koruna- 
bilmi§tir. Sozciik anlamimn incelenmesi, onun yas torenleriyle baglanti- 
li oldugunu gosterir. 

Av§arlarda olen biri oldugu zaman biiyiik yas tutulur, agitgi kadm- 
lar toplamp, olen insandan geriye kalan tiim elbiselerini ortaya toplar- 
lardi. Ortaya toplanmi§ bu elbise yiginma "soyha" adim verirlerdi. Tiim 
obalardan ve koylerden gagmlan bu agitg kadmlar, "soyha'lan elerine 
alip, olenin kahramanliklanm ve sagligmda gosterdigi yigitliklerini bir 
bir ezgiyle anlatirlardi. 

SOZ; §iirsel mitolojik bir motifin i§areti ve semboliidiir. Bir fikre gore o, 
yeni bir anlam ve yeni bir igerik gibi toren-ritiielde dogmu§tur. Mitolo- 
jik metinlerin canli oldugu gaglarda, kainat ve toplumsal alem sozle 
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diizene sokulurdu. Qiinkii soz. "ses anlamli" yiik ta§irdi ve o gaglarda 
sozciik, ozel i§aretler ve gostergelerle gergeklikten aynlmami§ti. Mito- 
lojik ve biiyiilii diinya gorii§ii bakimmdan soz ile onun irade ettigi nes- 
ne arasmda heriiangi bir fark yoktu ve bu gostergeyle nesne arasmda 
aymlik soz konusuydu. Soz duygusu, cismanilik kadar gergek ya§amr 
ve kavrandirdi. Yaratili§in ba§langicmda da soz vardi. 

Diizen, varligm kendi iginden gelir, kurallara uydurarak onu anlamli 
kilarve duzene sokardi. Bu Alem de sozle yaratildigma gore, temelini 
soz -ad olu§turmu§tur. Buradaki soz, cisimden aynlamaz. Biiyulu ozelli- 
gi olan sozden cisme, dogrudan bir gegi§ goriiniirdii. Dua ve beddua- 
mn gergek giicii olduguna inamlrrdi. 

Soziin ve bildirdigi anlayi§m gizgisinden di§an gkmadigma dair dii- 
§iince, eski efsunlarda biitiin §ekliyle kendini gostermektedir. Soz, ba- 
gimsizla§ip, cisimden aynlamadigma gore de hala mecaza donii§me- 
mi§tir. Eski gaglarm insam, soze veya ada etki yaparak o soziin veya 
adm ta§iyicisma da etki yapabilecegine inamrdi. 

Arkaik uygarliklarda soz, mecaz gibi goriinse de gergekte mecaz 
degildir. Bu yiizden de Oguzlann goziinde suyla veya dagla konu§- 
mak, mecazi bir anlam degil gergek anlam ta§irdi. Soziin aslmda fiziki 
bir keskinligi okluguna inamlir. Bu balamdan da bigak veya kiligla aym 
yerde dururdu. Soziin, canli bir varliga donii§me giicii de vardir. O bir 
varlik olup. goze bile goriinebilir. Yalan olarak veya yanli§ bir bigimde 
kullamlrrsa bile onun kendi iginde zene kadar yalam yoktur. Tiiik esha- 
toloji dii§iincesinde, kiyametin bir gostergesi de yalan-yanli§ sozlerin 
soylenmesinde goriilmii§tiir. Soziin diizgiin kullammma kar§i bir tehli- 
ke olu§tugunda Ise kahinler ve ozanlar bu tehlikeyi kisa siirede atlatir- 
lardi. Ilkel insan igin, soz ve obje tarn olarak ortii§tiigiinden, soziin 
ugurlu ugursuzlugu, objenin ugurlu-ugursuzluguyla aym tutulmu§tur. 

Sozleri ve adlan diizgiin kullanmakla, diizgiin ya§amanm miimkiin 
olacagi hakkmdaki ogretinin arkaik dii§iinceden gelen boyle bir kayna- 
gi vardir. Ruhanilerin sirlanm kendinde koruyup sakladigi, sakral karak- 
terli ve kutsal igerikli derin sozleri vardir. Bu sozler kutsal sayilirlar. Bu 
bakimdan dinin, ritiiel karakterli olma gorii§ii ciddi bir bigimde merak 
uyandmr. 
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Y. Lotman'm dedigi gibi. Orta Qag insanlan igin. diinya soz seklin- 
de, yaratili§ siireci ise sozve gostergelerin yaratilmasi §eklinde kavram- 
lrrdi. Diinyamn (anlam Aleminin) sozle yaratilmasryia ilgili gorii§. Ku- 
l.m'da "O. goklerin ve yerin yaratiasidir. Eger bir §ey isterse, sadece 
'ol!' derve o §ey olur" §eklinde yansimasim bulur. Yani biitiin yer. gok, 
i anh ve cansiz alem. Allah'm "Ol!" emriyle yaratilmi§iir. Soze olan ar- 
kaik bagklik duygusu, dua ve beddua ile birlikte, yeminde de goriin- 
mektedir. Azerbaycan Tiirkleri bedduanm etkisini iizerlerinden atmak 
i9in pirlere ve camilere giderler. Bu soziin sihrine, biiyiisiine ve etki 
giiciine olan eski mitolojik inanan bir iradesidir. Mitolojik metin, des- 
tan ve hikaye yapilannm birbiriyle kar§ilikli ili§kisi bakimmdan merak 
doguran bir Azerbaycan halk destamnda, olulerin ba§mda ug misra soz 
okunmasi, her misra bittiginde de Oliilerden birinin dirilip kalkmasi an- 
latiliyor. Burada da aym inanan kalrnti halinde korunup kaldigi goruniir. 

Sihirli hikayelerde Ise kill an keskin i§levi bile, zaman zaman soziin 
biiyiilu guciinii, yerine getirir, (bak: Ad; Dua: Efsun) 

SU: Turk mitolojik dunya modelinde ebedi ba§langi£ olan kaosu bildi- 
ren ve yaratili§ surecinde rol oynayan, yapi yaratia bir mitolojem. Yara- 
tili§m ba§hca unsuru olarak gorunen su, ge§itli mitolojik sistemlerde ilk 
ba§langi9la baglidir, ilk kaosu tamtir ve onun e§degeri yerine ortaya 91- 
kar. Kaosun kendi tammindaki en onemli yonlerden biri su kavramiyla 
olan bagliligidrr. Yilin degi§tigi anda suyun durmasi ve bir anda degi§- 
mesi inana, suyun ilk kaosu temsil ettiginden ileii gelir. . 

Eski kiiltiirlerde, akarsu, zamamn mecazidir. Ilk kaos olan suyun: 
yaratia. ba§langi9 gibi dirilik verme, ebedi ya§atma ve oliimsuzluk ba- 
gi§lama i§levi. Dirilik Suyu'nda saklanmi§tir. Efsanelerde Dirilik Su- 
yu'nun kaosu bildiren karanlrk alemde akmasi da rastlanti degildir. Bazi 
mitolojik sistemlerde diinyamn yaratih§i dogrudan suyla baglantilidir. 
Bu bakimdan topragm ve kara par9asmm ilk kez okyanusun dibinden 
gotiiriilmesi (veya gotiiriilerek yaratilmasi) konusu de dikkat 9ekmek- 
tedir. Diinyamn yaratili§im aktaran bazi mitolojik metinlerde de Allah'm 
once suyu yarattigi anlatihr. Bu anlatim hi9 §iiphesiz sonraki dinlerin et- 
kisi sonucunda olu§mu§tur. Tasawuf edebiyatmda "vahdet" veya 
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"ezeli anlam denizi" denilen de bu ilk sular alemidir. Bu aleme "muhit" 
adim veren Seyit Nesiml, varlik aleminin yaratildigi zaman suyun co- 
§up ta§tigi hakkinda "Derya-i muhit cu§a geldi-Kovun mekan huru§a 
geldi..." demektedir. 'Yeryok iken. gok yok iken ta ezelden var idim- 
Govherin yek tanesinden ileri pergar idim" diyen §ah Hatayi. "Govheri 
ab eyledim, tuttu anani serbeser..." sozleriyle yine de yeryiizumin su- 
lardan ibaret oldugu ilk gaga i§aret ediyor, tik suyun boyle bir sembo- 
lizmi sofilikteki "Ilahi Mey "de de gorunur. Su hayat verid bir ba§langig 
olarak mitolojik du§iincede ana rahminin bir semboludiir. Qunkii gocuk 
dunyaya gelmeden once (ceninin geli§im siirednde) su ile gevrelen- 
mi§ gibidir. Bu olay. eski du§uncede igilen Sudan gocuk olabilecegi 
inanamn temelini olu§turur. Anadolu Yorukierinde kisrr kadmlar, nisan 
yagmuriannm suyundan igip. gocuk sahibi olacaklanna Inamrlardi. Su- 
dan evlat edinme inana, son zamanlara kadar Azerbaycan'da mevcut- 
tu. Kisir kadmlar, hamile kalabilmek Igin magaralara gider, magaramn 
tavamndan damlayan suyu toplayip iger. zeminle duvar arasmdan 
akan suyu da kamma siirerlerdi. Bu §ekilde dogacak gocugu, suyun 
verdigine inamrlardi. Geng gelinler. Amuderya lrmagmm bir sahilinden 
diger sahiline geger, boylece su iyelerinin yardimi sayesinde gocuk sa- 
hibi olabileceklerine inamrlardi. Gergekten de diinya halk kiiltutiinde, 
suyu gegmek nikahm mecazi olup. soy artimimn gerekli siired gibi an- 
lamlandm Im i§tir. Kazak. Kirgiz ve Yakutlarda gocuksu kadmlar, gaym 
kenanndaki tek yuksek agaan altmda, boz atm derisi iistunde gecele- 
yerek veya kurban keserek gocuk sahibi olacaklanna inamrlardi. Qocuk- 
suz kadmlann sudan evlat dilemeleri, ilk dogasi itibariyle suyun yaratia 
ba§langig olmasi gibi. eski mitolojik inangla baglilikta kendi izahmi bu- 
lur. Bununla birlikte, ilk su bir diger taraftan da kadm ba§langicmi sem- 
bolize eden Yer ile kar§ila§tinlabihr (hatta aymla§onlabilir). Su §ekilsiz ve 
yapisizdir. oniine gelen heryere akabihrve sagi, solu. her taran kapla- 
yabilir. Gokyiizunden yagabilir, yerden gikabilir ve boylece geni§ bir 
mekam kaplayabilir. Onun igin de onu eski du§iincede, Ilk yaratih§ gagi 
kaosun temsildsi olarak gorulmu§ ve kaosu su sembolii lie irade etmi§- 
lerdi. 
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Su hayat yaratan gogtiir. O olmadan ya§am olamaz. Ancak onda 
Hum getiren giig de var. Diinyayi saran sel hakkindaki mitolojik metin- 
ler de sirfbu eski dii§iinceden dogmu§lar. Suyun bu ozelligi, onu Ilk 
yaratili§ ve dogadaki tiim kan§ik yapilann temelinde bulundugu dii- 
yun esini dogurmu§tur. Suyun kurumasi, gergekten evrim bakimmdan 
y biyolojik yapilar gibi dogadaki kan§ik yapilanmalarm bile§iminin olu- 
§mnu igin, bir temel olu§turur, giiniimiizdeki bilimsel ara§tirmalann so- 
mu unda da boyle bir noktaya gelinmi§tir. Buradan, tiim canli alemin, 
killa en kan§ik yapilann bile genel bir temel iizerinde oldugu anla§ilir. 
I ski Tiirkgede "ruh, can" ile birlikte "hayat verici, yaratia ba§langig" an- 
I. n m da olan "kut" anlayi§mda suyun akialigim andiran bir igerik var. 
Arkaik dii§unce: su gibi akiaiik ve duruluga sahip olan "kut"ta da yara- 
tilisin temelini ve hayat verici ba§langiam gormu§tiir. Yapi§iz suyun 
balgiga gevrilip sonra ondan toprak pargasimn yaratilmasi, mitolojik 
metinlerde kaosun evrene d6nu§mesinin en gerekli siireci olarak veri- 
lir. Mitolojik diinyamn kahramanlanndan olan Korkut Ata'nm "Suya 
ecel gelmez" deyimi ve olumsiiz biryer ararken sulann ustiinii segme- 
sinin mitolojik du§iincede Ozel bir anlami var ve suyun kozmogonik 
suregteki rolii bakimmdan onemlidir. Yaratia ba§langig, ilk kaosun ign- 
ele var ve diinyamn her an yenilenmesi ve tazelenmesi de yine onun 
giiciiyle olur. Buna gore de Korkut, oliimden kagmamn miimkiinliigii- 
ne inanarak oliimsiizliigiin iradesi bildigi su iizerine sigimr. Qiinkii ora- 
si aym anda diinyamn sakral giig merkezidir. Sakral enerjinin en gok 
toplandigi yer ise diinyamn tarn ortasmda, su iizerinde bir yerdedir ve 
mitolojik Inanca gore o yere ecel gelemez, 

Ba§kurt halki arasinda anlatilan bir efsaneye gore, sular saltanatimn 
padi§ahi olan §iilgen 'in kizi Nerkez Ural'm oglu Yayak. ne kadar ya§ar- 
sa hig ya§lanmiyor ve yaki§ikhligmdan da bir §ey kaybetmiyor. I§iktan 
yaratilan bu varlik, sudan gkngi an bir parga ete donii§ecegini ve ole- 
cegini bitiyor. Qiinkii onun yeri sular alemidir, inam§a gore sularda ya- 
§ayan varhklar, yeryiiziindeki lerden farkli olarak ya§lanmaz, hastalan- 
maz ve girkinle§mezler. Suda ya§adiklan igin, oliim de onlara uzaktir. 

Cansiz samlanlann aslinda birer canli olduklanm kamtlayan bilim, su- 
yun bile canlilar gibi hafizasi oldugunu kamtlami§tir. Mitolojik dii§iince 
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igin de sular alemi bir canli gibidir. Sular, bu anlamda Oguzlarm da go- 
nullerine girip, yuce bir anlam kazanmi§lardi. Bazi yerlerin sulanmn 
hastalara iyi gelecegine ve onlan tedavi edecegine inamhrdi. Azerbay- 
can hikayelerinin asimetrik, ba§i, ka§i ve kirpigi tiiysiiz olup. at gibi do- 
gan olumcul gocuk kahramam, su diriltir. 

Su bir sinirdir. Bu simnn obiir taran, yeraltinda, insanlann ya§amadi- 
gi bir mekan olan "hetonik diinya"dir. Duzenli diinyayi bu §eytani 
mekandan ayiran §ey su- 
dur. Bu yeralti sular salta- 
natinda ya§ayan §eytani 
varhklar, degi§ken tabiat- 
lidirlar. Orada olan her 
§ey, bu dunyada olanlann 
tersinedir. (^unkii su. ay- 
na gibi yansittigi goriintu- 
yii ters gevirir. Eski Turk 
inam§lannda da yeralti 
oluler diinyasi, bir sular 
saltanati olarak dii§unul- 
mu§tiir. Ba§tan ba§a su- 
lardan ibaret olan bu dun- 
yam n sahibi Erliktir. 

Mogol halklannda yemin etme torenleri akarsudan su igmek §eklin- 
de gergekle§irdi. Anadolu rivayetlerinde ise Koroglu'nun Bingollerden 
gkip, Araz irmagindan gelen iig su kopugiinii igerek §airlik giicii ka- 
zanmasi anlatilir. 

Su kavrami, mitolojik Ulu Anayi oldugu gibi temsil etmi§tir. Bu ne- 
denle su. olum motifiyle birlikte dogum, iireme ve hatta bu anlamsal 
grupta yer alan olumsiizluk kavramim de kendinde birle§tirir. Suyun 
hayat verid bir gug olmasina dair inang. Kuzey Irak'taki bir Kosa oyu- 
nunda, olenin iistiine su dokerek diriltme motifinde de goriilur. Altay 
destan kahramanlannm parga parga olmu§ bedenlerini birle§tirip, hayat 
veren de Dede Korkut Kitabindaki deyimle "hakki gormu§" olan kut- 
sal sudur. Onun igin de Tiirklerde suyu mundar etmek yasaknr. 16. 



Yakutlarda Su lyesine Kurban Verilmesi 
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yu/yila ait bir Osmanli kitabmda §oyle yaziyor: "Ka9an bir pmara neca- 
set dii§se, o pmann suyu kesileL." 

Turk halklannm geleneksel du§uncesine gore, gozle gorunen her 
§eyin iyesi vardir. Azerbaycan Turklerinin demonok>iik goru§lerindeki 
iyiler i9erisinde en iistiin olam su iyesidir. O. sudaya§ar. Onun i9in de 
hi9bir zaman suya tiikurulmez ve pislik aolmaz. Su iyesini kiistiirur 
isen, zarar verir." Mitolojik inam§a gore, suya gidildigi veya sudan at- 
landigi zaman selam verilirdi. Aksi halde su iyesi sinirlenip, beddua 
itlerveya zarar verirdi. Kotii kabuslan alip gitsin, iyi riiyalan aydinlatsin 
diye. her ikisi de akar suya anlatilirdi. Hakaslarda kitlesel kurban tore- 
ninden domildiigu zaman, yagmura yakalanmak hayira yorumlamrdi. 
Kazaklann adetine gore, akarsuyu ilk derage9en biri suya bir§ey atma- 
Irymi§. Hak kultiirii i9eren metinlerden anla§ildigma gore. Turkler, bu- 
yiik akarsuyu ge9en insanlarda sihirli birgiiciin olduguna inamrlardi. 

Sonarda dasu iyesi, iyelerin en iistiinu ve en gu9liisu sayihrdi. In- 
sanbi9imd bir motif gibi dii§unulen bu iye, uzun boylu, uzun sa9li, iri 
gogiislu ve kocaman kami olan bir kadm kihgmda dii§unulurdu. Kizilla - 
nn inanana gore de su ve dag iyeleri insanlan "§aman azar"na tutturur- 
lardi. Nogaylann geleneksel demonolojik inam§ma gore, suyun artmda 
su iyesinin saltanati, sayan ve hizmet9ileri vardi, onlardaki su iyesinin 
adi iryas'o. Anlanalann bir90gu, bu bilgiyi onaylami§lardir. Bununla 
birlikte bu bilgi. Hizir motifinin suyla baghhgma da a9rk bir §ekilde gon- 
derme yapiyor. 

Boylece Tiirklerin eski mitolojik inam§lannda su kiiltuniin ayn bir ye - 
ri vardir. Su iyesi hakkmdaki inam§lann renkli ve zengin olmasi, bu kul- 
tiin ne o^iide geni§ yayildigim bir kez daha gozler online seriyor. 

SU ANASI-SU IYESi: (bak: Qay Ninesi) 

SULUKUN: Volgaboyunda ya§ayan Turk halklanndan olan Ba§kurtJar 
ve Tatarlarda mevcut olan aakli bir ruhun adi. Ilk yaratilmi§ insamn iki 
oglundan biridirve sular altmdaki saltanata hukmeder. Inam§a gore bu- 
ralarda onun sayisiz, hesapsiz suriisu vardir. Yakutlarda da bu ad a ben- 
zer olan "Sulukiin" admda bir aakli ruhun varligmdan soz ed ilir . Yeralti 
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sular saltanatinin sahibi olan bu ruh, hayvan besler. O, yeni yila yakin 
giinlerde ve yeni yilin ilk gimlerinde su yiiziine gkar. Bu ruh, gelecek 
yilda ne olacagim bilir. G6runu§ itibariyle insana benzeyen ancak kisa 
boylu ve ka§siz olmasiyla fark edilen bu ruh, sulann derinliklerinde In- 
sanlar gibi ailesiyle birlikte ya§ar. 

"Sulukun-Sulukun" motifinin koklii bir §ekilde Turk mitolojiyle bagli 
oldugundan bahsetmek dogru olmaz. Bu adin Mogol veya Qin kokenli 
olabilecegi hakkinda gdru§ler var. Slav halklanmn mitolojik inam§lann- 
da da bu motife rastlamak mumkiindur. 

SUT KATIN: Kumuklann mitolojik inam§lannda yer alan bir orman ru- 
hu. Kadm g6runii§unde betimlenen bu varlik, geceleri koylerin gevre- 
sinde dola§irdi. Yagi§ dileme torenleri sirasindaO'nayarvanrlardi. 

Bu motifin temelinde bereket ve bolluk kavramiyla bagli eski bir ru- 
hun veya mitolojik mot ifin olabilecegi du§uniilur. Bu eski ruhla bagli 
inam§lann izleri, diger Tiirk halklannda da goruliir. Ornegin, Ozbekler- 
de yagmur koruyucusu olan "Sus Hotin" ve Turkmenlerde yagmur di- 
leme torenini bildiren "Siiyt Kazan" adlannda bu eski ruhun izleri koru- 
nup kalnu§tir. 

SUYLA Altay Turklerinin dini-mitolojik inam§ina gore, insanlan koru- 
yan bir ruhun adi. Altay §amanizmine gore, giine§in kinntilanndan ya- 
ratilmi§tir. O, Ulgen'e hizmet eden ruhlardandir. Bu ruhun at gozlerine 
benzer gozleri otuz gunluk mesafeden bile goriinur. Onun i§i insanla- 
nn hayatinda olabilecekleri haber vermektir. 

§aman, gokyuziinde veya yeraltinda gezerken, "Suyla" onu kotii 
ruhlardan korur. ’Yayik" ite birhkte, kurbamn camni goklere yeti§tirir. 
"Karlik" adindaki ruh, "Suyla"nm en yakm arkada§i sayilir. 

SUT GOLU: Sayan-Altay Turklerinin mitolojik inam§ina gore, yedi kath 
goKyiizunun uguncii katinda bulunan ve biitiin hayatin kaynagi sayilan 
mitolojik bir gol. Bu, Sagay ve §oriann inam§lanndaki "Suttugkol" veya 
Teleutlardaki "Slit Ak Gol" ile aymdrr. Burasi Umay Ana nin oldugu yer 
sanihr. 
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Bu siit mayali sihirli goliin yeri, yiiksek bir dagin ba§inda du§iinulu- 
yordu. Onun da en zirvesinde Dunya Agaci ve dunyamn tam ortasim 
A, mbolize eden "Bay Terek" bulunur. Bu gol, goklere yukselmeden 
once §aman lann temizlenmeleri igin kullamhrdi. Yakut §amanlanmn mi- 
li >lcgik inam§ina gore, "Ayiisit" adindaki nah, bu sutgiiliinden bir damla 
.iit getirip gocugun agzina dokerdi. Bu damla gocugun ruhu ve cam 
olup, ona hayat verirdi. 
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SALIK: Altay Sayan halklarmdan olan Tuva ve §orlarda bir ruh adidir. 
Geleneksel du§uncelerde, O'nun avcilan koruduguna inanilirdi. Rivaye- 
te gore, daha onceleri o da bir insanmi§. Haddinden fazla giiglii, biiyiik 
ve deli gibi olan bu insan, higbir dogaiistii giicii kabul etmeyen tann 
tanimaz biriymi§. Onun laubaliligi, kabahgi ve kendini begenmi§ligi o 
kadar ilerlemi§ ki, kolunun giicuyle Erlik'in saltanatma dahil olmaya ga- 
h§nu§ve hatta O'nun saraymin kapilanndan birkagmi kirmi§. Buna sinir- 
lenen Erlik, okuyla onun diliyle bir ayagim yaralami§, kendisini de ruha 
donu§turmu§tur. Onun igin, bu ruh o zamandan beri topal ve peltek 
kalmi§. Topalligi ve peltekligi mitolojik anlamsal hgina gore aslinda 
onun §eytani bir varhk oldugunun bir i§aretidir. 

Sagaylar, soylarimn adina "Salrk" dedikleri bir varlrk tarafindan ko- 
runduguna inamrlardi. Kumandinlerin inani§lannda da "Salrk", Ul- 
gen'den turemi§tir. Ulgen, insanlan kotii ruhlardan korumak igin O'nu 
gonderir. Avlanmn ugurlu gegmesini isteyen insanlar da duru ruhlar- 
dan saydiklan bu ruhun adina dualar ederler. 

SAMAN: Ba§ka bir dunyayla, gokteki varhklarla veya 
genellikle goze goriinmeyen ruhlar dunyasiyla insa- 
noglu arasinda ili§kiyi saglayan, aslinda ise onlann 
dunyadaki goze goriinen temsilcisi olan bir giig. Ya- 
ni §amanin en onemli i§levleri iki dunya arasinda 
aracilik yapmak, oliileri diriltmek ve ruhlan gagir- 
maktir. Kimine gore ruhlann hakimi, kimine gore' 
ise ruhlann hukmii altmda olan samanlara gore, 
tiim dunya iyi ve kotii ruhlarla doludur. Bu goze 
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gdriinmez ruhlarla ili§ki kurma gucii de sadece samanlara verilmi§tir 
Turn bunlar igin. her zaman samanlardan korkuldugu gibi. onlara kar§i 
saygi da duyulurdu. 

Onlann kullandigi metottan ogrenerek §aman olan kimse yoktur. 
§aman olacak insam dogamn kendisi seger ve bu, bir ilahi vergi olayi- 
dir. §aman olacak insanda ruhsal aadan ciddi degi§iklikler meydana 
gelir. Eski gelenekte §aman mistik deney kazamrdi. Birinin §aman ol- 
masindaki en onemli etken de Ulu Ana ve onun gok sayida izleri temel 
alimrdi. "Buyiik §aman" (Ulu Kam) kendi Istegiyle degil, ruhlar tarafin- 
dan segilmi§ bin oldugu igin §aman olurdu. §aman olma, bir talih i§idir 
ve kimse ondan kagamaz. Bu talihten kagan biri ya deli olurveya geng 
ya§ta oliir. 



Goklerin ve ruhlann korudugu §aman, dogayla konu§up anla§mayi, 
ruhani varh klana ili§ki kurmayi, goklerde ya§ayan varhklarla yakinhgi 
korumayi ve boylece kotii ruhlann insanlara zarar vermesini onlemeyi 
beceren bir insandir. Ara§tirmaalara gore araa §aman, arkaik cemiyet- 
te bir "deriurg" (yarana) konumundaydi ancak aym zamanda bir kur- 
bandi. Onlar cemiyetten kenarda ya§arlardi. Bu aynlik hem sembolik 
hem de gergek anlamda olabilirdi. Ya§li bir Yakut §amam, koruyucusu 
tarafindan unutulup yalmzliga mahkum olmu§ gibi, herkesten uzak bir 
yerde tek ba§ina ya§ardi. Cemiyetin kendisi de bazen §a- 
manlan izole ederdi. (Junkii onlan kendi 
normal liyesi olarak gormezdi. 

§amanlar ta§idiktan i§levler bakimdan halk he 
kimlerine daha yakin dururlardi. §amanm 
Turkgedeki adlanndan olan "kam" ve "bah- 
§i"nin anlami sozliiklerde "tabip, hekim" 
olarak gegiyor. Farsga'da anonim olan "Hu- 
dud el Alem" eserinde tabip olarak gegenle- 
rin Turk §amanlan oldugunu, F. Minorski ve L. 

Potapov onayhyor. (Jiinku Miisluman bir 
yazann Kugiz samanim "tabip" diye adlan- 
dirmasi dogaldir. Kngizlann ilk manasalan. 

§amanlargibi tabiplik ederlerdi. Bugiin bile 
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>unanlara verilen adlarda, onlann tabiplikle olan baglan gorumir. Tur- 
kistan samanlarma verilen "bahsi-baksi". "pala", "polbin" ve "parihon" 
»ilan arasmda bir "tavup" (tabip) adinm da olmasi bu anlamda dikkat 
sekicidir. 

§aman bir figiir gibi. ba§langigta bolluk ve iireme kavramlannm ta- 
§iyicisi olan Ulu Ana'yi sembolize etmi§tir. §aman pratigi, daha 50k 
1 1 >| llulugun listiine bereket yagmasim saglamaya yoneliktir. §aman lann 
birgogu ayinlerin yapili§ zamanmda iizerine gogiis resimlerinin bulun- 
dugu kadm giysisi giyerdi. Boylece de §aman butAinculiinun kadm do- 
gasiyla baglrlrgi dikkat gekerdi. Bazi Turk soylannda da §amanm gorev- 
lerini daha 50k kadmlar yerine getirirdi. Tuva halk inam§ma gore. Tuva 
vimanlanmn ulu atasi da bir kadm samandi. Tiirkistan §aman lan igeri- 
sinde ebedlikie ugra§an samanlara bile rastlamr. 

Eskilerde genellikle hem lider, hem gelecekten haber veren, hem 
kahin hem de tabip olan sam an lann cemiyette farkli bir yeri vardi. On- 
lann olenlere hayat verme gucii veya olenlerin canlanm obiir diinyada- 
ki Oliim Meleginin elinden alip geri getirme giiglerine olun inan§, da- 
ha sonralan tek tannli dinlerle zayiflami§tir. Bu gug. "Allah'm iradesine 
kar§i gelmek" olarak yorumlandigi igin, §aman lann defin torenlerindeki 
eski yerleri giderek kaybolmu§tur. Halkin manevi-ruhani hderi olup, ki- 
sanlarm goziinde gegmi§te, gelecekte ve dogada olan olaylan a§ikla- 
yan bu ki§iler, diger ruhanr varhklarla yakmlik kurabildikleri gibi halkm 
adet ve geleneklerinin unutulmasina izin vermeyerek on lan gunah i§le- 
mekten alikoyuyorlardi. §amanlar daha 90k hayald, §air ruhlu ve soz 
dagarcigi zengin olup gostergelerle dii§unebilen insanlardi. Ornegin. 

halkm konu§mada kullandigi sozlerin sayisi dort bin ta- 
neyi gegmedigi halde §amanm soz hazinesinde on 
iki binin iizerinde sozciik bulunurdu. 

Saman Davul Motifi. 

Dairenin yukan kismmdaki yedi at figiirU gdge yiik- 
selen "Bura" denilen atlardir. Ust tarafta soldaki iki 
kiiciik daire Ay ve giinesin sembolUdiir. Hattm asa- 
gismda cizilen yilan ve balik resimleri ie yeralti diin- 
yasmi simgeler. 
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Dualann kabul olacagma inanan §amanla- 
nn dogalan da mistik gostergelerle doluydu. 
§amanm i§levinin yerine getirmek igin kullan- 
digi aksesuarlar arasmda ta§ ve ayna her za- 
man olurdu. §amanm ruhunun goklere yuk- 
seldigini sembolize eden agag oyuncaklar, 
mistik sesler gikanrdi. 

Inam§a gore o, deli ve cinli Insanlan aakli 
ruhlann elinden kurtanr, duzelmeyen hastahk- 
lan tedavi eder. olenleri diriltir ve korlere gor- 
me gucii verirdi. Ilk gagin §amam ve sihirbaz 

Mogoi Samam hekimi, kesinlikle ruhsal hasta ve sarali bin 

degildi. O, "ruhunu yeti§tirip, iyile§tirmeyi ba§armi§" biriydi. §imdi bile 
§amanlann mhsal hasta veya deli olduklanm kabul edenlerle birlikte in- 
sanlann biiyuk bir bolumii artik §amanizme bir kiilturel olay olarak ba- 
kiyor. Haliisinasyon dogasinin anla§ilmasi da §amana bir ruhsal hasta 
degil, insanlann ruhsal hayatim dengeleyici gozuyle bakma olanagi 
sagliyor. 

Etnik-kiilturel gelenekte bazen hatta bilgig ve evliya gozuyle baki- 
lan §amanm mistik ya§antisi, ne yazik ki onceki donemlerde bati ve 
Sovyet psikolojisinde §izofreni ve patolojik gerilme hali olarak deger- 
lendirilmi§ ve delihk gibi gorunmu§tur. Onlarda o zamanlar bilgig ve 
evliya sayilan birine §izofreni gozuyle bakildigi donemde, mistik mhlu 
§amamn deli olarak tammlanmasi da dogal bir olaydir. Halbuki psiki- 
yatristin gozunde histerik veya psikotik durum olarak goziiken hal, kiil- 
tiir ta§iyialanmn gozunde yiizyillar boyunca ya§ayan bir gelenegin gu- 
ciiyle rituelin aynlmaz bir pargasi olup, kutsalhk igerebilir. Bunun igin 
farkli donemlerde samanlara kar§i yakla§imlar da farkli olmu§tur. Eski 
Sovyetlerde, ozelhkle de 1930'lu yillarda §amanizme kar§i dddi bir 
mucadele verilmi§tir. 1919 ile 1928 yillan arasmda sadece Yakutiya'da 
300 kadar §aman oldurulmu§, kalanlan da uzak bolgelere surgiin edil- 
mi§tir. Hatta sonraki donemlerde ideolojinin etkisi altmda olan bilimsel 
metinlerde bile degi§ik bir fikir egemendi. 

Bu fikre gore §amanlar kamhk yapti klan zamanda "anti Sovyet" 
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propaganda yapryoriarmi§. 1920. 1930 yillan arasmda birkag bin yillik 
gelenegi olan Sibirya §amanizmine boyle bir darbe indirmekle birlikte, 
•jamanizmin en 50k bu yillarda ogrenilmeye ba§lanmasi da ilging bir 
I Mradokstur. (bak; §amanizm) 

Bilincin degi§ik hallerinden bahseden ara§tirmaalar, bu hallerin in- 
< elenmesi sirasmda dogru-diizgun anla§ilmamasmm tehlikelerinden 
de bahsederler. §oyle ki, batida uzun bir sure, bilincin normal hali ola- 
rak goriinmeyenler, ruhsal hastaliklar kategorisine dahil edilmi§ler. Bu 
liailer, potansiyel mistik gelenek olan §aman kulturiinde normal sayilan 
fullerdir. Bunun uzunca bir tarihgesi vardir. Sorun ba§ka yerdedir. Bilin- 
cin degi§ik hali olarak tammlanan bu olay, herhangi bir §ekilde psiko- 
patoloji ile kan§tmlamaz. Vergi verildigi anda §amanm ya§adiklan hig 
de de lilik degildir. Onu histerik te§hisi koyup, psikopatolojik yonden 
agklamaya gali§mak higbir sonug vermemi§tir. Canh gelenekte her kul- 
tiirel olaym bir anlami vardir. Gelenegin kendi iginde, §amana vergi ve- 
rildigi zaman gegirdigi hallerle, ruhsal hastahklar arasmdaki fark ayirt 
edilebilir. §amanm bu §ekildeki durumu goriinurde bir de lilik gibi go- 
rense de aslinda ruhani bir ya§antidir. Onun igin de turn §amanlan top- 
lu halde sara hastalikli saymak oldukga yanli§ olacaktir. Boyle yakla§im- 
lar, co§ku ve benzer halleri tarn olarak anlamamamn sonucudur. Bu §a- 
manlar ruhsal agdan sapa-saglam Insanlardir ve kendi sagliklannm di- 
§inda, hatta ba§ka insanlann mhsal sagliklannm kaygismi da ta§irlar. Sa- 



gaylar arasmda mevcut olan bir Inanca gore, Tann, 
insanlara kotiiliik eden ruhlarla §amanlar aracihgiyla 



Eski Turk gagmda §aman anlammda hem "iK/I- 
gi", hem de "kam" admin varligi, §amanlann 
ri degi§ik ozelliklere sahip oldugunu gosterir. 
f Tanncilik torenini gergekle§tiren toplulugun 
ak sakallilan da §amandan gok farkhydi. 

Tannya verilen kitlesel kurban torenlerine §a- 
manlar yakin la§tirmiyordu. Qunkii, mhlar 
[ : ig alemiyle ilgili olan §amanm §eytani alemle 
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y de ili§kide oldugu du§unulurdu. Omc 
I gin. Yakutlarda en giiglii §amanlann ko- 
I ruyucusu olan "Kara", aakli ruhlann lideri 
I sayikrdi. Bu anlamda "ritiiel temizligi" 
bozulmasin diye §amanlann Tannalik to- 
i renine katilmalan yasakti. Bu torenlerde 

m §aman sadece seyirci olabilirdi. 

Altay efsanelerindeki kahramanlann 
I buyulu giiglerini harekete gegirmemeleri 
1 gibi olaylardan da anla§iliyor ki, §amanla- 
nn kbit ta§ryiasi ve buyulu surecin icraa- 
lan olmalan. daha sonraki donemlere 
Saman rastlanan bir olaydir. §amanizmin Turi< 

topluluktan arasinda yayildigi zamanlarda §aman, insanla Tann arasin- 
daki araa rolu oynamaktadir. 

§aman ayin ve torenleri Turk dim-mitolojik dunya goru§unde ge- 
nellikle pratik yonludur. Eski Turk §am an izm i bu bakimdan oldukga ar- 
kaik koklere sahip olan bir sistemdir, (bak: Tannalik) 

Turn bunlarla birlikte ara§tirmaalann birgogu, dunya goru§u ve sis- 
tem olan §amanizmin mahiyetinden daha 90k, onun unutulmasina ka- 
dar giden "yalmz §aman" figuru uzerinde de durulmasimn gerektigini 
du§unmektedirler. 

§ am an azari: §amanizmdeki inisiasiya torenine 90k yakin bir anla- 
yi§. Turk halklannm geleneksel dim inam§ina gore, §amam, §aman ol- 
maya ve kamlik yap may a zorlayan ruhlardir. §aman adaylanm da ruh- 
lar se9er. Boylece kamlik yapabilmek i9in gelecek §amanm "can"i ye- 
ti§tirilip, tamamlamr. Bu zaman geldiginde §amanlann ba§ ruhu yeryu- 
zune gelip, onlann bedenlerini par9alara ayinp (gu9lu ve unlu §amanla- 
nn bedenleri U9 defe par9alamr) olumun gelebilecegi turn yollara ser- 
per ve boylece de ruhlar arasinda bolunmu§ olur. Bu par9alanma gele- 
cek §amamn olup-dirilerek yeniden canlanmasim sembolize ettigi gibi, 
onun ruhlara kurban verildigi gibi de yorumlanabilir. Farldi gelenekler- 
de bu olaym mahiyeti aymdir. 
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Saman Ayini 

§aman azarma tutulmu§ bin, mhlann tutsagi oldugu igin, aklini yiti- 
rip, garip hallere dii§er. Ruhlar onu rahat birakmayip, eziyet ettiklerin- 
den tiim viicudu agnlar Iginde kalirve kendinden geger. -Aynalar" adi 
verilen kotii mhlar goze goriinmeden gelip onu havada dola§tirarak 
gonliinii almaya gah§irlar. Sonra tehdit etmeye ba§larlar. §aman olmayi 
kabul etmezse onun pargalayip gigneyeceklerini ve mhlann sozunii 
dinlemedigi igin hatta onu oldureceklerinin soylerler. 

samanlardan biii ba§ma gelenleri §oyle aktanyordu: "Aklim ba§im- 
dan gidip, hastalandigim zamanlarda hergece bir kadm uykuma girip 
"Ben senin atalann olan §amanlann koruyucu ruhuyum. Kamlik etmeyi 
onlara ben ogrettim. §imdi de sana ogretecegim. Ihtiyar §amanlar 
oliip. kurtuldular ve insanlann derdine gare olacak §aman kalmadi. 
§imdi sen §aman olacaksin!" 

§aman azan, iig yildan on iki yila kadar surebilirdi. Bu, §amanm ne 
kadar giiglii olabilecegiyle baglantiliydi. Bu hastalik hail, her ya§ta gele- 
bilirdi. En gok da dolunay oldugu zamanlara rastlardi. inam§a gore mh- 
lar, bu zamanlarda segtikleri insanlara anormal varhklarla nasil yakmhk 
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kurulacagim ogretirlerdi. Ancak bu hastaligm be- 
lirtileri en 90k ergenlik gagimn ba§lamasmdan 
sonra kendini gosterirdi. Bu olay, neyropsikolog- 
lann verdigi bilgilerle Ortu§ur. Onlara gore bey- 
nin §ekillenmesi 12-14 ya§lan arasinda tama- 
men sona erer. 

Gelecegin §amam azarlandigi zamanlarda 
irmak kenanna gidip, yiizustii yere yikilir. Saat- 
lerce baygm halde oylece kalir ve agzindan ko- 
piikler gelir. Saatler sonra uyandigmda ise ne 
oldugunu hatirlamaz. Ayildiktan sonra kamlik 
yapmaya, turkii soylemeye, kopuz galmaya 
Saman Bashgi ba§lar ve boylece beladan kurtulmu§ olur. O. bu 
acilara giiglukle dayandiktan sonra kamlik yapmaya razi olmu§tur. 

§aman lann su kenannda azarlanmasi ve yiizukoyun yere du§mesi, 
ara§tirmacilara gore, suyun ilk ba§langig olmasi, topragm Ulu Ana'yi 
temsil etmesi ve §amanin bu konumun temsilcisi olmasiyla ilgilidir. Ya- 
ni samana kamlik giiciinu veren §ey, su ve topraga olan inangtir. Slbir- 
ya'dakl Turk kokenli Kazaklann Inam§ma gore. §amanm azara tutulma- 
simn sorumlusu dag ruhlan veya su iyeleridir. 

Ruhlann segtikleri insamn canim gelecegin §amam olarak yeti§tir- 
mek igin galip tenha bir yerde saklamalan hakkmdaki inam§. Orta Asya 
§amanizminde son donemlere kadar korunup kalmi§ti. Altayklann ina- 
m§ma gore, bazen kalitim yoluyla gelen bu "§aman olma hastaligi 'na 
tutulan insan, ancak talthryle ban§arak bu hastaliktan kurtulabilirdi. 

§amanm gegirdigi bu halier uzun zamanlar birgok bilimsel yazilarda 
yanli§ olarak psikolojik bozukluk, histeri, sara ve hatta delilik olarak de- 
gerlendirilmi§tir. Bunun nedeniyse onlara sinirsel hasta gozuyle bakan 
bazi etnograf, seyyah, hekim ve misyonerlerin vardiklan yanh§ kanaat- 
tir. Ornegin, N. Haruzun. §aman lann tiimunii sinir hastalan olarak go- 
rurdii. §amanizmi nevropatolojik agdan agklamaya gali§an S. Davi- 
denkov ise aslmda olamayan bir "histeri kultu"nde soz eder. 20. yuzyil 
Rus. Sovyet ve bati aleminde kok salmi§ bu baki§ sistemi. Turk §ama- 
nizm ryle ilgili ara§tirmalarda da etkisiz kalmami§tir. 
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Halbuki bu olaym yorumu, kulturiin kendi iginde aranmalidir ve pa- 
toloji tie higbir ili§kisi yoktur. Yani geleneksel bir cemiyette ruh hastasi 
birinin bu kadar saygi gorebilecegi akil almaz bir durumdur. Tabii ki 
"§aman azan"na tutulanlar igerisinde nevroz hastaligiyla ili§kilendirilebi- 
len insanlar da yok degildi, ancak bundan yola gkarak bu insanlann 
liepslni ruh hastasi gdziiyle gormek dogru degildir. Genellikle gele- 
nek, inam§m gucuyle bu olayla ilgili dogru konumda yer alir. 

Bilimsel metinlerde "§aman azan"mn ruhsal bir hastalik olmadigi 
fikrini ilk kez S. M. §inomogorov ileri surrnu§tiir. Ona gore. §aman as- 
linda ruhsal bakimdan tamamiyla saglam biridir. Daha sonralan da bati 
yazariannm birgogu, §amanlann hasta olduklanna dair goru§lerin yanli§ 
ve eksik bilgilere dayandigim yazdilar. "§aman azan" Ilk agk Ifadesini 
"Gelecek §amanm hastaligi, onun camm ruhlann yeti§tireceginin gos- 
tergesidir" diyen V. Ksenorontov, A. Popov daha sonralan da N. Drren- 
kova. N. Aleksayev ve N. Basilov'un eserlerinde buldu. 

Sonralan da "§aman azan"mn bir hastalik olmadigi, sara. histeri ve 
§izofreni gibi ruhsal durumlardan farkli bir olay oldugu ortaya gkanl- 
mi§tir. §aman denilen insanlar. Iradeli olabilmeleri ve oz ruhsal denge- 
lerine hakim olmayi ba§arabilmeleri sayesinde, insanlann ig rahatliklan- 
mn bekgiligini yapan bir psikoterapist yerine gegiyorlardi. Bu agidan 
Islam alemindeki tabip sufilere yakm duruyorlardi. 

Bu §ekilde ardi ardma gelen ruhsal agn ve eziyetlerden ibaret olan 
y.HriH'ksel "§aman a/an", bu a/ara (utulan saman adayimn, §aman ol- 
ma yolundaki en agir a§amadir. Bu sure iginde ruhlar onu bir an bile ra- 
hat birakmazlar. Bu hali ya§ayan gelecek §aman igin gergekte olmayan 
varliklar gergekmi§ gibi goriinur. Onlarla cismen temasta bulunur ve 
onlan goriir. Bu varliklar onu kesip pargalara aym nar. Gergekte olma- 
yip, sadece sembollerle mevcut olan bu Alemle temas duygusu, onla- 
nn iginde derin izler birakrr. Qiinkii bu a§amada gordiiklerini tamamen 
gergek sanmi§tir. Samanliga aday birinin "§aman azan"m ya§adiktan 
sonra, obiir diinyalarla ili§ki kurabildigine dair inam§lar. Miislumanligi 
kabul etmi§ Turk halklannda Islam'm etkisinden paymi almi§tir. 

§amamn i§levi kan§iknr ve bu i§in iistesinden ruhu saglam olmayan 
biii gelemez. Psikologlann deneysel metotlarla vardi klan sonuca gore. 
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§amanlar ruhsal saglamliklan bakimindan mensup olduklan toplulugun 
diger uyelerinden kat kat iistiin sayilirlar. -§aman azan" denilen olay 
ise gegicidir ancak ya§amlmasi ve gegirilmesi zorunlu bir a§amadir. An- 
cak bu a§amadan sonra §amanm "manevi ve cismanl olarak yeniden 
kurulmasi" gergekle§ebilir Artik o normal olumliilerden degil, obiir 
diinyamn sirlanna vakifve ruhlar diinyasiyla temasta olan biridir. 

Boylece "§aman azan'yla bagli tiim etnografik bilgiler, onun inisia- 
siya torenleriyle siki bir §ekilde bagli oldugunu gosterir. Viicudun as- 
mam azaplann iginden gegerken, ruhun diinya kirinden anmp temiz- 
lenmesi, §aman lan turn zamanlann peygamberieriyle birle§tirir, (bak: 
Vergi) 

§AMAN MiTOLOJiSi: §amanizmin rituel pratigryle baglrdir ve irkm mi- 
tolojik du§iincesiyle ili§kide olup. daha gok halk kiilturii geleneginde 
kendi ifadesini bulmu§tur. Turk halklan kulturiinun onemli bir pargasi 
da §amanlar hakkindaki mitolojik metinler, efsaneler ve rivayetlerdir. 
Bazr ara§tirmaci lann hatta tannaligin manevi-kiilture! mirasimn bir par- 
gasi saydiklan §aman mitoiojisryle ilgili bu metinlerde §aman olmak, 
§aman mucizeleri ve samanlarm ruhlarla ili§kileri gibi motifler yer al- 
maktadir. Mitolojik sistemin korunup ya§aulabilmesi de belli bir olgude 
onlarla baglantilidir. (Junkii §amanin giicii, inanandan kaynaklamr, or- 
negin, herhangi bir Hakas §amam Protestanlrgi kabul etmi§ bin Ise ruh- 
larla ili§ki bu dinle bir araya sigmadigi igin, o. kesinlikle boynundaki ha- 
g gikanp bir kenara koyardi. 

§aman mitolojisindeki en onemli figiir, mecazi anlamda canh varlik 
gibi dogayi kavrayan §amamn kendisidir. O. kamlik yaparken mhlarla 
insanoglu arasinda ili§ki yaratan bir araadir. Yani §aman rituelinin araa 
i§levi, obiir diinyalarla baglilik kurmaktir. Yakut mitolojik metinlerine 
gore ulu §amanlar oldiikten sonra bile kamlik yapmaya devam ederler- 
di. Kamlik yapan §amanm emrinde yardima ruhlar olurdu. §amanm 
bilgi kaynagi olup. geleneksel mitolojik inam§lanndan gelen bu mhlar, 
bazen ku§ kihgma girerlerdi. §am an lann koruyucu mhlanyla birlikte 
giiglii olurlardi. 
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Ruhlar gibi kendisinin de goze go- 
riinmeden havada ugup dola§abilecegi- 
ne inamlan §amanlann diinya hakkindaki 
du§unceleri agik bir §ekilde mistik-dinsel 
ve mitolojik ozellik ta§ir. Diinyamn sem- 
bollere buriinmu§ gorunumunu veren 
§aman evrenbilimi igin. kainat ug katli 
dunyadan olu§mu§tur: Yer. Yeriistu ve 
Yeralti. Bu diinyalann her bin de birkag 
kattan ibarettir. Bu diinyalan birle§tiren 
ise Dunya Agaa'dir. Yeriistu katj olan 
gokyiizu, ba§ta Tann olmak lizere iyilik 
sever ruhlarla doludur. Yeralti diinyasin- 
da ise insanlara zarara veren aakli ruhlar 
mesken tutmu§tur. Yeryiizundeki diinya- 

yi dolduranlar da insanlarla birlikte gok 

sayida iye ve ruhlardir. §amanin ruhlar alemine seyahati arkaik kiilturler 
igin bile ariik evrensel bir olay sayilmaktadir. §amanist goru§ ve dii§iin- 
celerin ilkel mitolojiyle derinden bagli olmasi ise VY. Propp ve K. Levi 
Stross'un ara§tirmalanyla kamtlanmi§ sayilir. 

§aman efsaneleri konu itibariyle birkag grub a aynlirlar. Bunlardan bir 
grubu, §amanm iriisiasryadan gegip samanliga kabul edilmesiyle ilgili- 
dir. Bazen de seksiiel Ozellikleriyle tanman bu torenler, samanlik adayi- 
nin ruhlar tarafmdan segilmesinin ve gelecek §amamn canimn atalar 
diinyasinda ozel §aman agaondaki yuvada yeti§tirilmesinin izlenimini 
verir. Bu toren, §amamn ona yardim edecek olan ruhla nikaha girmesi 
§eklinde de cereyan edebilir. §amanin cam ata ruhlan tarafmdan yediri- 
llr. doyurulur ve yeti§tirilir. Yeraltmdaki ruhlar onu pargalara ayirdiktan 
sonra tekrar toplarlar ve diriltirler. 

§amanlann en eski ve aym zamanda en yayilmi§ i§levleri tabip ol- 
malandir. Aynca §amanizm, psikoterapinin ilk §ekli sayilir. Bazi gele- 
neklerde §amamn yerine getirmesi gereken i§leii arasmda gocugu ola- 
mayanlara "can" verilmesi konusunda yardima olmak, havalan iyile§- 
tirmek, evleri aakli ruhlann elinden kurtarmak ve avm ugurlu gegmesl- 
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Saman Maskeleri 



ni saglamak gibi isler de var- 
di. Samanlarin baska bir islevi 
de gecmisve gelecekten ha- 
ber vermesiydi. 

Kamlik toreni, §aman ve 
onun yardima ruhlannin ruh- 
lar alemine seyahatini sem- 
bolize ederdi. Kamlik yapan 



§aman yardima ruhlanndan bi- 
rini gaginr ve hastalik getiren luhlarla miicadele eder. Komyucu ruhlan 
razi etmek igin de degi§ik yollara ba§ vurur. Hastamn canim alip geri 
getirmek igin, ruhlar adina bir §eyle vaat edilir. 

Kamlik torenini hipnoz seanslanmn bir §ekli sayanlar vardir. Ancak 
bu gorii§, §aman mitolojisiyie bagli gergekleri aktarmiyor. §amanlar 
buyulii giigleri sayesinde "ruh" denilen ince unsurun varkgmi kavraya- 
bilirler. Halbuki bu ruhlar diinyasi, normal olumliiler igin bir sirdir. Goz- 
le goriinen bu maddi diinyadan srynhp, ince unsurlu semboller diinya- 
si olan ruhlar alemiyle ili§kiye girebilmek igin. §aman kamlik yaptigi si- 
rada gozlerini kapatir. Kamlik torenleri genellikle gece yapihr ve sade- 
ce gok giiglii §amanlar giindiiz kamlik yapabilirler. 



Birgok §amanm goklere gogtiigii ile ilgili inam§lar. §amanizmle bag- 
li mitolojik metinlerde kendi iradesini bulur. Ilk ulu §amanlar hakkindaki 
metinler, kiilturel kahramanlar hakkindaki metinlere yakindir, (bak: Ilk 
§aman) 

Genellikle §amanlann ince unsurlu ruhlann alemine gezintisinin go- 
riintiisuyle bilincin kendine has degi§ik hallerdeki manzara birbiriyle or- 
tii§iir. §amanizm pratigin temelinde serbest olu§turma bulunur. 

§aman metinlerinin konulan halk kiilturii motiflerinin onemli bir bo- 
lumunii olu§turur, efsanevi arkaikteki birgok mitolojik karakter, §aman 
ozelhkleri ta§ir. §aman mitolojisinden gelen unsurlar, eski mitolojik dii- 
§iincenin daha sonraki a§amalannda da agik bir §ekilde kendini goste- 
rir. Ancak §amanist metinler hala yeterince ogrenilmemi§ ve ara§tirma 
konusu bile olmami§tir. 
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§AMANIZM: Araciliga dayanan, inam§lardan ibaret olan dini ve tedavi 
amagli pratik bir faaliyet §ekli. Temelde de toren siiresiyle simrhdir. V. 
1 'iopp. §amanizm i arkaik inisiasiya toreninin sonraki a§amasi sayar. Do- 
gaya saygi gosteren bir diinya goru§u gibi. §amanizmin ba§lica ozellik- 
lerinden bin, alemde var olan her §eyi canli goziiyle gormesidir. §ama- 
n i n soyledigi. "Var olan her §ey canlidir" sozleri bu dini diinya goru§u- 
n u n onemli bir yoniinii aydinlatiyor. 

Doga ve aklin sirianm iginde gizleyen "§amanizm" anlayi§inm bir 
biitiin halinde neyi temsil ettigini soylemek zordur. Qiinkii bu konuda 
farkli metinlerde farkli yakla§imlar bulunmaktadir. Bir tek Rus etnografik 
edebiyatina bile bakarsak 1 932 ye kadar alti yiiz elli adet kitap ve ma- 
kale bulunmaktadir. "§amanizm" hakkinda bu giine kadar yazilanlar bir 
kiituphaneyi dolduracak sayidadir. 

Bazi ara§tirmaalara gore §amanizm, din degil, goriinmez ruhlar 
alemiyle baghhgi korumaktan ibaret co§ma hali veya mhsal tedavi me- 
totian yigmidir. Bilimsel ara§tirma konulan iginde bugiine kadar etnog- 
raflann en 90k ugra§tigi alan olan §amanizmin psikolojik agdan ince- 
lenmesinin gerekli oldugu fikri vurgulanmaktadir. Son zamanlarda ise 
§amanizmle ilgili metinlerde bilincin degi§ik halleri gibi bir anlayi§a da- 
ha 90k yer verilmektedir. Genellikle ondan, transpersonal niteligindeki 
antropolojik bir olay ve insanlik tarihinin ilk yaratialik faaliyeti olarak 
bahsedilir ve duvar resimlerinde eski §amanlann goriintusuniin oldugu 
iddiasi ortaya atilir. Bazen hatta asil mahiyetinden gittik9e uzakla§tinla- 
rak ondan turn diinya halklanna ozel, geleneklerinde ger9egin yansi- 
madigi bir diinya gorii§ii, evrensel ve neredeyse biitiinliikle soyut bir 
olay gibi bahsediliyor. Bu gdru§lerin etkisiyledir ki, artik §aman 
Ayinlerinde §aman pratiginde yiiz yil once yer alan bir9ok gelenegin iz- 
leri degil. §amanizmle ilgisi olmayan Izler kullamlmaktadir. 

Ger9ekten de §imdi her zamandan daha 90k konu§ulan §amanizm 
olayi, tiim etnik ozelhklerini ve etnografik 9izgilerini yitirmi§ gibidir. Ba- 
rnaul ann kullandiklan metottan ogrenerek kimsenin §aman olamayaca- 
gi ger9egi de goz ardi edilmi§tir. M. Hamer' in "§amanm Yolu" adli 
eseri gibi birka9 eserde etnograf] ile halk dogasina dair bilgilerin bulu§- 
tugu noktadan yola 9ikarak onu 9agda§ insan i9in cazip hale getiren bir 
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dille anlatan eserler bile var. 19901i yillardan itibaren Sibirya'daki §a- 
manizm, felsefi anlamlar kazandinlarak yeniden canlandirmaktadir. 
Bugiin artik bir "Neo-§amanizm" olayindan bahsetmek rmimkiindur. 
Buryatiya ve Tuva'da ise §amanizm ulusal din gibi bilinmektedir. Tanin- 
mi§ bilim adami L. Potapov. Altay §amanizmini anlattigi yazisinda, 
1 930 yilinda §amanizm in de omriiniin sona erdigini yazmaktadir. 

Her bilim adamimn ba§ka bir baki§ agisiyla inceledigi §amanizm ko- 
nusunu ara§tiranlardan biri olan §roder, "§amanoioji ba§ka bir b ilim da- 
lrdn" diyerek yan ciddi bir bigimde pek de yanh§ olmayan bir baki§ agi- 
si ortaya koyuyor. Bu konu o kadar karma§ik bir hal almi§tir ki. etkin bir 
din ara§tjrmacisi §oyle sormaktadir. "Gergekte §amanizm diye bir olay 
var mi? Yoksa bu sadece bir terim midir?" Boylece §amanizmin mahi- 
yeti ve kokleri ile bagli fikirler gogu zaman bir kuramdan oteye gide- 
memi§tir. 

Ara§tirmacilann dogru olarak kaydettikleri gibi. eski §aman lann ya- 
§amlan, aslinda §amanizmin kozmolojisini mantikli bir §ekilde aksettiri- 
yor. §amanizmdeki mistik hal, hi<j de hasta bilinc ve aldam§lann uriinu 
degildir Buna gore de §izofreni, sara, histeri ve diger mhsal hastalikli 
hallerin hicbirisi §amanizm ile bir arada du§umilemez. Bilincin degi§ik 
halinden yararlanan ilk gelenek ile §amanizmin olu§tugu bugiinlerde 
bilinen bir gergektir. Aynca §amanizm, psikoterapinin ilk §eklidir. An- 
cak bun lann bile §amanizm hakkindaki son ve kesin gorii§ler oldugunu 
soylemek zordur. I.V. Gete, bir zamanlar §oyle yazmi§ti: "Insan artik 
higbir §eyi bir omiir iginde ogrenemiyor Bu berbat bir durumdur. Ata- 
lanmiz gencliklerinde aldiklan derslere ya§lamrlardi. Biz ise modadan 
geri kalmamak igin, her be§ yilda bir bilgilerimizi degi§tirmek zorunda- 
yiz.- 

Dogaya kar§i 90k dikkath davranan §amanizmden bh biitiincul ola- 
rak veya evrensel bir olay gibi bugiin daha 90k bahsediliyor. Psikolojik 
yonden geni§ bh platformda ara§tinlmasi, yarardan 90k zarar vererek 
§amanizmin anla§ilmasi sorununu peki§tirmi§tir. Elbette burada din dii- 
§uncesine §iipheli yakla§an Psikoanalizm'in de gunahi yok degil. 

§amanizmin ilk ara§tirmaalanndan bir90gu, onu ayn bh dim sistem 
olarak tammlami§ ve Turk halklanmn geleneksel hayatinda biiyiik yer 
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tutan bir olay gibi gorerek "Ural Altay" veya Turan" 
dim olarak adlandirmi§lar. Bu gdrii§ dogrudur. 20. 
yiizyilda §amanizm ile i§levsel ve tipoloji bakimmdan 
yakm olan fenomenler. Asya'nm giineydogusun- 
da, Kuzey ve Guney Amerika'da ve Avustralya 
kitasmda ortaya gkanldi. Ancak elde yeteri kadar 
kaynak olmadigmdan, Turk dilinin kar§ila§tirmak 
tarihi yazilmadigindan ve bu tarihe dair sembolle- 
rin goiuntiisunu verecek bir ara§tirma yuriitulme- 
diginden, eski Turklerin dint inang sisteminden ko- 
nu§ulurken daima Totemizm. §amanizm ve bu gibi 
ba§ka "izm"lerden soz edilmi§tir. Bu iddialarm da ken- 
dilerine ait kokleri vardir. 19. yiizyilm Avrupa'sinda 
Materyalizmin hizla yayilmasimn ardmdan, herhangi 
bir din olayini Animizm (Cankcilik), Totemizm (On- 
gunculuk) ve §amanizm adlan altmda agiklamaya ga- 
li§tilar. Koken itibariyle Avrupali olan bu "izm'lerie §e- 
killendirilen fikirler, gergeklere uyup-uymadigma bakil- 
madan hazir kahplar §eklinde eski Turk din tarihine dair eserlerine de 
uydurulmaya gak§ildi. Boylece §amanizm de "eski Turk dini" denilerek 
Turk tannaligmm yerine gegirilmi§tir. 19201i yillarda Fuat Koprulii ve 
Turk Yurdu" dergisinde yazan yazarlar. §amanizmin Turklerin en eski 
dini oldugufikrinivurgulamaktadirlar. Eski Turk inang sisteminin teme- 
lini §amanizmle bir tutanlar da olmu§tur. V. Radlov ve benzer yazaria- 
nn §amanizme dair verdikleri bilgiler de bu fikrin olu§masinda etkili ol- 
mu§tur. Bu bilgilerde ise §amanizmin 19. yuzyildaki §ekli yansitiliyor- 
du. Tarihgiler ve toplumbilimciler. Turk kulturlerinin kendi olgiileri oldu- 
gunu kesinlikle hesaba katmadan. §amanizmin Turk dini-mitolojik go- 
ru§lerindeki yeriyle Ilgili ortaya atildan bu yanli§kklar, gittikge daha de- 
rin kokler salmaya ba§lami§tir. Sorunu daha da karmasikla§tiran ise 
Darvin'in evrim teorisinin yol agtigi bilimsel yank§kklar olmu§tur. Bu 
yank§kklar bugun bile kendini gosterir. §amanizmin anlam ve olgiileri 
bir terim olarak netle§medigi halde, yeril yersiz kukamlmasi da kan§ik- 
kklarayol agmi§tir. 
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"Din" denildigi zaman, neyin kastedildigi bile anla§ilmayan sonraki 
gaglardaki bazi ara§tirmalarda da §amanizme din adi verilmi§ ve Turk 
dim dii§unce sisteminin temeline §amanizm adli bir din oturtulmu§tur. 
Bu ara§tirrnalarda, §amanizmin bir din olmadigim kamtlayan en buyiik 
din bikmcilerinin g6ru§lerinin tersine. §amanizm ilk anlamiyla almmi§ 
ve ustekk din du§uncesi tarihinin belk bir gagiyla srmriandmkm§tir. Bir 
fenomen olarak bu. din du§iincesi igin yol verilmezdir. Birgok ara§tir- 
mada "Samanlik" veya "§amancilik" adi da verilen bu deyimden, olsa 
olsa Yakut veya Altay §amanizmi anla§ilabikrdi. Onun da butuniiyle es- 
ki Turk inam§lan §eklinde kabul edilip, eski Turk dim sistemiyle aymla§- 
tmlmasi dogru olamazdi. Qunkii uzun zamandan beri dini bir birlik igin- 
de ya§amayan Turk topluluklanndan birinde veya birkaginda mevcut 
olup. diger dinlerin etkisine maruz kalan inanglari, tarihin Turk adiyla 
bildigi diger topluluklarm da arkaik inam§lan olarak vermek yanli§ olur. 

Altay ve Sayan halklan da kendi dinlerine §amanizm adim verme- 
mi§lerdi. L. Potopov da §amanizm anlayi§im eski Turk diniyle baglilikta 
agiklamak igin Yakutlardaki "yangara" (kara Inam§) adim segmi§tir. Ya- 
zar aynca, eski Tiirklerin kendi dinlerini nasil adlandirdiklannm tarn ola- 
rak belk olmadigim da itiraf eder. Turk ulusal kiilturiTnuh yazan I. Ka- 
resoglu da §amanizmi Turk inam§ sistemi saymayip. Turklerin kendi 
du§uncelerinin iirunu olmayip, farkli dinlerden gelen etkilerin birbirine 
kan§masmdan olu§mu§ bir du§iinceler sistemi" olarak adlandirmi§tir. 
Gergekten de koken itibariyle ne olursa olsun. §amanizm i§levsel- 
anlamsal ozellikleri agsmdan Turk dint sistemi olan Tanncikktan farkk 
bir olaydir. 

Unutulmamalidir ki. Turk din du§iincesi "GokTann" adi gevresinde 
olu§mu§ bk sistemdir. Yani bu dinidu§unce sistemi "GokTann" anlayi- 
§1 lizerin kurulmu§tur. Azerbaycan Turklerinin dilinde bugiin bile yay- 
gm bir §ekilde kukamlan Tann". bu du§iince sistemini harekete gegi- 
ren anlayi§tir. Tiim diinya gorii§u sistemlerinde oldugu gibi, Tanncililda 
§amanizm arasmda da derinden gelen bir bagklik oldugu igin. aralann- 
daki sirnn net olarak belirlemek bazen gug olsa da bu anlayi§lan aym 
gibi gostermek de dogru olmayip yanli§ sonuglar dogurabilir. Qunkii 
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§aman Kiyafeti 



v.rrQckten de Turk mentalitesi temelinde §amiaa- 
nizme dayanmiyordu. §amanizm, Turk ha Ik 
Mililigine ciddi bir §ekilde etki yapmi§tir, an- 
. .ik tannaliga sonradan kan§ip onun dini sis- 
tem pratigini sonradan olu§turmu§ ve boy- 
Ut < • Turkkiilturiinunneredeyset u ma§a- 
m.ilannda etkisini gostermi§tir. 

Geleneksel bir cemiyette, ayn kokler- 
den gelen Iki farkli dini-mitolojik inan 9 sis- 
li ini. a§ik bir §ekilde yan yana ya§ayamazdi. Es- 
ki Tiiik §amanizm indeki dunya gorii§u ve felse- 
knin temelini gerQek anlamda Turk dini dii§un- 
1 e sistemi olan Tannalik olu§tumrdu ve saman- 
lann "Gok Tann "ya olan inan9lan da bunun ka- 
mtlanndan biridir. Sufiligin kendisi de §amaniz- 
min mistik temeli iizerine oturtulmu§tur. Ara§tir- 

maalar. §amanizm ile Tannalik arasindaki ili§kiyi, halk suriligiyle Islam 
dini arasindaki ili§kiye e§it tAitmaktalar. Etnografik verilerden edinilen 
I >il*>ilete gore. bir9ok Tiirk toplulugunda Tannalik kiiltiiyle ilgili yapilan 
torenlere §amanlar almmiyorlardi. Bu, §amanlann Tann'yla herhangi bir 
ili§kilerinin olmadigim gosterir. Bunun aynrsi sufi ve dervi§ler i9in de 
ge9erlidir. Onlar da Islam rituellerine katliamryorlardi. Bu anlamda bir 
< line §amanizm admin verilmesiyle, bir dinde §amanizm unsuriann bu- 
lunmasim kan§tirmak dogru olamaz. §amanizm, eski Tiirk geleneklerini 
ya§atir ve degi§ik §ekillerde sunar. Safevi §iiligi, eski Tiirk §amamzmine 
yakm bir goriinum verirdi. Boylece §amanizm, ancak asil ve ger9ek 
mahiyeti anla§ildigi zaman, 90k o^iilii bir sistem olarak taninan Tiirk 
dini dii§iince sisteminin parametrelerinden bin gibi etkisini gosterebilir. 
Yani ne kadar Tiirk diniyle i9 i9e olursa olsun, yine de o. bu sistemin 61- 
9iilerinden bid olarak kalmakta ve bir sistem olan Tiirk dini-mitolojik 
dunya gorii§u 9er9evesinde bir yanm sistem olu§turmaktadir. 

§amanizme din adi verildigi zaman unutulmamalidir ki. eger din 
veya ger9ek mitolojik-dini sistem olsaydi, kendi ideolojik ve kuramsal 
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temeli olmaliydi, kesin simrlan bilinmeliydi, ba§ka dinlere bu kadar ka- 
n§mamaliydi ve rastlandigi her yerde birbirine oldukga yakin veya hat- 
ta aym diinya modellerini gizmeliydi. Halbuki koklii sorunlardan higbi- 
rinde herkesin kabul edebilecegi tam bir goru§ birligi olamayan bu an- 
layi§ hakkinda, onun gergek varhgmi bile §iiphe altina alacak kadar 
muglak, tutkun ve hatta karanlik du§unceler mevcuttur. Eksik bilgi, bil- 
gilenmeyi engeller ve §amanizm hakkinda anlatilanlar iginde bu kadar 
kan§ikkgm olmasi herhalde bilinenlerin eksikliginden Ileri gelmektedir, ir. 

Turn bunlarla birlikte ne kadar sorunu olursa olsun, parapsikologla- 
nn bile ilgisini geken bu kendine ozgii, evrensel, dinamik diinya gorii§ 
sistemi olan §amanizmin bir din olmadigi kanitlanmi§ sayilir. Bilim 
adamlan, nerede olu§tugu bile tam olarak bilinmeyen ve bilinmesi de 
zor goriinen §amanizmin, en iyi modelini yaratmaktan da iimitsizler. 
Bir tarafta "gok tannligin erken §ekli" gibi tammlanan §amanizm, ba§ka 
bir tarafta "psikoanalizmin eski §ekli" olarak verilmektedir. Ba§ka bir 
yerde ise "en eski co§ku teknigi" olarak kar§imiza gikmaktadir. Birgok- 
lannm fikrine gore §amanizm, sistemi olan bir din olmadigi igin ve dini 
dii§iince tarihinde de higbir a§ama olu§turmadigi igin, herhangi bir din- 
le aym ortamda ya§amaya ah§abilir. 

Bugiin Avrupa ve Amerika'da, §amanizmin kokiiniin kazmdigi yer- 
lerde bile "Neo-§amanizm" ba§ gostermektedir. Bu fenomeni, bilincin 
degi§ik halleriyle ilintilendirmek, onun geleneksel yontemlerle ara§tir- 
masmi imkansizla§ti rmaktadir. 

1 999 yilinin Haziran aymda Moskova'da "§amanizm ve diger gele- 
neksel inam§lar" hakkinda gergekle§en uluslararasi konferansta, etnog- 
raf, beige uzmam, tarihgi, psikolog ve psikiatrislerle birlikte neyrofiziyo- 
loglar, fizikve matematikgiler de katilmi§ti, insan bilimleri alamnda gah- 
§an b ilim adamlannm on lan anlamasi biraz zor olsa da bu olay. §ama- 
nizme tamamiyla yeni bir Olgiide ve etkin bilimsel degerlerle yakla§ildi- 
gim gosterir. Tiiik dini dii§iincesini ara§tirmak igin, boyle karma§ik bir 
sistemden yola gkmamn ne gibi sonuglar getirecegini tahmin etmek 
kolay degil. Qiinkii kendi iginde sistemli bir din Irade etmeyen herhan- 
gi bir anlayi§i, dini sistemin temeli olarak gormek dogru olamaz, (bak: 
Tanncilik) 
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SASTI AZIZ 



§A§TI AZIZ: Halk kiiltiirii metinlerinde rastlanan bir motif. Kazaklann 
"Kiz |ibek" ve "Alpami§" destanlannda bu ada "Baba Tiirkti §a§ti Aziz" 
i ili irak rastlamr. O, Nogay kahramanlannm ruhu ve ata cet ruhu sayilir. 

Ara§tirmaalann tahminine gore, "Baba Tiirkti" ve "§a§ti Aziz" adlan 
aym mitolojik karaktere baghlar. V. Jirmunski'nin fikrine gore ise bu ad- 
lar, Islam'a kadarki caglarda eski §amanin bir arada kullamlan iki adidir. 
"§a§ti Aziz" Ahmet Yesevfnin cetlerinden biri sayilir. 

Mitolojik yapih bircok halk kiilturii mot ifin in biiyiilii giiciiniin sagin- 
da oldugu du§iimilurse, turn viicudu tiiylerle ortiilii olan "Baba Tiirkti 
§a§ti Azizin nigin en giiglii Kazak evliyalardan sayildigi da anla§ihr. 

§ER KARI§AN VAKTT: Turk halklannm geleneksel dii§uncelerinde za- 
manla bagli gok sayida inang ve inam§lar grubu iginde, "servakti" hak- 
kmdaki du§iinceler geni§ yer tutar. Turk halklan igerisinde ya§ayan 
inanglarda, giine§in dogu§u ve bati§im izlemek iyiye yorumlanmazdi. 
Gune§ battiginda gocuga ad vermenin iyiye yorulmadigi da bu du§iin- 
celerden biridir. 

Azerbaycan Turklerinin inam§ina gore, "§er kansan zaman"da. Yati- 
lirsa zarar goriilecegine inamlir. Hava kararmaya ba§ladigi zaman, "Kis- 
met dagitlryor" denilir. Bu zamanda eli koynunda halsiz durmak ve 
gocuklan aglatmak dogru olmaz. Bu zamanda i§ik yakmak giinah sayi- 
lir. (Jiinkii §er ve kotiiliigii temsil eden guglere kar§i, direngle dayan- 
mak gerekir. Biitiin bunlara gore de ak§am karanhgmm gokmeye ba§- 
ladigi zamana "§er Vakti" veya "§er Kansan Yakit" de nilir . 

"§er VaktTnde agag altina gitmek de giinahti ve insana zarar verir- 
di. Halk inam§ina gore, dnler insam, "§er VaktTnde Sudan gegerken 
veya egilip su igerken veya agag altindayken vururlar. Halk arasinda, 
"§er VaktTnde olulere su verildigine inamldigindan bu saatlerde su igil- 
mez. Ba§ka bir inanca gore de atalann ruhlanmn hatirlandigi ak§amlar- 
da oliiler "§er VaktTnde pay almaya gelirler. Turk mitolojik inam§lann- 
da gece dogan gocugun ugursuzluk getirecegine inamlir ve bu yiizden 
de "karataban" adi verilirdi. 

"§er Kansan Vakti" daginik bir zaman dilimi oldugundan kaosu 
temsil eden obiir diinya guglerinin bu diizenli diinyaya miidalialeleri 
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daha da §iddetlenir. Altay Turklerinin "kormos" dedikleri kotii ruhlara 
bagli inam§larma gore de bu ruhlar gun batimi ve "§er Vaktinde daha 
aktif olurlar. Uyku zamamnda can bedeni terk ettiginden "kormos" ea- 
rn galip gotiirmesin diye, "§er Vakti"nde uyumaya izin verilmezdi. 

Dogayla uygarligin sininna yerle§en ve hayat giiciiniin olmamasiyla 
bilinen bazi mekanlar, I§levsel bozulma veya eksiklik nedeniyle i§ikla 
karanhk arasindaki gorevlerini yerine getirmedikleri bir zaman dilimi 
olan "§er Kansan Vakit", kaos-evren ve oliim-hayat zrdiklannda birinci 
tarafi sembolize edip. tilsimli, kaos giiglerinin elinde esir olurlar. Yani 
"§er Kansan VakiTte, doga. oliim ve kaos gibi kotii giigler, i§ik-karanlik 
simnni bozarak i§iga miidahale ederler. Bu giiglerin eline dii§memek 
igin. "§er Vakti'nde yatmamak ve eli koynunda kapimn e§iginde otur- 
mamak gerekiyor. 

§t §t : Azerbaycan Turklerinin inam§ina gore, bilinmezler aleminden 
gelen bir ku§tur. §eytani yapiya sahip olup, sadece geceleri u§an bu 
ku§. daha 90k erkek gocuklara zarar verir. Yalruz kalan gocugu vurup 
olduriir. Bu nedenle de erkek gocugunun alti aya kadar gozetim altin- 
da tutulmasi gerektigi soylenir. Bu ku§un girdigi evdeki gocuk oliir. Kr- 
ki 9ikmami§ bebegin karanp olmesi igin sadece bir kez uzerinden geg- 
mesi yeterlidir 

"§e§e", vurdugu gocugu bogazindan vurur. Gelip gocuga zarar ver- 
mesin diye gocugun yamnda Onun adim soylemezler ve gocugun be- 
legine igne saplarlar. inam§a gore. "§e§e"yi yakalayan biri, amnda 61- 
diirmelidir. O'nu oldiiren "§e§e Anasi" olur ve "§e§e"nin vurdugu her- 
hangi bir gocugun bogazina elini siirerse gocuk kurtulur. 

Tiirk halk demonolojisinin ilgiden uzak kalan bircok motifi gibi. "§e- 
§e"yle ilgili de ayn bir tammlamaya gidilmemi§tir. 

§EYTAN: Goze goriinmeyen demonik varliklardandir. Geleneksel go- 
rii§lere gore O. ne konu§ur, ne de kimsenin goziine goriinur. Adina 
bazen "Iblis" denilen bu ruh. insanlan kirli i§lere suriikler. Tiirk dii§iince- 
sine gore, evhyalar ve kutsal lann olmadigi yere "§eytan" gelir ve o ye- 
re girkinlik, kotiiliik ve §er ruhu hakim olur. 



52X 




SlMlLTEY 



Ara§tirmaalara gore, yeralti ruhlanna 
"§eytan"' denilmesi, islam'm kabuliinden 
sonra bir gelenek §eklini almi§tir. Efsaneler- 
de, ilk kopuzun Korkut Ata tarafmdan yapil- 
digi zaman, ona "§eytan" yardim etmi§tir. 
Azerbaycan Turklerinin inanglannda, firtina 
oldugunda, "§eytan gelin getiriyor" denilir. 
Harezm Ozbeklerinin geleneksel du§iince- 
lerinde Musluman "§eytan" motifi, higbir 
yer tutmamaktadir ve islam'a kadarki varlik- 
lar arasmda yitip gitmi§tir. " §eytan "in heto- 
nik mekanla baglikgi ve buna gore de ruhlar 
diinyasiyla ilgili bilgilere sahip olmasi, onun 
50k bilgili oldugu hakkindaki du§uncelere 
yol agmi§tir. Diger taraftan yeralti oliiler dunyasi ve goriinmezler 
alrmiyte baglanmasmdan dolayi. Iran Turkmenleri arasmda "§eytan 
«,ok bildigi igin, bir gozii kor olmu§" iradesi dogmu§tur. Koroglu'nun su 
v« • yeralti diinyasryla giiglii ili§kisi de "§eytan"m "kor" olma mot ifin in 
1 «laya gikmasina sebep olmu§ olabilir. 

"§eytandm tek gozlii olarak betimlenmesi, onun degi§ken tabiarM- 
gim anlatiyor. Bu motifin Gagavuz Turk hikayelerinde tiim §eytanlarin 
lideri olan Topal §eytan" motifi §eklinde ortaya gkmasi. onun §eytani 
dogasimn ba§ka bir §ekilde verili§idir. Yani Ister tek gozii, ister topal ol- 
masi bu varligm ozelligidir. Musluman Tiirklerin geleneksel dini- 
mitolojik goru§lerindeki "§eytan", aym zamanda boynuzlu ve kuyruklu 
betimlenir. 

§iMiLTEY: Altay kahramanlik destanlannda rastlanan mitolojik bir var- 
lik. Bu destanlarda o, ne kadar fanteziyle kaynayip kan§mi§sa da mito- 
lojiden gelen arkaik igerigini korumu§tur. §or efsanelerinde bu ad "§e- 
beldey" olarak geger. O. oliip-dirilmeler zindri gibi du§uniilen zaman- 
sal dongiiyu ve kainatm duzen kavrammi sembolize etmi§tir. O. "ana- 
erkil" olarak adlandmlan ancak tarihi verilere gore var olmami§ olan bir 
donemle de i li§kilend iril mistir. 
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SULBUS-SULMUS 



Altay efsanelerinde "§emiltey Kan" yeralti dunyasmm sahibidirve 
biitiin orman, dag ve su iyelerinin hiikmii altmda oldugu Ulu Yer Ana 
ile zit kutupta yer akr. Yeralti Alemi ve Cehennem'de olan tiirn acayip 
varkklar, kocaman devler ve ejderhalar onun hiikmii altmdalar. O, Al- 
tay efsanelerinde cadi, sihirbaz ve §aman kadm gibi betimlenmektedir. 
O. yeralti alemiyie bagli olan turn kadm samanlara liderlik eder. Bazen 
de efsane kahramanmm dii§mamdir. Istedigi zaman ugup, bulutiann 
arkasma saklanabilir.Onun "dokuz sajm (yakla§ik on dokuz metre) 
uzunlugunda" bakirdan olan igreng bir gagasi var. Onun igin mitolojik 
bir ozellik sayilan bu gizgi, daha eski zamanlarda onun ku§a benzer bir 
varlik olarak dii§iiniildiigii kanaatini dogruyor. Etkin halk kiiltiirii metin- 
lerdeki karakterlerle mitolojik varkklar arasmda dogrudan bir baglanti 
aramak yanli§ sonuglar dogurabilir. Buna gore de her bir halk kiilturii 
olaymin etnik-kiiltiirel degerler sistemindeki yerinin belirlenmesi ge- 
reklidir "§imiltey" motifi de bu konuda istisna olu§turmaz. 

Yeralti saltanatma hiikmeden bir mitolojik varlik olan "Similtey"de 
goriinen gizgiler, daha sonralan Erlik'in kizlan ve hizmetinde olan kadm 
samanlarda da goriiniir. Bir Hakas efsanesinde "Altin Qaga"nm atJanm 
galip, yeralti karanlik diinyaya gotiirmek isteyen perinin "Qis Sibildey" 
adiyla "§imiltey" adi arasmda da benzerlik vardir. O, I§levsel bakimdan 
Giiney Sibirya halk kiiltiiriindeki "Ker Yutpa" motifiyle de yakmdir. Her 
Ikisi de onlerine gikan her §eyi yutmaya Qak§irlar. Bu ozelhkleriyle, onla- 
n yeryiiziindeki tiim ca n hi an yutmaga §ah§an aggozlii ve doymak bil- 
meyen ruhlar grubuna dahil etmek gerekir 

§ULBUS-SULMUS: AKay ve Tuvalann dini-mitolojik dii§iincelerine go- 
re, adama 1 olup, tek gozlii, kiigiik burunlu varkklar ve kotii ruhlardir 
Altaylann "§ulbis" ve "gulmis", Tuvalann "§ulbu§" ve Hakaslann "gul- 
me" didikleri bu varkklar, sadece orta diinyada ya§arlar. Onlann ya§a- 
mak igin en gok segtikleri yerler derin magaralardir. Bu zararh varkklar, 
§ekil degi§tirip, kiliktan kikga girebilirler. Onlann hem erkek g6riinii§lii- 
sii var, hem de kadm. Onlar insanlara zarara verirler. Erkek "§ulbuslar" 
kadmlara, kadm "§ulbuslar" ise erkeklere zarar verirler. Albastilarda ol- 
dugu gibi onlann da iistesinden ancak giiglii §amanlar gelebilir 
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SURELE 



Mogolca ve Buryatga'daki "§ulmus"un. A1 tayca daki "gulbus" ve 
"gulmuus"ean almma oldugu ve hatta Iran kokenli oldugu soylense de 
Igerigine gore bu varkklarla bagli du§uncelerin Mogol hal klan arasmda 
ve onlann kom§usu olan Sayan Turklerinin ya§adiklan kiiltiirel gevrede 
yaygm oldugu gergegine dayanarak, bu alinmamn tarn ters yonde ce- 
reyan ettigini soylemek bile mumkiin olur. 

Mogol mitolojik metinlerinde "§ulmas" ne gogalan, ne ya§lanan ne 
de artan bir ihtiyar cadi gorkeminde betimlenir. Bu varliklann tiim gug- 
leri kizil saglanndadir. Bu ozellikleri itibariyle onlar, albasti motifiyle de 
kan§tinlabilirier. Bazen Eriik'in hizmetgileri olduklan soylenen bu varlik- 
lann adi. Mogol efsane geleneginde bazen "mangus" admin e§ anlam- 
lisi olarak bile ve rilir . Bazen Mangus un annesi, kansi veya hatta km ol- 
dugu soylenir. Degi§ken dogaya sahip bu varkklarla. Altay inam§lann- 
daki mitolojik "Yelbegen" motifi bazen kan§tmlsa da geleneksel halk 
inam§mda onlann I§levleri birbirinden gok farkhdir. 



§URELE: Voigaboyu Turklerinin demonolojik inam§lannda, tek gozlu, 
tek ayakh ve tek kollu betimlenen hetonik bir §eytan. Admin eksik an- 
lami da bundan kaynaklamr. Ba§kurtlar arasmda anlatilan hikayelere 
gore, O bir orman iyesi ve orman ruhudur. Demonolojik inam§lara go- 
re Onun viicudu killa kaphdir ve uzun nmaklan vardir. Bu ozellikler 
O'nun hetonik dunyaya ait oldugunun bir gostergesidir. Admin anla- 
miyla da "guryabani" gibi degi§ken tabiatti motifler kategorisinden ol- 
dugu gozlenir. Halk kulturii kaynaklan ve etnografik veriler, bu ruhun, 
iyeler ve goze gdrunmeyen gizli doga gugleri gibi, koruyuculuk i§levi 
yiiklenerek, insanlan koruyan mitolojik varkklardan bixi olugunu goste- 
rir. Tatarlar iginde kendi kokenini "§urale'ye baglayan soylar bile var. 

"§urele", oynamayi seven biridir ve kar§isma gikan herkese, oyun 
oynamayi teklif eder. Eger biri bilmeden bu teklifi kabul edip onunla 
oynamaya razi olursa. O. bu insam olene kadar gidiklar. Bu. tarihin de- 
rinliklerinde onun yeralti diinyasiyla baglannli olarak oliim getiren bir 
motif oldugunun gostergesidir. O gok da akilli degildir ve insanlarla 
girdigi mucadelelerin gogunu kaybeder. Eski putperest Bulgariarda 
oliim tannsimn adi "Alp Sureli" idi. 
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§iirele, §urelle ve §iirali adlan Ba§kurt. Quva§ ve Tatar haUdan arasm- 
da yayilmi§tir. Bu §eytani varligm adi. anlam itibariyle Quva§lardaki "Ar 
gun" motifinin adma yakmhgiyla fark edilir. Her iki adm da temelinde 
"eksik" anlamma gelen "gura-§ura" kokii vardir. Eksik olmalan demo- 
nolojik inam§lannda onlan §eytam alemle Ui§kilendirir. Bu anlamda de- 
gi§ken tabiathhk ve eksikliginin ifadesi olan bu §eytani adi, ilk dogalan 
unutuldugu igin degil, §eytani dogaya sahip olduklan igin almi§lar. Yani 
bu adm iginde onlann mahiyetleri de saklidrr. Bu ozellik onlarla birlikte 
"Yanmtik", 'Tepegoz" ve benzer mitolojik varkktan da diger mitolojik 
sistemlerden iyi tamdigimiz "Siklop" motiflerine yakmla§tmr. Bu ge§it 
motifler ise Turk ve Mogol mitolojilerinde oldukga geni§ yer tutmu§tur. 



§ULEN: Eski Oguz boylannda kurban ziyareti ve genel kurban yemegi- 
nin adi. Eski Tiirklerin hayatmdaki en biiyuk ayinlerden biriydi. Bu anla- 
yi§, eski Oguzlann dili ve etnografik ozellikleriyle dogrudan baglantih- 
dir. Dede Korkut boylannda da bu sozcuk, her ge§it yemek misafirligi 
anlammda degil, belli bir niyetle veya herhangi kutsal biri igin verilen 
genel ziyafet igerigine yakm bir anlam ifade etmi§tir. Oguzlann dilinde 
her turlii ziyafet igin, eski Turkgedeki "toy", "toylamak" ve "konakla- 
mak" gibi sozlerden yararlamlirdi. 

Dinin en ilkel §ekillerinden, en geli§mi§ duzeyine kadar rastlanan bu 
kurban torenlerinin temelinde, ziyafete katilanlar arasmda, "il igi bir or- 
ta klik " ve "genellilik" du§uncesi yatmaktaydi. Dede Korkut Oguzna- 
melerinden de anla§ildigma gore, tiim halka verilen genel bir ziyafet 
olan "§ulen" zamamnda Oguzlar, ilin adeti geregi, agca koyun keser- 
lerdi. Onlann "§u!en"lerini diger topluluklann kurban ziyafetlerinden 
ayiran bir konu vardir. Bu topluluklann kurban ziyaretlerinde her boya, 
kurbanligm bir orgam verilirdi. 

Etnografik ozellik ta§iyan "§ulen" sozciigii, sonraki donem Azer- 
baycan edebi Tiirkgesinde belli konumlarda kullamlmi§tir. Halk dili §i- 
velerinde "§ulen elemek" §eklinde "mahni dagitmak, sen/etini payla§- 
tirmak" anlammda kullamlrr ve aynca bir de "bolluk" anlammi ifade 
eder. Bu anlamlar dolayli yoldan olsa da bu sozciigun ilk gaglarda da- 
ha gok eski bir adet veya torenle bagli oldugunu gosterir. 
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TAKVIM MilLERI: Kozmolojik gag du§iincesindeki zamanla bagli gu- 
iltier butunculunii aktaran mitolojik metinler. Arkaik mitolojilerde 90k 
fazla olmasa da geli§mi§ mitolojik sistemlerde, kozmogonik mitlerin 
yam sira bu mitler de onemli rol oynarlar. Takvim mitleri, irkm gunliik 
ya§ami ve cemiyetin hayatim diizene sokmak iqin, onlarla dogrudan 
kaldiktadir. Mitolojik alam olu§turan diger mitolojik metin tipleri ve 
mevsim torenleriyle ilgili olan bu mitlerin kokeni, bazen yanli§ olarak 
insanlann doga olaylanm anlamakta giigluk gekmeleriyle ilintilendiril- 
m i§tir. 

Etnik-kiilturel birligin dun, bug tin ve gelecek zaman hakkmdaki dii- 
§iincesini, kavrama tarzmi ve zaman birimiyle iliskilerini en dogru bi- 
gimde aktaran metinler de yine bu metinlerdir. Gundelik hayat ritimle- 
rini programla§tiran takvim mitleri. irkm tarihi hafizasrm da diizenler. 
Doga alemiyle iliskileri ve evrensel olgekteki donemsel tekrarlanmalar- 
la onun ritimlerine uygun davram§ tarzim diizenleyen de yine takvim 
mitleridir. 

Kainattaki dongiiniin aktanldigi takvim mitleri, zamam kavrama ba- 
kimmdan genel tipolojik gizgilerle birlikte, etnik-kiilturel ozellikleri de 
kendinde banndmr. Bu zamanlar, mevsimler, aylar, giinler ve bayram- 
lar gibi belirli boliimlere aynlir. Turk gelenegine gore bu takvimdeki en 
kiiguk zaman dilimi giindiir. Bu zamamn olumlu ve olumsuz olarak 
kavranan kisimlan vardir. Tanyerinin agardigmdan ba§layarak gune§ 
batimma kadarki zaman dilimi olumlu, bir biitiin olarak goriilen gece 
ise olumsuz zaman d ilim i olarak kavranrr. 

Ka§gari'nin anlattigma gore. Tiirklerde haflamn yedi guniiniin de 
adi yoktur. Qunkii hafta denilen zaman dilimi islam'dan sonraya rastlar. 
Miisluman olmayan gogebe Tiirkler, yili dort bolume aymp, bu bolum- 



533 




TANRI 




On iki Hayvanh Takvim, 
(Altay.XIX. YUzyil) 



lerin her ug ayma da bir ad verirlerdi. 
Azerbaycan Turk takvim mitlerinde, 
aylar olmadigi igin. eski insanlann yi- 
lin gunlerini kan§tirdiklanndan, bu- 
nun igin de yillan aylara bolerek tak- 
vimi diizene sokmalarmdan bahsedi- 
lir. 

Turk takvim mitlerini ara§tiran mit 
bilimcileri, Turk etnik-kiilturel gelene- 
ginde ba§lica bir takvim sistemi ol- 
dugu sonucuna varmi§lar. Bu, on iki 
hayvanh unlii Turk takvimi ve bu tak- 



vimle bagli olan "Bahar Bayrami "dir 
(Ergenekon. Nevruz). Takvim mitlerinde, insanlann yillann adlandir- 
masimn nasil yapilmasi gerektigini bilmedikleri bir zamanda, bihcilerin 
Nevruz Bayrami'nda toplamp geziye gikarak yillara ad vermelerinden 
bahsedilir, (bak: Zaman) 



TANRI: Turk din dii§uncesi tarihi boyunca b ilin en ve prototurklerin et- 
nik-kiilturel tarihinin en arkaik evrelerinde bile var olan eski bir anlayi§. 
Turk halklanmn en eski mitolojik inam§larma ait olup, dini-mitolojik sis- 
temin merkezinde yer alarak manevi-ruhani giiciin tek bir kaynagim 
bildiren bu anlayi§, gok ruhu 'Yuce Varlik" hakkmdaki animistik (bir 
dinsel inanca gore, dogadaki turn varliklann. hayvanlann ve bitkilerin 
ruhlan vardir) du§uncelerle baglidir. Ancak Turk mitolojisine dair son 
ara§tirmalar, "Tann" anlayi§mm gokle yerin birhgi §eklinde dii§unulen 
ilahi diizen ve bu duzeni yaratip, ya§atan ulu giigle bagli oldugu kana- 
atini uyandirmi§tir. 

Turk dininin eski Yunan veya Roma ozelligi ta§imamasi, Turk Tann 
anlayi§indan da agik bir §ekilde goriilmektedir. Bu anlayi§ aslinda "ken- 
etten de yaratilmi§ olan. higbir §ey yaratabil em eyen putlar"a yakm bir 
anlayi§, higbir zaman olmami§tir. Bu anlayi§in "tek tann" mazmunun- 
dan gikip, "tannlar" §eklinde bir ilahi varhklar kategorisini bildirmesi, 
sonraki gaglara rastlamaktadir. Ancak birgok ilahi varhgm "tannlar" 
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.MLyia ortaya gkmasi ve gizli doga giiglerine ve koruyucu ruhlara 
b-ngri" denilmesi, bilim adamlanna gore "tok tannli" bir sisteme ge- 
li§ten degil, anlamsal geni§lemeden kaynaklamr ve daha alt seviyeli 
Ilahi varliklara ait olunup. Turk tannciligimn gergek igerigine golge dii- 
§iirerek onunla zitlik olu§turacak bir §ekil almiyor. Buradaki Tann" adi, 

1 ulgenler". "erlikler", "hudaylar". "yayiklar", "albislar-aibistaar" ve "tey- 
riler"de oldugu gibi. aym ozellik ta§iyan diger varliklara da ait olmu§- 
tur. Ara§tirmaalar. Buryat- Mogollarda "tengriler" hakkinda var olan 
mitolojik ve halk kulturii konulanm, dogrudan Tannalik ile baglantili 
gormii§ler. 

Eski Tiirkgede Tengri" §eklinde olup. "gozle goriinen gok" ve "Al- 
lah" anlamlan ifade eden bu kavram, ilk ve ilahi ba§langia bildirir. 
Alemdeki her §ey ona baglidir ve onun aynlmaz bir pargasidir. Ancak 
bu bir panteizm de degildir. Goriinen alemin sulan, daglan ve agaglan 
kendi sembolik ozeUikleri ve Tann'mn i§levlerinin iradedsidirier. Diinya- 
nm kozmolojik modeliyle 50k siki bir ili§kide olan Tann" anlayi§imn 
sozciik itibariyle "gok. sema" anlamlarma da gelmesini temel alan bir- 
50k ara§tirmaci, onun "Gok Tann" demek oldugu fikrini ortaya atmi§tir. 

Eski Tiirk du§uncesinde Tann'mn ululugunu anlatan birgok vasifvar- 
dir. Hunnularda "Qenli" §eklinde rastlanan Tann (Tengri) anlayi§i. "Al- 
lah" anlammda "Dingir" §ekliyle Sumerce'de de kullamlmi§nr. Mitolojik 
ve dindlik yorumlan bakimmdan aym terimin Sumerierin dilinde de var 
olmasi, eski Sumer-Tiirk dili ah§veri§leriyle agiklanabilir. Tiim gok ve 
onun sahibi" anlammda Tayan" §ekliyle Qlnceye de gegen bu kavram, 
turn Tiirk dillerinde mevcuttur. Bu kavram Yakutgada Tangara", Ku- 
mandince'de Tegre", Tengere", Tegri" ve Tengre". Karaimcede 
Tangn" ve Tanri", Quva§cada Tura". Kirgizcada Tengir". Karagay- 
Balkarda Teyri". Tatarlarda Tere" ve Tengre". Hakascada Tigir". Tu- 
ralarda "Deri" ve Azerbaycan Tiirkgesinde Tann" ve Tan" §eklinde- 
dir. Yakutlardaki Tangara" kavrami, Tann" anlamiyla birhkte hayirse- 
ver doga ruhlannm genel adim bildiren bir kavram olup. "Ayn" sozcii- 
giiyle aym anlami "igirmektedir. 

Verbitskin'in Altaylann yaratili§ gagiyla bagli geleneksel inam§lan 
hakkinda verdigi bilgiler arasmda "May Tengri" admda ezeli ve ilk ruh 
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anlamli bir variik yer alir. Altay Turkleri ona Tengri Kayragan" da de- 
mi§ler. Burada Yaratan Tann'mn bir vasfi olarak verilen "Kayragan" soz- 
ciiguyle O'nun koruyucu guciine gonderme yapilmaktadir. 

Tonyukuk yazitinda da ulusal niteligi olan bir TurkTannsi" anlayi§i 
var. Koken itibariyle Turk yaratilr§ mitlerine baglanan bu kavramrn eski 
Tiirklerdeki adina "Kok Mengi Tengri" (Ebedi Gok Tann) §eklinde de 
rastlamr. Gokturk yazilannda Tengri Teg Tengri" sozleri "Goge benze- 
yen Tann" inani§inin iradesi olarak yorumlamr. Yenisay yazitlannda 
Tengri El" denilmektedir. Buradaki Tengri". Ulu Tann'mn bir vasfi 
olan "ebedi" anlamina uygun dii§er. 

Tengri Han" adi, onun bati Tiirklerinde en ulu varlrk olarak bilindi- 
gini gosterir. Hazariann en biiyiik ilahlanna Tangri Han" denilirdi. An- 
cak birgok ara§tirmacinm de katildigi bir fikre gore, bunun tannlar igin- 
de hakim konumda olmak gibi bir anlayi§la higbir ilgisi yoktur. Bunlara 
"tengriler" denilmesi, gok tannliligi degil, bu ad altinda dii§unulen mi- 
tolojik varliklann gok ruhlanmn bir kategorisi olduklanm bildirir. Orne- 
gin. Mogol inam§ina gore. Tengri" denilen bu varhklar, ba§lanndaki li- 
derleriyle birlikte gokyuziinun on yedinci katinda ya§arlardi. Mogol §a- 
manizminde aynca "Han Monhe Tengri" (Ebedi Gok Tann) ve "Ataga 
Tengri" gibi §ekilsiz motifler korunmu§tur. Bazi versiyonlarda ise 
TengrTnin "Etugen" ana lie birlikte denizden ortaya giktigindan bah- 
sedilir. Orta gaglardaki Mogollann dilinde Tengri". "Monhe Tengri" 
(Ebedi Gok) §eklinde de kullamlmi§tir. 

Ibn-i Fedlan'in anlattiklannagore. Oguzlar herhangi bir zoriuk kar§i- 
sinda ba§lanm gokyiiziine kaldinp, "Bir Tengri" derlermi§. Sonraki do- 
nemlerin kaynaklannda da her zaman ilk once "Ulug TengrTnin adi 
amldiktan sonra soze ba§lamrdi. M. Ka§gari, Tengri" sozciigunii dogal 
olarak "Ulu Tann" gibi anlamlandinr. O daha sonra Miisluman olmayan 
Turklerin din adamlannm Tengri "ye tapmalanndan. O'nun memnun 
olmadigim anlatan bir savi ornek gostererek, "Ba§i batmi§ kafirler, go- 
ge Tengri' diyorlar. Bu insanlar yuksek bir dag, biiyiik bir agag gibi ne 
gorurlerse adina Tengri' derler ve bu gibi nesnelere secde ederler. 
Bunlar okumu§ insanlara Tengrigen' derler. Bunlann azginliklanndan 
Tann'ya siginarak" diye ekliyor. Dede Korkut Kitabi'nda da "Yonma 
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aga g tangnli... kafir" iradesi gegmektedir. Hazarlarm soyundan gelen 
Karaimlerde de bazi kaynaklara gore, yiizyillardir agag govdesinden 
yapilmi§ kutsal tengriye tapilirdi. Ulu agacm, Tann'yi temsil etmesi ba- 
kimmdan Azerbaycan'daki 'Tannalti" pirinin adi da anlamlidir. Tabii ki 
burada tapilan §ey agaan kendisi degil, sembolize ettigi Tann'dir. Bu- 
rada da goriildugii gibi, Turk du§uncesindeki 'Tann" anlayi§i, "Ulu 
Agag" ve "Ulu Dag" (Tengri Dag) gibi anlayi§lan da igerirdi. Turklerde 
1 llu daglar Tann'mn ilahi niteliklerini ta§idigi igin aym adla amlrr ve Tan- 
n Dagi" olarak kutsal sayilirdi. Tann adi Azerbaycan'daki "Cingirdag" 
(Tann Dagi) admdada korunmu§tur. 'Tengri Kagan", 'Tengri Elim" gibi 
ifadeler ise anlayi§ olarak Tann'mn ululugunun vasfidir. 

Higbir zaman §ahislandm!mayan gok kaynakli Turk Tann'simn sade- 
ce kendine benzerligi vardir. Gokturk yazilanndaki 'Tengri Teg Teng- 
rTnin anlami da budur. Tann'mn gorunu§u, §ekli ve bigimi oldugu hak- 
kinda eski Turklerin dini du§uncelerinden kalma higbir iz mevcut degil. 
QunkuTurkTannsi ba§mdan beri manevibir ruh anlami kazanmi§ti. De- 
de Korkut Kitabi'nda da sirf bu inam§m izi olarak. "Yucalardan yuca- 
sanl-Kimse bilmez necesen'.-Goridu Tangn!" denilmektedir. Tann'mn 
yeri goklerdedir. Her zaman tek bir Tann'ya inanmi§ olan Tiirkler, bu 
yiizden gdkyuziine de Tengri" veya Tenri" diyebilmi§ler. "Kok Teng- 
ri" mavi goktii. Maddi bir varlik olan gok ve "yeri, gogii yaratan Tann" 
hakkmda bazen aym deyim kullamlmi§tir. Onun igin de eski Turklerin 
ne zaman "Yaratia Tann", ne zaman "mavi gok'ii kastettiklerini anla- 
mak ara§tirmacilar igin her zaman zor olmu§tur. 

Eski Turklerde yemin edildigi zaman, goge de yere de yemin edilir- 
di. Bu yeri ve gogu yaratan olarak da tek bir Tann dii§unulurdu. Tek 
Tann'ya Inamldigi ign, "inang ve du§iince alamnda da birlik gorumirdii. 
Gokturk yazilanmn srmmn goziilmesi, ilk olarak "Tann" sozcugiimin 
okunabilmesiyle mumkiin olmu§, bu da tannnm bir liitfu sayilmi§tir. 
Turk mitolojik dii§uncesinde sonsuzluk ve oliimsuzluk sadece Tann'ya 
mahsustur. Bu dii§unceye gore, O'nda yaratilmi§lara ozgii bir durum 
olan dogmak ve dogulmak gibi bir ozellik yoktur. Yani Tann ne dog- 
mu§, ne de dogulmu§tur. Onun igin de Turk Tannsi yaratili§ itibariyle 
Hint mitolojisindeki Brahma gibi varkklara asla benzetilemez. 
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Eski Turk metinlerinde de 
gorundiigu gibi, Tann gozle go- 
E A N A f A n A "»-* AA riinmez ve normal insanlann 
If y A $3t -!>- A giinluk hayati an na da asla kan§- 
f r i maz- Ug Kuibustan, Yol Tengri. Ate§ 

Ana ve Yer-su Ruhlan'mn onun evlattan olma- 
jftjffV&K. 51 hakkmdaki inam§ ise Turk dini-mitolojik 
rCv'^Svii sisteminin olgiilerine uymamaktadir. Bu 
t El A t inam§i, destekleyen ne bir mitolojikyo- 
rum var. ne de herhangi bir etnog- 
rafikveri. Bu anlayi§in "Kun Tengri", 
"Ay Tengri" ve "Kun Ay Tengri" 
§ekillerine de sadece Mani dinini 
ngUricri V kabul eden Uyguriarda rastlamr 

ve geleneksel Turk dini-mitolojik 
du§uncesinde bu iradelerin bir yeri yoktur. Turklerin gune§. ay. yrldrz ve 
yildmm gibi kavramlara olan inanglan "ise dogal olarak Tann kultiiyle il- 
gilidir. 

Tann. Allah demek degildir" gibi iddialarm higbir bilimsel dayana- 
gi yoktur ve Tiirkluk bilimine de yabancidir. Musliimanligi kabul eden 
Tiirkler, eski Tann adim, vasiflanyla birlikte yeni dinlerinin Tannsi anla- 
minda da gekinmeden kullanmi§lardir. Kuran gevirmeni olan turn Turk- 
Miisluman yazarlar, Tengri-Tengri (Tangn-Tann-Tan) kavrammi "Allah" 
anlayi§mm kar§iligi olarak kabul etmi§ler. Dede Korkut Kitabmda da 
Allah ve Tengri anlayi§lan "Cumle alemi yaratan Allah-Tengri gorklii" 
cumlesinde yan yana kullamlmaktadir ve bu yuzden de Kuran, Tann 
Bilimi" olarak adlandmlir: 'Yazilip, dizihp gokten indi Tengri ilmi Kuran 
gorklii." Bazi ara§tirmalarda rastlanan, Turk Tann anlayi§mm olu§umun- 
da ve hatta Tanncilikla bagh mitolojik metinlerin ortaya gikma zamanm- 
da "Rikveda" metinlerinden de yararlamlmasi fikri ise tamamen mantik 
di§idir. 

Eski Turk cemiyeti, geleneksel bir cemiyetti ve ebedi giiciin kayna- 
gi olan Tann'ya adanan torenleri cemiyet liderinin kendisi gergekle§ti- 
rirdi. Eski Turklerin dini de sirfTann fikrinden dogmu§tu. Akay-Sayanda 
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Ion donemlere kadar yapilan toplu kurban torenleri de sadece Tann 
M lina yapilirdi. Yaratili§in diizenini devamli olarak saglayan Tiirk tannsi, 

I bikanlar ve beyleri yiikseltmek igin degil, Turk ulusunu yiikseltmek igin 
hakanlara "kut" gonderirdi. 

Eski Turk du§uncesindeki Tann anlayi§i, yanh§hkla bazi ara§tirmalar- 
la "Cezayi ahrete birakmayip, en kiiguk hataya bile goz yummayan 
ilahi varlik" olarak tammlamr. P. Karpini ise Tatarlarda, goriinen ve go- 
riinmeyen her §eyin yaraticisi olarak tek Tann'mn goriindiigunii ve bu 
lann'mn cezadan 90k mutluluk getirdigine inamldigim 90k Onceleri 
yazmi§ti. Ger9ekten de Turk Tann'si du§unce ve davram§larda insanlara 
i K'lli bir serbestlik ve belli bir yere kadar irade ozgurlugii vermi§tir. Bu- 
radaki davrani§ tarzi artik insamn kendisine bagliydi ve onun biitiin 
davram§lanmn degerini de tarzina uygun olarak Tann'mn kendisi vere- 
cekti. 

Iran mitolojisinde yerin ve gogiin kendi sahibi ve yaraticisi oldugu 
lialde ve iistelik ikisinin arasinda bitmek tukenmek bilmeyen bir sava§ 
oldugu halde, Turk dini-mitolojik dii§uncesinde yerin ve gogiin tek bir 
yaraticisi vardi. O daTann'ydi. Eski Tiirkler tek Tanncilardi. 6. yuzyildaki 
Menandr'in yazdiklarma bakilirsa, her ne kadar topraga, suya ve ate§e 
saygi gosterilse de kainatm yaraticisi olarak tek Tann'ya inamkrdi. Bi- 
zans tarih9isi Feofilakt da Tiirklerin tek bir Tannya inandiklanm, onu yer- 
lerin ve goklerin sahibi bildiklerini ve onun i9in kurbanlar kestiklerini ya- 
ziyor. Dinin kaynagiyla bagh en onemli fikirlerden bin de sirf tek Tann 
inanadir. Turk Tann'simn, en biiyiik gok ruhu olarak gogiin en ust ka- 
tinda mesken tuttugu, hatta cadin bile olduguna dair iddialar ise ba§ka 
sistemlerin etkisiyle geldigi i9in, Turk etnik-kiiltiirel ger9ekleri tarafin- 
dan onay [anmamaktadir. 

Eski Turkiin Tann anlayi§i, tannlanm kalpleriyle degil, gozleriyle kav- 
rayan Yunanlilar veya dini inam§lanmn temelini korku ve tehdit iizerine 
kuran diger halklann Tann anlayi§indan farklidir. Hi9bir etnografik ozel- 
lik ta§imayan bu anlayi§in kendi ol9iitleri vardir. Bu bakimdan Ebiilgazi 
Bahadir Han'in Tiirk §eceresi" adil eserindeki bir sahne olduk9a ilgin9- 
tir. "Cengiz Han. ona bilgili ve okumu§ birini gondersinler diye Buha- 
ra'ya haber yollar. O bilgeye soracagi bir9ok §ey vardir. Buhara halki da 
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Gazi E§nef adli birini bir dam§manla birkkte hamn yamna gonderirler. 
Han. 'Sizler nasil Miisliimansmiz?' diye sorar onlara. Onlar da derler ki. 
Biz Miisliimanlar Huda'nm kullanyiz. O tektirve benzeri yoktur." Cen- 
giz Han. 'Ben de Tann'yi bir bilirim' der. Onlar. 'Peygamber Tann'mn 
elgsidir ve Yiice Tann. buyruklanni yeti§tirmek igin onu gondermi§tir" 
derler. Cengiz Han, bu sozleri de kabul eder. Son olarak onlar derler ki. 
Huda'nm Mekke admda bir yeri var. giiciimiiz yeterse oraya gideriz.' 
Cengiz Han artik bu sozleri kabul etmez ve Butun Alem. Huda'nm yur- 
dudur. Bir yeri aymp oraya gitmek nedir?" 

Ebu Dulef in "Seyahatname"sinde de Oguzlann putlanmn olmadigi 
anla§ikr. Yard, eski Tiirklerde putlar ve ilahlar yoktur, sadece tek birTan- 
n var. Emin El Razi. Hazerlerden bahsettigi zaman. "... fakat gogiin 
Tannsi diger tannlardan daha biiyiiktiir" der. Buradaki diger tannlann 
olgiileri farkli olup. daha 50k iye olarak bilinen koruyucu ruhlar ve evli- 
yalara uygun dii§iiyor. Oguzname'de de Tann'yi gozle gormii§ kimse 
yok. Akilla bulurlar" ve Tann ni§an koydugu kuldan korkmak gerek" 
denilmektedir. Goktiirk yazi lan nda da Tann. ezeli ve ebedi olup. her 
§eyin yaraticisi olan bk gugtrir ve cismani olarak gok denikr. 

Bir bah§i duasmda, "Ilk once gogii yaratan Tannm! Ondan sonra 
yeri yaratan Tannm!" deniliyor. Eski Tiirklerde her §eyin yaraticisi olan 
tek Tann Inana oldukga gugluydii. Onlar, giine§e ve aya degil, onlan 
yaratan Tann'ya secde ederlerdi. Tiirklerde gogiin mhu sayilan, yeri ve 
gogii yaratan ulu bir giig olarak bilinen Gok Tann'mn adma higbir tapi- 
nak yapilmami§tir. Qiinkii tiim yerlerin ve goklerin aslinda Tann'mn ol- 
duguna inamlmi§tir. Eski Tiirk dinine gore. yaratilmi§ olan her §eyin ya- 
raticisi ve koruyucusu olan ulu varhk Gok Tann ile kul arasmda, insa- 
noglu araci olamazdi. Kurt, agag, i§ik ve dag gibi varhklar ise olsa olsa 
Onunla insanoglu arasmda sadece koprii yaratabilecek sembolik go- 
riintiiler olabihrdi, (bak: Tannalik) 

TANRI OGLU: (bak- Gok Oglu) 

TANRICILIK Eski Tiirklerin dini-mitolojik g6rii§lerinin ifadesi olup, Tiirk 
mitolojisi zemininde olu§up. Tiirk mitolojik du§uncesinin temelini olu§- 
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turan ve daha elerin kokleriyle kozmogonik mitlerde yansryan bu inang 
• • Ueminin ba§kca ozelligi kainatm bir biitim olarak kavranilmazdir. Bu- 
I . K U en ulu varlik olan Tann kutsal bilinip, turn durumlardagogebagli- 
1I11 Tanncilikta Ulu Yaratan ile ili§kide olan herhangi bir varliktan soz 
> • hlmez. Eski gaglardan beri mevcut olan bu din gelenegi, tektannli 
Inang sistemi olarak ortagag kaynaklanyla da desteklenmektedir. Bazi- 
l.ui ise tannciligm. ilk dualist (Tki Tannalik) dunya goru§unden olu§tugu- 
nu bile soyluyoriar. Biiyiik gogebe Turk topluluklannm dinsel dunya 
gi «rii§unun temel siitunu olan bu inang, bazen hatta biisbiitun farkli ge- 
leneklerle de kan§tinlir. Bazi ara§tirmacilara gore. §aman mitolojisi de 
tannciligm manevi mirasimn bir pargasidir. 

En ulu varlik oian Tann'dan ba§ka koruyucu ruhlann da Tann sayil- 
ll»asiyla tannaliga. goktannk bir din goriintusu bile verilmi§ ve edebi- 
yatlarda bir Turk tannlar toplulugu yaratilmi§tir. Halbuki bu ruhlar tiim 
Killerde, Tann katmdan her zaman daha a§agi seviyelerde olmu§lar. 
Qiinkii Turk Tann'si tektir ve ortagi yoktur. Hatta bazi durumlarda Tann 
nitelikleri ta§iyan Ulgen ve Kuday da ebedi gok ogullan yerinde gorii- 
n drier. Bunun igin de geleneksel Turk kulturiinden bahsedilirken, bu 
kulturiin dogasma aykm olan Ter Allah". "Gok Allah", Tann Oglu". 
Su Tannsi". "DagTannsi" ve Topragm Rabbi" gibi ifadeleryer bulami- 
yor. Geleneksel Turk kulturiinun kendi dogasindan gelmeyen ve din 
du§uncesini dogru, diizgiin bir §eklide aktaracak giicii olmayan bu ifa- 
delerle, bilerek veya bilmeyerek, Turk dinine goktannli bir tektannhlik 
kilifi uydurulur. 

Halbuki birgok tanndan bahsedip "tannlar" diye adlandirdiktan bu 
varhklar. Yunan ve Rum lann dininde oldugu gibi. Tiirklerde bir tannlar 
toplulugu olu§turacak tek genel bir sistemde birle§mem i§lerdir. Yani 
"Eski Turk panteonu" ifadesi de higbir §ekh de geleneksel Turk cemiye- 
tinde etnik kulturiin aynlmaz bir pargasi olan din anlayi§im tammlaya- 
miyor. Tam tersine, onu putperestlik tipinde goktannli bir din goriimi- 
§iine biiriindurerek. onu dini-mitolojik sistemi birbirine baglanmayan, 
her biri otekisiyie zitlik olu§turan inanglar toplami gibi aksettiriyor. 

Turk dini-mitolojik du§uncesinin mahiyetinde olup, onun yapisim 
belirleyen Tannalik, "yazilip, dizihp, gokten gelen Tann bilimi", yasalar- 
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dan olu§mu§ gokten inme bir kitabi veya bir peygamberi olmayan, bir 
dindir. Elbette, higbir dini sistem, tek bir tannya inam§tan ibaret ola- 
maz. Bu bakimdan Turk dini-mitolojik diinya g6ru§iinde de en ulu var- 
liktan ba§ka, daha a§agi seviyelerde b ilin en ancak O'nun varlik veya 
giiciine higbir §ekilde golge du§urmeyen diger kutsal varliklar, iyeler, 
mhlar ve evliyalar da her zaman var olmu§lar. Daha sonralan §amaniz- 
min yayildigi zamanlarda Tannalik sistemiyle bagh bazi torenler, §ama- 
nizm torenlerine de aym seviyede gegi§ yapmi§tir. Bu durum, Turk du- 
§uncesinden gelen siiregle ilgihdir. Yakutlarda tannaligin bir izini ya§a- 
tan Tangara Kayra Han ile §amanm gok bir baghhgi yoktur. Sibiryah 
Turk halkalannm gergekle§tirdikleri bazi torenlere §amanlann gaginlma- 
masi ise bu ritiielin, §amanizmle degil, Tannahkla ilgili oldugunun ka- 
mtidir. Halbuki birgok ara§tirmada, Tannahkla §amanizm arasinda hig- 
bir fark koyulmuyor. Genellikle Turk dini inani§ sisteminden bahsedildi- 
gi zaman, gok degi§ik yorumlara yer ve rilir . Bunlardan bin de Erlikle 
Bay Ulgen'i kan§tirmakla, eski Turk dini sistemine bazen dualist bir din 
goriinumu vermek veya Hiristiyan tektannligi uygulama §eklinde ken- 
dini gosterir. Islam'i kabul eden Turklerin o giine kadarki dini inam§la- 
nndan putperestlik olarak bahsetmek de bu yanh§liklardan biridir. 

Aslinda Turklerin cemiyet hayatindaki duzenlerinin kendisi de dun- 
ya duzeninin bagh oldugu Tann inanandan gelirdi. Eski Turkler Tan- 
n'nin her §eye kadir bir gug olduguna inamrlardi. Ba§langiam yerle go- 
gun bir butiin olu§turdugu dinsel du§unceden alan "Gok Tann" inam§i, 
tannaligin kendisiydi. Geleneksel Turk cemiyetindeki din inana, kiiltii- 
rel temele dayanan eski Yunan sisteminden ve mucizeye inanan iizeri- 
ne kumlu olan diger dini dii§unce sistemlerinden farkliydi. 

Turk halklannm dini-mitolojik inam§lanmn geni§ bir goriintiisunun 
ortaya gkmasim zorla§tiran nedenlerden bill, eski Turk diniyle ilgili ba§- 
hca kaynakjann elde edilmesinin zorlugundan kaynaklamr. Bu bilgiler, 
kom§u halklar ve onlann yazdigi salnamelerden ogrenilebihr. Ancak bu 
bilgiler gogunda hakim olan ulusal veya dini fanatizm duygusu, geger- 
lilikleiini tarti§ma konusu yapabihr. 

Turk dini diinya g6rii§u, ge§ith etkilere maruz kaldigi igin, bu siste- 
me dair terminoloji gerektigi kadar korunamami§tir. Hatta tannaligin 
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ibadet usulleri hakkinda bile sistematik bir bilgiye rastlamak zordur. Bu- 
nun igin, biitiin bir dini-mitolojik sistemi ve din dii§tincesini, yalniz 
Tengri", 'Yer Sub", "lduk". "Umay" ve "kut" gibi terimlerle irade et- 
mek oldukga zordur. Altay ve Yakut §amanizmini eski Turk dini siste- 
miyle aynila§tirmak, en azindan onun igin dogru olmayabilir. (Jiinkii 
Turk halklan higbir zaman bu §ekilde bir dini birlik igerisinde ya§ama- 
mi§lar. Tannalik bir kiilt olarak, tiim Turk boy ve soy lan arasinda evren- 
sel nitelik ta§imi§tir. 

Elbette §amanizm, Turk dini dii§iince sistemine yabana bir olay de- 
gildir. Ancak Turk dini dii§iincesi, gok olgekli bir sistem gibidir ve §a- 
manizm de bu olgeklerden biridir. Sava§mayi ve kan dokmeyi kesinlik- 
le reddeden Mani dini ise dovii§ken ve akina ruhlu olan gogebe Tiirk- 
lerin hayat tarzina ve felsefelerine uygun gelmeyen bir dini sistem ola- 
rak, Tiirk dini sisteminin geli§iminde ancak bir a§ama sayilabilir. Eski 
Tiirklerin kendi dinlerine ad vermemeleri, onun 'Toyonizm". "§ama- 
nizm" veya "Kara inani§" gibi takma adlarla amlmasina yol agmi§tir. 
Tannaligi bir tarara birakarak, Tiirklerin eski dinlerine dualist bir nitelik 
kazindirmak da Turk din tarihine golge dii§iirur. Eski Turk dinine dair 
ara§tirmalarda, normal halkm "Gok Tann'ya. iistiin smiflann ise atalara 
tap tiklan na dair fikirlere bile rastlamak miimkundur. Ancak etnik- 
kiiltiirel sistemin dogasim anlamak bakimindan boyle bir fikir kabul edi- 
lemez, j. P. Ru, dinle ig ige ya§ayan eski Tiirklerin dinini, yanli§ olarak 
Mogol etkisiyle yeniden canlandinlmi§ olan bir §amanizm §ekli olarak 
degerlendiriyor. 

Genellikle eski Tiiik diniyle bagli, mitolojiyi ilgilendiren gok sayida 
sorun var. Eski Turk dinine §amanizm denilemiyorsa, ne ad verilmeli- 
dir? Bir din kendine ozgii olan anlayi§larla degil, ba§ka bir dinin termi- 
nolojisiyle agiklanmaya gah§ildigi zaman, bu dini anlayi§in kalibma so- 
kulmu§ olur ve anla§ilmaz bir §ekil alir. Tiirk dini Inang sisteminin mahi- 
yeti de ba§ka dini sistemlere ozgii anlayi§larla agiklanamaz. Tiirk tann- 
aligi, "tektann" (Gok Tann) inam§i etrafinda §ekillenmi§ ve kendine oz- 
gii bir tektannk dindir. Bunun igin de eski Tiirk dini, bazen "Gok Tann" 
dini olarak adlandinlir. Geleneksel Tiirk cemiyetindeki din dii§iincesi, 
bir sistem gibi Gok Tann etrafinda §ekillenmi§ti. Burada, gok ve Tann 
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kavramlan birbirini lamamlryordu. Gogiin enginlik ve sonsuzlugunu 
hatirlatan Gok Tann'nm, ne resmi gizilir, ne de heykeli dikilirdi. Gok 
Tann adindaki "gok", sadece gogiin rengini degil, kutsallik ve yuceligi- 
ni anlatan gok rengine biiriinmeyi. enginligi, sonsuzlugu, derinligi, tan- 
nnm goklerle bagliligim, ululugunu, yiiceligini ve azametini bildirmi§tir. 
Gok Tann. "yiice ve ulu Tann" demektir. "Ulu Ak Ana" adindaki "ak" 
sozciigiiniin beyaz rengi degil, kutsalligi ve yiiceligi irade ettigi gibi, 
"Gok Tann" adindaki "Gok" de aym anlami ta§imaktadir. Bu anlamiyla 
birlikte buradaki "gok" sozciigii, sadece gozle goriinen gogiin rengi 
demek degildi. O'nun yeri, renklerin en giizeli gibi hayallerde ve kalp- 
lerdeydi. Her tiirlii giizellik ve kutsallik onda bulunurdu. Tann elgisi 
olan nur yiizlii Bozkurt'a da ilahi kokenli oldugunu bildirmek igin "Kok- 
borii" denilmi§tir. 

Tiirk tannciligi, Tiirk dini inani§ sistemi gibi. asla goktannli bir tektan- 
ncilik olmami§tir. Eski Tiirk dininden bahsedildigi zaman, diinyamn 
ilahi varlik tarafmdan yaratilma inam§imn, Altay halklan arasmda yalniz- 
ca Mogol gagmda olu§maya ba§ladigim soyleyen ve Tiirk dii§iincesini 
tamam iyi e Mogol dii§iincesine uygunia§tnmaya gah§an ara§tirmacilar, 
bu din dii§iincesi §eklini, Paganizm (goktanncilik) olarak da nitelendiri- 
yorlar. Ancak bu soz aslinda, ilk Hiristiyanlann Yunan ve Roma dinleri 
hakkmda kullandiktan bir iradeydi ve sadece bu dinlerden bahsedildigi 
zaman kullamlabilirdi. Halbuki eski Tiirk dini. ne Yunan, ne de Roma di- 
ninin ozelliklerini ta§ir. 

Budizm'in etkisi altmda kalan Maniheizm sistemden gelen "Ate§ 
Tengri", "Su Tann" ve "I§ikTann" anlayi§lanna ek olarak 'Yol Tannsi" ve 
'Yildinm TannsTna benzer anlayi§ ve iradelerle, Tiirk dinine goktannli 
bir din. politeizmle iq ige girmi§ ve putperestlik tipinde bir tektann go- 
riinii§ii verilir. Bir inang sistemi olan tannciliktaki dag. agag ve su iigle- 
mesini de Hmstiyan tektann liginin kahplan na sigdirmak higbir §eklide 
miimkiin degildir. 

Tarih boyunca birgok Tiirk hakanmm ba§ka dinlere tapmabil meleri 
de normal halkrn inandigi gergek Tiirk tanncihgmm mahiyetini degi§tir- 
miyor. Tannalik. ruhu temiz duygularla dolu olan bir cemiyetin, ilahi 
yasalanyla alemi diizene sokan Ulu Tann'ya duydugu inam§ sistemidir. 
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Kendine ozgii Inang ve davram§ normlan olan Turk tannciligmm ba§lica 
mahiyeti, dogum, dliim ve olup-dirilmeler zindri §eklinde iradesini bu- 
lan ebedi hayat du§iincesidir. 

Tonyukuk abidesinde bir de Tiirk Tannsi" anlayi§i var. Ancak bu. 
diger anlayi§tan da yan dinsel gormek Igin yeterli gelmiyor. Tannalik 
dinsel bir inang sistemi gibi. bu cemiyet hayatimn aynlmaz bir pargasi- 
dir. Bu cemiyet Iginde onun ayn bir kuruma oonu§memesinin nedeni 
ise din ile ig ige bir hayat ya§ayan bu halkta ayn bir dinsel kurum olma- 
ya higbir gereksinimin duyulmamasrydi. 

Turk dini-mitolojik du§unce sisteminin ogrenilmesini ne kadar zor- 
la§tmrsa zorta§tirsm. ulusal kiiltur tarihinin ara§nnlmasi gdstermi§tir ki. 
Turk dii§uncesi, herhangi bir yeni dini veya dii§unceyi kabul eden za- 
manlarda bile kendinde olam yinrmemi§ ve en getin hallerde bile 
onunla uyum saglayabilmi§tir. 

Ba§ka bir fikir ise tektannya olan inang, Turklerin Musliiman olmala- 
nm kolayla§tirmi§tir. Burada Miisluman olmayan Turk halklanmn inang - 
lanm hangi mantikla agiklayacagimiz sorusu kar§imiza gikmaktadir. 

Tannalik dini inam§imn kokleri. Turklerin cemiyet hayaOndaki eski 
duzenine baglamr. Adma "Kadir Tann" veya "Ulu Tann" da denilen 
Tann'ya Turk din du§uncesinde sadece sevgi mevcuttur ve Ulu Yara- 
tan'a isyan etmekten eser yoktur. 

Tannalikta, kainatm yaratiasi olarak bilinen Tann. Turk cemiyetinin 
manevi gucuniin tekkaynagi sayilmi§tir. Bu anlayi§agore. Tannyaratil- 
mami§tir ve biitiin alem onun yurdu sayilmi§tir. Mitolojik motifleri da- 
ha gok koruyup, saklayan arkaik Turk destanlannda da Tannalik goru§- 
lerinin izleri goriinur. Ara§tirmaalann goguna gore, ortagag metinleri 
olan Oguznamelerde adi gegen ve Turk etnografik mitlerinin ana mo- 
tiflerinden sayilan Oguz Han'm Islam'i kabul ettigi §eklinde gosterilen 
tektannligm kendisi de gergek anlamda Islam demek degildir ve tek- 
tannalik sistemi olarak gorunen durum, aslinda Turk tannaligidir. 

Tannaligm iistiin ozelliklerinden biri de insanla Tann arasmda higbir 
araa, Peygamber veya ruhani birkonumun olmamasidir. Bu bakimdan 
'Tannyla kul arasma girilmez" §eklinde ifade edilen iinlii Turk atasozii 
iyi bir ornektir. Dede Korkut Kitabi'nda da Deh Dumrul'un 'Ya pes can 
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veren, can alan Allah Tela midir?" sozlerinde, Azrail "Beli, oldur" ceva- 
bi verir ve bunun ardindan Dumrul §oyle soyler, "ya pes sen ne eyle- 
meklukdasan? Sen aradan §ikil, men Allah tela ile haberi e§im!.." Dede 
Korkut Kitabi'ndaki "Ol vaktiar beylerin duasi dua. bedduasi bedduay- 
di" ifadesi de ara§tirmacilara gore, soziin giiciine olan inan§la birlikte 
Tannalik inanciyla da ilgihdir. 

§amanizmin yayildigi donemlerde de Turk diinya gorii§iinde Tann- 
alik inam§lan onunla paralel bir §ekilde ya§ami§, Turk diinya gorii§ ve 
dii§iincesinde ayn bir yer tutmu§tur. Bu dii§iincenin pratik taralmi §a- 
manizm olu§turmu§ ise ideolojik tarafinda yine Tannalik bulunmakta- 
dir. Bu tapim§lar bazi §aman ayin ve torenlerinde ciddi degi§ikliklere 
ugrami§ olsa da bircok Tannalik torenleri arkaik icra §ekillerini koru- 
mu§tur. 

Eski Turk tannaligindan bahsedildigi zaman, panteon anlayi§inm 
kullammi dogru olmaz. (^iinku burada tannlar degil, tek bir Tann var. 
Kainati bir biitiin olarak kavrayan Turklerin tanna diinya g6rii§iinde. 
Tann hicbir insanbi^imci ozellik ta§imami§tir. Tannalik. tarihin belh bir 
qagiyla sm inandin Imasi mumkiin olmayan bir dini dii§iince sistemidir. 
Tannalikta, diinya diizeni Tiirk Tannsma baghdir. Kan§iklik sevmeyen, 
soyutluktan uzak olan Tiirk dii§iince sistemindeki Tannalik anlayi§inda 
Yunan ve Sami dii§iince sistemlerinden faridi olarak temel anlayi§ tanndir. 
Bu anlayi§ta Asur, Babil, Yunan ve Roma tannlannda olan araa konum 
yoktur ve O. cemiyetin diizenini korumak i§in hakanlara yardim eder. 

Avrasya'nm tarn ortasindaki gogebe topluluklannm manevi, ruhani 
ve kiiltiirel temelini olu§turan Tannalik, hi§bir zaman ba§ka din ve 
inan§ sistemlerine kar§i saldirganhk gostermemekle birlikte kendi ma- 
hiyetini de hi§bir zaman degi§tirmemi§tir. Diger dinlerdeki ilahi varlik- 
lan alip, sistemli bir §eklide kendi igerisinde eriterek §eytani giigler ara- 
sina karmak §ekliyle demonolojik zenginhgi kazanma yoluna da Tann- 
alikta asla rastianamaz, 

TAPDIK: Azerbaycan dilinde mitolojik karakterli hikaye kahramam. 
Hikayenin yapisal temelinde kiiltiirel kahraman (veya Gok Oglu) hak- 
kmdaki mitolojik metinlerin onemli bir rol oynadigim dii§iinmek miim- 
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kiindur. Gokten bir i§ik §eklinde dii§en 'Tapdik" motifinde kiilturel kah- 
raman gizgileri de kendini gosterir Ornegin O, §eytani guglerle garpi- 
§ir. M. Seyidov, Tapdik"m yeryuziine geli§ini, Uygur Oguznamesin- 
deki Oguz'un kansimn yere du§mesiyle kryaslami§tir. Orada Oguz'un 
kansi i§in §eklinde gokten yere dii§uyor. 

Tapdik", hikayede YildmmTannsi (ruhu) olan Turan Dev'in oglu gi- 
bi veriliyor. Ara§tirmaalar, Yildmm Tannsinm yildmm dii§tugu zaman 
kiz kagirmasi inanana dayanarak, Tufan Dev motifinde de Yildmm Tan- 
nsrnm izlerini gormekteler. Gergekte de O, Gok Oglu gibi gokten yere 
anarve bir kaza sonucu bulundugu igin adma Tapdik" (bulduk) denilir. 
ilging olan bir nokta da Yildmm Tannsinm evlattan da bulunduklan igin, 
Tapdik" adiyla (veya bu anlama gelen ad ile) amlmalandir. 

Tapdik", Turk ve Mogol halklanmn efsanelerinde geni§ bir §ekilde 
yayilan ve inam§a gore §eytani varhktan temizlemek igin gokten yere 
gonderilen Tann Evlatlan'yla bagli efsanevi kahramanlar grubuna ait 
olunur. Mogol efsane kahramam olan Keser lie kar§ila§tmlan bu karak- 
ter, ilk atalar karakterlerinin bir az geg olu§mu§ olan §ekli gibi goruniir. 

TARGiTAY: Sagat mitolojisinde ilk insan, Saklann ulu atasi ve Papay'm 
oglu. Sak (Skir) irksal mitinin Yunanlila§tmlmi§ versiyonunda bu varlik 
"Herald" adryla bilinir. Diodoriin betimledigi mitolojik metinde ise 
Targitay'la bagli olan pargalarda adi gegen karakter "Skiftir (tskit). 

Targitay" adi, sadece Turk dilinde dogru bir §eklide agiklanabilir. 
Tarigtay" sozcugiiniin rahathkla Targitay" §eklini almasmi dikkate 
alan ara§tirmaalar, Targitay" admin 'Tengritay-Tangri tay" admdan yer 
degi§tirme yontemiyle turedigini savunmu§, ona Tann gibi, Tann ben- 
zeri" §eklinde bir de anlam kazandirmi§lar. Targitay" admin eski Tiirk- 
gede "Ulu Turk, Turk Ata" memumlanna yakm bir anlam bildirdigini 
dii§unmek de mumkiin olabilir. 

T ARI: Taim admin Azerbaycan Turk agizlannda kullamlan §ekli. Bu te- 
rim, Tar" §ekliyle Avesta'da kullamlmi§tir. Onunla aym kokten olan 
Tangara", Yakutgada hem Tann", hem de "gok" anlammda kullamlrr. 
Tuva Tiirkgesinde de yine aym kokten olan "Deer" sozcugii var. Bu 
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sozcugiin anlami da "gok, semandir. Tan", Tatarlarda Tere". KaraTa- 
tarlarda Tegri". Uryanhaylarda Ter" ve Karagay- Balkarlarda da Teyri" 
§eklindedir. Eski Kafkas dilinde Tahin Berda" (Tannveren) §eklidevar 
dir. Azerbaycan Turk dil §ivelerinde "Ag Tan" §eklinde bir iradeye de 
rastlamr. Buradaki "ag" sozciigii, "aakli. ofkeli" anlammda olup. Ta 
(n)n'nm birvasfini bildirir. 

Karagay-Balkariaidaki inam§a gore, her nesneyi yaratan ve her §eye 
kadir tek ulu varhk, Teyri'dir. Kainat ve yaratili§m ilk nedeni de odur. 
Halk kulturii geleneginde bazen "Ulu Teyri" veya "Han Teyri" §eklinde 
de kullamlan bu yuce varligm adma daha gok dualar, efsun metinleri ve 
toren tiirkulerinde rastlamr. Ara§tirmaalar Teyri" motifinde diinyayi 
yaratarak ona §ekil veren ilk kiilturel kahraman gizgilerini bile goriirler. 
Halkm inam§ina gore gegmi§ zamanlarda Teyri" adim duasmda anan 
herhangi bir Karagayh. istedigine kavu§urmu§. Ancak gelenekgi Insan- 
lann Teyri" admda. "esmay-I husna" olarak bilinen Allah'm 99 adm 
dan birini gormeleri de tabii ki. islam'm etkisiyle gergekle§mi§tir. 

Bu terim, Karagay- Balkarlarda koruyucu ruh ve iye anlammi da ko 
rumu§tur. Ornegin, suu teyrisi {su iyesi), jel teyrisi (riizgar iyesi), jer tey 
risi (yer iyesi) gibi. Ulu Yara tan'a yiiz tutularak soylenen "Gok Teyrisi. 
bir teyri-Kalan teyri. bin teyri" sozleri de ~teyri"nin Tann" ve aym za- 
manda dogadaki goze gorunmeyen gizh gugleri bildiren "ruh" anlam 
lanm bildirir. Ancak goklerin yaratiasi olan Teyri", daha arkaik kokenli- 
dir. Evrensel i§levler ta§iyan ve her yerde varolduguna inamlan bu ulu 
varhk, higbir §ekilde resirnlenemez. 

Karagayhlar. gokku§agim da onun adiyla baglantih olarak Teyri ki- 
hg" olarak adlandirmi§lar. Karagay ve Balkartann, bu kiiltii Kipgaklardan 
aldiklanna dairfikirise bihmsel temelden yoksundur. Qunku bu inang, 
milattan onceki asirlarda, Turk dili ailesinin mevcut oldugu gaglarda 
vardi ve bu anlamda Turk dim-mitolojik dii§unce ve tanna ligmdan ge- 
lir. Onun igin de Teyri" kultiinun. Kafkas'm diger hal klan nda olmadigi 
§eklinde ortaya atilan fikir, yanli§tir. Halbuki, Kafkas'm Turk soylu halUa- 
nndan olan Azerbaycanlilar, Nogaylar ve Kumuklann dim-mitolojik go- 
rii§lerinde kiilt, agik bir §ekilde ya§amaktadir. 

Kumandinlerin inam§ma gore, insan bedenine niifuz ederek ge§itli 
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Ustaliklar yaratabilen "Qertegri Aza" adli bir ruh var. Bu kotii ruhun 
*Imdaki "gor" kokiiyie biriikte Tegri" sozciigii de agikga korunmakta- 
< lir. Tegri" sozciigii, uzak Qelkanlarda §aman ruhlanm bildiiirdi. Bu 
liihlara §orlarda ise "tos" denilmi§tir. Aslmda Mogokadaki Tegri" de 
«*ski gaglarda, belki Altay dil birligi gagmda Tiirkgeden almmi§ olan kiilt 
1 melikli bir anlayi§tir, (bak: Tann; Tannalik) 

i ASKIL: Hakaslarda tapimlan "Umay Taskil" dagimn admda rastlanan 
Mr sozciik. Bu anlayi§, bu dagm kel mitolojim ta§idigim gosterir. Bilim- 
vl metinlerdeki ortak bir gorii§e gore, Umay. dogum ve iireme 
UAhesidir ve bu anlamda eski Ulu Ana motifini sembolize eden variik- 
l.udandir. Bunun di§mda Umay adma, korpe gocuklann canlan m koru- 
dugu "lmay Taskil" §eklinde rastlanmasi, Ulu Ana motifinin dagla olan 
iMgbligim gosteriyor. 

Taskil" adi Tiirk mitolojik dii§iince sisteminde dag adi olarak halk 
kiiltiiriine de yansimi§tir. Kazak halk kiiltiiriinde Tas Tau" §ekliyle bili- 
nen bu mitolojem, Abakan Tatarianna ozgii olan bir hikayede tannlar 
yurdu olarak verilmektedir. 

TA§: Tiirk mitolojisinde tarn bir silsile te§kil eden ta§a inam§, ge§itli §e- 
killerde kar§imiza 9ikabilir. Eski bir efsaneye gore, Cun §ehzadesinin tath 
hilesine aldamp. kutsal ta§i yabanalara veren Tiirk kahramamn, iilkesin- 
den bereket gider. Dag Ruhu'ndan dogan "Maaday Karan" dogarken, 
elinde dokuz ko§eli ta§ varmi§. "Altm Ank" Halas Destanimn kahrama- 
m da ta§tan dogar. 

Ta§a donii§me motifi. Tiirk halklanmn efsane ve hikayelerinde geni§ 
yer tutmu§tur, inam§a gore, Dag Ruhu'nun gagnsma, donerek cevap 
vermek yasaktir. Bu yasagi uymamamn cezasi ta§a donii§mektir. Bu 
motifin ba§ladigi inamsm izleri, Tiirk halklanmn biiyiilii hikayelerinde 
korunmu§tur. Bazen, kutsal bilinen ta§in, gokten dii§tiigiine, ge§mi§i 
ve gelecegi bildirdigine inamlmi§tir. Ta§la bagli eski inam§lann ba§ka 
bir iradesi de "Yagmur Ta§f djr. Yagmur yagdirdigma inamlan ve eski 
Tiirklerde "Yada". "Sata". "Qay Ta§i" gibi degi§ik adlarla bihnen 'Yag- 
mur Ta§fnm olduguna dair bilgiler. Rusya'nm dogu uzmanlannm yazi- 
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lanndan tutun da Qm takvimine kadar, gok sayida 
kaynakta yer alir. (bak: YadaTa§i) 

Agn ve hastaligin, "ta§a birakilmasi" §eklinde, 
ta§m §ifa verici, iyile§tirici giicii olduguna inamlmi§- 
tir. Azerbaycan'daki 'Ta§pir", gocuk dileyen kadm- 
lann limit kapisi sayikrdi. Qocugu olmayan kadmlar, 
gidip gobeklerini o ta§m gobek yerine koyar, gocuk 
dileyerek donerlerdi. Ta§ Kog'm ayaklan arasm- 
dan gegen kisir kadmin gocugu olacagina olan 
inang da bu inam§lardan biridir. Kaya iistiinde yat- 
makla, gebe kalmacagma olan inang da bu ciimle- 
dendir, insanlardan her bin "iginden bir dilek tutup, 
degi§ik ta§lardan gegerlerdi. Azerbaycan'm bazi 
bolgelerinde, kemigi serne§sin, guglensin, §ifa bul- 
sun ve gabuk yuriimeye ba§lasm diye, hasta gocuk- 
Tasbaba lar, kaya altmdaki degi§ik ta§lardan veya kara ta§tan 
yapilmi§ at heykelinin kami altmdan gegiri lirlerdi. Evin kapisi iizerine 
degi§ik ta§lar asilarak o evde kavga olmayacagma inamhrdi. Ancak 
turn bunlarda bir tapinmamn izini gormek mumkiin mii? Bu yerlere, 
halk degi§ik amaglarla gittigi igin bunu, ta§a. kayaya tapmmak olarak 
gormek dogru degildir. Birgok yazar, "insanlann hayannda, en eski ol- 
dugu igin, ilahUe§orilip. tapmma §ekline gevrilmi§, dogal unsuriann en 
eskisi" saydiktan ta§a bagli bu inanglann bir kismim. Ata kiiltiine, bazi- 
lannr da Animizme baglarlar. 

Aslinda bu ta§lar, orada bulunan dogal unsurlar arasmda, garip go- 
riinu§leriyle dikkati gekenlerdir. Benzer dogal unsurlan kutsalla§tirmak, 
sadece bir toplumun du§uncesinin urunii degil, genel bir olaydir. Bu 
unsurlarla ilgili boyle gorii§ler, kokleri itibariyle, nesne-doga-insan bag- 
lantismdan dogmu§ inam§lardir. Biitiin dunya halklannda ta§la ilintili 
inam§lar birbirinin benzeridir. Azerbaycan Turk halk biliminde, atm ken- 
dini kayaya surterek ta§tan hamile kalmasi inam§i da benzer bagkkgm, 
halk bihmindeki izlerindendir. 

Bununla birlikte, mistik dii§unceyle ya§ayan, dogayla olan bagkkgi- 
m, az gok korumu§ sayilan Insan, anormal g6riinu§uyle fark edilen bir 




550 




TASKIN 



tasi, kayayi farkli gozle gorur ve onu, ilahi giiciin ortaya gikacagi yerin 
sembolii olarak gorur. Bu anormal g6riinii§ii de geleneksel dii§iince- 
nin dogasina uygun olarak, obiir alemle bagliligi gosterir. Ornegin, 
Anadolu Tiirkmenlerinde, ba§lica ziyaret yerleri olan ve ta§i, topragi 51- 
fa sayilan. 'Yel Baba" tiirbesinin gevresinde, birisi, kii^ukve degi§ik bir 
ta§ bulup, yakasma takarsa, bu insanm sirtmin yere gelmeyecegine ina- 
mlir. 

Kesin bir §ekilde sembolik anlammi ortaya gkarmak miimkiin ol- 
mamakla birlikte, genellikle degi§ik ta§lar, yeniden dogum, bolluk ve 
bereket anlammi ifade edip. birbiitiin halinde, dogal dolyatagim sem- 
bolize ederler. Qocuk anadan nasil doguyorsa, hastalanmi§ bir gocuk 
da degi§ik ta§lardan gegirilerek, yeniden dogmu§ biri olarak dii§unulur. 
Bunun gizil anlamimn temelinde de diinyamn yaratilmasi surecinin 
sembolik yolla yeniden canlandmlmasi bulunur. Bu bakimdan, degi§ik 
ta§, ilahi dol yatagmi sembolize eder. Bu g6rii§ ise §iirsel olarak. "Ana 
Doga", "Ana Toprak" adiyla da amlan, ulu mitolojik varliga dair du§iin- 
ceyle paralellik igindedir. Bazi halklarda, mezar ta§lan, ecdadm ta§la§- 
mi§ ruhu olarak kabul edilir. Bu agdan. Oguzcada mezar anlamma ge- 
len, "Sin" sozciigiinun, Quva§9ada. "insan, adam. can" anlam lan na 
gelmesi, mezar ta§larmi. ruhlann ya§adigi yerler olarak goren eski ina- 
m§lardan da gelmi§ olabilir. 



TA§KIN: Bir grup mitolojik sistemlerde, gelecek felaketlerin sembolii, 
diinyamn sonunu bildiren i§aret. Kitap kaynakli olsa da mitolojik manti- 
gm iiriinu sayilan ta§km miriyle bagli. "Nuh Firtmasi" olayimn merkezi 
motiii -Yahudi ve Hiristiyan rivayetlerin kahramam- ta§kmdan sonraki 
gagda ya§ayan insanlann, ulu babasi sayilan. "Nuh"tur. Diinya ta§kim 
konulan daha 90k Kuran'm etkisiyle olu§mu§tur. Azerbaycan versiyon- 
lannda, Nuh'un, bir de isim koyma i§levi goriiliir. 

Evrensel bir olay ve felaket olan "Nuh Firtmasi", yeryiiziinii su bas- 
masiyla meydana gehr. Ta§kinla bagh efsane, rivayet ve mitolojik me- 
tinlerin biiyiikbir boliimiinde, firtmadan kurtulma sahnesi yer ahr. Evre- 
nin dogusuyla ilgili metinlerde, kainatm yarana unsuru alarak verilen 
su, karamsar mitolojik metinlerde, artik diinyamn sonunu getiren unsur 
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olarak kar§imiza gikar. Ta§kin, daima yenilenme iginde olan ve her an 
yeniden olu§an yaratih§m, bu yenilenmesinin bir a§amasidir. Mitolojik 
metinlerde, Nuh'un gemisini hazirlarken, hayvanlann nesli tiikenmesin 
diye her birinden bir gift gotiirmesi de bu anlayi§m bir gostergesidir. 
Qiinku biitiin canlilan telef eden frrtmamn ba§lamasi ve yeryiiziinii su 
kaplamasi §eklinde ortaya gkan evrensel felaketin ardmdan, diinya 
biisbiitiin yenilenmi§ olacakti. Bu anlamda ta§km, ahlaksizhgi ve ada- 
letsizligi yayan kaotik giigler yiiziinden, diinya diizeninin bozulmasi 
sonucunda diinyayi su basarak, evrenden kaosa gegilmesini, firtma di- 
nip, su lann yava§ yava§ gekilmesiyle, yeniden evrene ve diizenli diin- 
yaya gegi§in kendisini temsil ediyor. Ta§kmla bagh metinlerdeki Kan 
motifi de bu bakimdan anlamlidir. Diinyamn kendisi olan Kan, gergek- 
te yeri temsil eder. Yer ise oliip-dirilmeyi sembolize etmekle, hayatm 
d6nii§um du§uncesinin merkezinde yer alrr. 

TAZ KAAN: Altaylann geleneksel inam§lannda en ulu ilahi gugle aym 
yere konulan mitolojik bir varhk. Buryat inam§lannda da 'Taz Kaan", 
ba§Tann sayilmi§tir. Taz Kaan" da obiir diinyayi a bagh diger mitolojik 
varliklann ta§idigi kellik ozelhgini ta§imaktadir ve bunun igin de admin 
anlami "Kel Han'dir. Altay inam§lanna gore O, Ulgen'den bir kat yuka- 
nda ya§amaktadir. Ba§ka bir inanca gore ise O, Ulgen'In anasi, bir di- 
ger inam§ta da kan§idir. Her iki dii§iinceyi birle§tiren ortak nokta ise 
O'nun kadm olmasidir. 

T az Kaan" inananm. Ulgen'den daha eski olduguna dair fikirler 
vardir. O'nunla ilgili inam§lar Altaylarda taife dagi olan ve kel mitoloje- 
mini ta§iyan Tazagan" dagimn adiyla ili§kilendirilir. Tez Kaan", mito- 
lojik bir varlrk olarak, yurt ve ilin koruyucusu olarak dazlak kadm bigi- 
minde betimlenen Ulu Ana biitiinciiliiyle baglidir ve bu biitiinciiliin ba- 
zi izlerini ta§ir. O, §or §amanlannm davullannda boynuzlu hayvan §ek- 
linde resmedilir. Tuvahlarda Tas" (kartal) adiyla bilinen varlrk hakkmda 
bir inang var. Bu inanca gore, tas oliiniin bedenini gagasiyla koparmak 
igin ugup yere gelir. Oliiniin bedeninin Tas tarafindan gagalanmasi ha- 
yrra yorulur ve iyiye i§aret sayilir. Tuvalilann bu inanciyla, Altaylann 
Taz Kaan" hakkmdaki inam§lan ansmda uygunluk goren ara§tirmaala- 
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nn goru§une gore, "Taz Kaan", mitolojik Ana Yer'in (Ulu Yer Anasi) 
mecazlanndan biridir. Onun bagimsiz bir karaktere donu§mesi ise da- 
ha sonraki bir olaydir. 

Manas destanmda, Colay Han'm akin etmekigin hazirlandigi sirada, 
'Tann ile konu§an" sifatiyla bilinen 'Targil Tez" adli kahine, kiirek kemi- 
giyle fala baktirdigi yazilir. Buradaki kahinin admdaki "taz" sozciigii de 
Taz Kaan" adiyla baglihk bakimmdan dikkat gekicidir. Eski zamanlarda 
T az Kaan"m §amanlann ruhu olarak du§iimildugu de varsayilabilir. 

TENGIS: Ezelde yeryiizunun ba§tan ba§a suyla kaph oldugu inana ile 
adma Deniz Ruhu da denilen Tengiz'le arasinda agk bir baglihk var- 
dir. Mitolojik metinlerdeki Cengiz adi, bu nedenden dolayi "denizlerin 
koruyucusu" gibi anlamlandinlarak, "deniz-tengiz" sozciiguyle agiklan- 
maktadir. Eski Tiirklerin tanna mitolojik-dinsel dunya goru§unde 
kainatin evrenden onceki hali ve yapi§iz kaos gagi, Tengiz" olarak ad- 
landinlirdi. Biitiin diinyayi kaplayan genel sel baskimna kadar, Kaan 
Tengiz'in (Kaan Cengiz) turn yeryiizunun iyesi olduguna dair mitolojik 
metin, hig §uphesiz Timugin'in §amam olan But Tengri'ce biliyordu. Bu 
biiyiik selden sonra turn dogaya can verip, yaratma sured, Cengiz'in 
adiyla ilintilendirilir. Turk halklanndan birgogu, Qingiz-§mgiz adli bir m- 
hun varligma inamrdi. §amanist Mogol geleneginde de Gok Ogullann- 
dan olan bir ruhun adi, "Hadr Qingis TengrTdir. 

§oriardaki eski mitolojik ve geleneksel inam§lara gore. §amanin 
turn aksesuarian yeraltinda ya§ayan ve Erligin egemenligi altmda olan 
Tengis" adh ruhun hiikmundeydi. BuTengis, §aman kamlik yaptigi za- 
man ona yardim eder. Ancak O, bir "tos" (§aman ruhu) da degildir. 
Bazi kaynaklara gore ise yeraltinda. Erlik saltanatimn kapisimn agzinda 
"May Tengiz" adim ta§iyan mitolojik bir deniz vardir. Admdan da go- 
rundiigu gibi, orasi sulardan ibaret bir saltanattir, (bak: Cengiz) 

TENGRI HAN: Eski Azerbaycan'da Hiristiyanligi yaymak amaciyla yazil- 
mi§ "Ablan Tarihi'nde Hunlann Tengri Han" adrnda bir tapmaklan ol- 
dugundan ve aym adla bir de kocaman girkin bir putJannm varligmdan 
bahsedilir. 



553 




TEPEGOZ 



Gogebe Tiirkiin mitolojik dii§iincesinde makrokozm (biiyiik alem) 
olan dog a ve mikrokozm (kuguk alem) olan insan bir biitiin halindeydi 
ve yaratik§m farkli konumlan arasmda bu biitiinliigii saglamak igin araci 
roliinii dag, agag ve benzeri dogal unsurlar oynardi. Bu da insanlara 
biitun kozmik giiglerle ili§ki kurma olanagi verirdi. Orhun Tiirk yazili 
abidelerindeki Teng(e)ri" kavrami da sakral igerik ta§iyip, "sonsuz 
gok" anlamma gelmekle birlikte "yiiksek dag" ve "biiyiik agag" anla- 
yi§lanm da kendi iginde barmdirmaktadir. M. Ka§gari'nin "yere batmi§ 
kafirler" diye adlandirdigi gayri Muslim Tiirklerden bahsettigi zaman, 
onlann yiiksek bir dagla birlikte "gozlerine ulu goriinen" biiyiik bir aga- 
ca "Tengri" demelerine dair verdigi bilgiler ba§ta olmak iizere, elde 
olan gok sayida etnografik veri, Kumuklann dokunulmaz ve kutsal say- 
diktan agaca 'Tengrihan" adim verdiklerini gosteriyor. Azerbaycan'da, 
ta§la bagli olsa da Tann'mn bir gostergesi sayilan agaan altmda olan 
pirin Tannalti Piri" adim ta§imasi da bu gorii§iin bir kamtidir. Qiinkii 
gokyiizii kiiltiiniin bir yandan Ulu Ana tapmi§iyla, diger bir taraftan da 
dag ve agag kiiltiiyle gok eskiden kalma bir bagkkgi vardir, (bak Han-, 
Tann; Tannalik) 



TEPEGOZ: Tiirk mitolojisinde yeralti diinyasiyla bagli olan §eytani ko- 
kenli bir ruhun adi. Mitolojik motif olarak kan§ik bir sembolizm ta§iyan 
ve hatta dogamn giigleriyle ilinti lendirilen bu anormal biiyiikliikteki 
varligm adimn Tiirk halklannda degi§ik soylem §ekilleri de var: "Bir 
Kozdi Deu", "JalgtzGoz", "Jalgiz Kozdi Doo", "KeUegoz" ve "Ege Goz" 
gibi. Efsaneye gore insan eti yiyen bu tek gozlii azmanlar hakkmdaki 
eski hikayeler dogu ve bati halklan arasmda da geni§ bir §ekilde yayil- 
mi§tir. Bazi Tiirk halklannda da O' nun adiyla bagli efsanelere bir de Ta- 
pegoz kizi, kiz karde§i, bazen de kansi olarak gosterilen "Demirtirnak" 
(Jestimak) motifi eklenmi§tir. 

Oguz Tiirkleri destanlanndaki tek gozlii devlerin adma "Melgun" 
denilirdi. Kngrz demonolojik hikayelerinde de bah§i, yiiz tuttugu "§ey- 
tan" admdaki hayali varliga da 'Yalgiz gozlii sen..." diye yafVanr. Tepe- 
goz motifini Azerbaycan halk destanlanndan alan " Nevruz-Kendab" da 
ona "Kellegoz" adiyla rastlamr. Dortyol kav§aginda, duvarlan Insan ke- 
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migiyle orulmu§ kalede ya§ayan "Kelle- 
•goz", destan §iirselliginin dogasina 
uygun olarak yaratilmi§ bir motiftir 
ve mitolojik rivayetteki §eytani var- 
liktan daha farkli bir sembolizm ta- 
§imaktadir. Insamn tekgozlii azmam 
yok etmesiyle ilgili konular, Turk ef- 
sane ve destanlannda sik rastlamr ve anlatilanlar birbirine 50k yakin 
§eylerdir. Kirktan fazla versiyonu olup, Turk halklan arasmda rivayet, 
kahramanlik efsaneleri veyahut hikaye §eklinde ya§ayip, Mogollann ef- 
sanelerinde de rastlanan Tepegoz" hakkindaki efsanelerin ortak ozelli- 
gi, turn hallerde onun olumsuz bir motif olmasi, gobanlik yapmasi, si- 
hirli bir yiizuk veya kilica sahip olmasi ve kahramamn onu oldurmek 
igin tek goziinu kor etmesi gerektigidir. Manas'm bir bolumunii olu§tu- 
ran destamn kahramam "ErTostuk" de "Dede Korkut Kitabi"nda oldu- 
gu gibi, Tepegoz'ii oldurmek igin demirden bir §i§i lsitip onun gozu- 
ne sokar. Kazak-Kirgiz hikayelerinde Tepegoz"un tek goziinu gkar- 
diktan sonra magaradan koyun derisinde gkarak kurtulan kahraman, 
"(ayik" adim ta§ir. Bu ad, Tuva Kijilerin mitolojik goru§lerinde en ulu 
ruh olan Ulgen'in oglunun adidir. 



Kazaklann cehennem anlayi§lanndaki aakli ve zararli ruhlar katego- 
risine ait olup, bazi geleneklerde §amanlann yardima ruhlan arasmda 
olan "Albasti" da alnimn ortasmda tek bir gozu olan varlik gibi betim- 
lenmi§tir. Kazak hikayelerinden de anla§ildigi gibi, albasnlann liderleri 
de almnda kimiz kasesi buyukliigiinde gozii olan ba§tan a§agi demir 
giyimli bir varkktir. Yakut metinlerindeki Abaasi ruhlar da Altaylann 
"Altm Koo" destamndaki yeralti saltanatimn sahibi de Karagay- Balkar 
halk kulturiindeki azman emegenler de Yakut hikayesindeki insan eti 
yiyen Mangis'm kizi da Uygur hikayesindeki "Yalmuz da Azerbaycan 
Turk hikayelerine gore magarada ya§ayan bigimsiz kan da Mogol 
hikayesindeki ejderha da Kalmik hikayesindeki sihirli bagm bekgiligini 
yapan ihtiyar da Ural etrafmda ya§ayan Ba§kurtiann inam§lanndaki or- 
man ruhu "§urale" de ve bati Ba§kurtlardaki "Yanmtik" da tek gozlu 
varliklardir. 
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Orta Asya ve Kazakistan §amanizm in in anlatildigi ara§tirmalarda, 
§amanlann yardima ruhlan arasinda bazen "dev" delinen tek gozlii bir 
ruhun adi gegiyor. Bazi tabularda saygi gosterilen 'Yayik" admdaki ko- 
ruyucu ruhun bir diger adi da 'Yalgiz Gozlii Yayrk"nr. Altaylarda Eriik'in 
saltanatryla bagli olan varliklann kendi adlannda ta§i diki an unvanlardan 
bir de "sokor" yani "tek gozlii" unvamdir. Bazi metinlerde de "Kirgis" 
admda birtepegozden bahsedilir. O, yeralti saltanatimn hakimi olan Er- 
iik'in ogullanndan biridir. Q. Potanin'e gore, Altaylann demonolojik 
inam§lannda 'Yalgiz Gozlii" adli tek gozlii gulmislar da 'Tepegoz" gibi 
verilmekteler. Azerbaycan mitolojik metinlerinde Tepegoz"e bazen 
Tepegoz Lezgi" de denir. Tiirkistan ve Anadolu topraklan nda kayde- 
dilen metinlerde Tepegoz"e aynca "Dev" de denilmektedir. 

Uyguriann kokenryle ilgili bir efsanede. Tepegoz"iin kami §i§en bir 
dagdan tiiredigi anlatilrr. Gagauzlardaki inam§a gore. Tepegozlerin 
nerede ve ne zaman ortaya gktiklanm kimse hatirlamaz. Onlar diinya- 
mn yaratili§indan beri var olmu§lar ve her zaman biiyiik ve uzun boylu 
varlik §eklinde ya§ami§lar. Hetonik §eytanlardan olan bu varliklann vii- 
cuttan tiiyle kaplidir. Daglarda diiz kayalann oldugu yerlerdeki magara- 
larda aileleriyle birlikte ya§arlar. Ya§adiklan yerler her zaman sulara ya- 
kin yerde olur. 

Anadolu'daki Turkmen Yoriikleri arasmda yaygm olan Tepegoz" 
hikayesinden anla§ildigma gore, Kafdagimn on sekiz ge§it milleti var- 
mi§. Bunlardan bir taifenin adma Tekgozliiler". hderlerinin adma ise 
Tepegoz" (tepegoz sultam) derlermi§. Ba§lan mn tarn ortasinda bir go- 
zii olan bu varhklar, insanlara pek benzemezlermi§. Insanlar gibi sagli 
ve sakalli da degillermi§. Onlann hepsi anadan dogma kel oluriarmi§. 
Onlann igine girip, olmeden kurtulan insanlann kurban kesip, tiirbelere 
dagitmalan gerekirmi§. 

Tiirklerin tek gozlii varhklar hakkmdaki inan lslan, Mogollann inam§- 
lanndan biraz farkhdir. Mitolojik sistemin inanglarla siki bagim korudu- 
gu Mogollarda tek gozlii §eytani motif, insan eliyle kor edilmi§tir. Bu 
inanan sadece Tiirklerle kom§u olan Mogollarda yaygm olmasmi te- 
mel alan ara§tirmaalar. tek gozlii varhkla ilgili bu rivayetleri, Tiirk kay- 
naklarmdan almma sayarlar. 
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Mekam dag, magara ve orman olan 'Tepegoz", mitolojik sembo- 
lizmine gore, diizenli diinyaya kar§i dagitici konumda olan, kaos ve 
§eytani diinyayi sembolize etmektedir. Onun dogdugu yer, ge§me ve- 
ya bulak ba§idir. Yeralti diinyasmin sahibi olan 'Tepegoz", tiim nitelik- 
leriyle obiir diinyamn i§aretlerini ta§ir ve mitolojik Ulu Ana biitiinciilii- 
niin birgok gizgilerini kendinde birle§tirir. Bu anlamda Turk mitolojisi, 
§aman dualan, mitolojik inangve demonolojik inam§lardaki Tepegoz" 
motifi, kokenine gore, yeralti diinyasmin sahibi motifine baglamr. 



TERSINE OLMA: Eski inam§lara gore, obiir diinyada ya§ayan §eytani 
varhklar genellikle oliimliilerin ya§adigi diinyada olanlardan farkli gorii- 
nii§ ve ters davram§lara sahipler. Halk demonolojisinde geni§ yayilmi§ 
varhklardan olan "Hal-AI Ana" motifiyle ilgili inam§lannda, onun insan- 
lann soylediklerinin tersini anladigi dii§iiniiliir. Ona "gel" demek isten- 
digi zaman "git" denilmelidir ve "git" denmek istendiginde de "gel." 
Inam§lara gore hatta cinlerin ayaklan bile tersine olur. Bu yiizden de Al, 
insanlardan farkli olarak arka arkaya yiiriir. 

"Kartiga Pergen" adli bir Hakas destan kahramam, anadan dogduk- 
tan hemen sonra, ters gevrilmi§ bir kazamn altma girip, kiil yiyerek alti 
yil boyunca orada kalir ve ancak bu siireden sonra ona ad ve rilir . Des- 
tandaki bu motif, inisiasiya unsurudur ve kahramamn yenilmezlik ka- 
zanmak igin, yeniden dogmasi gerekiyor ve bu da ancak tekrar yerin 
rahmine girerek miimkiin olur. Yani. daha sonralan hikaye kahramam- 
na donii§ecek olan §aman adayi gegici olarak yeralti diinyasmda olur. 
Azerbaycan hikayelerinin birgogunda kahramana bazi §eylerin tersini 
yapmasi ogiidii ve rilir . Ornegin ona "Simurg" ku§u et istedigi zaman 
su, su istedigi zaman da et vermesi soylenir. Veya ba§ka bir hikayede, 
mitolojik Ulu Ana butiinciiliinden kalma olan sihirli kan, onu yalandan 
metheden kiza dogru, girkinligini agik agk soyleyen kiza ise yanli§ yol 
gosterir. Buradan da anla§ildigi gibi, §eytani varliklarla tersine dille ko- 
nu§uldugu zaman, onlar kahramana diizgiin olam, normal diinyaya oz- 
gii anlayi§la konu§uldugu zaman ise tersi olam gosteriyorlar. Hikaye 
kahramanmm obiir diinyada rastladigi hayvanlann yemleri de tersine 
konulur: Atm oniine et, ku§un oniine ot ve aslamn oniine de ku§ yemi 
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konulur. Yahut kahraman, obiir diinyada yanam sbndurmeli, titreyeni 
durdurmali, agk kalam kapamali ve ortiilu olam agmalidir. "Gder- 
gelmez" dunyaya (dogayla uygarhgm sinmna) giren kahraman da ati- 
nm nahm 9kanp, tersine vurur. 

"Ironik ahmak karakterler" terslikle bagli olduklan igin, bu dunyaya 
ozgii anlayi§lan bilmezler. Terslik motifi, halk inam§lannda oldukga ge- 
ni§ bir bi9imde korunmu§tur. Anadolu'nun giineyinde ya§ayan Turk- 
men oymaklan arasmdaki inam§a gore, kopek havladigi zaman baktigi 
evden olu akar. Bunu engellemek i9inse, evin oniindeki ayakkabilan 
ters 9evirirler. Veya defin torenlerinde oluyii mezara tersine koyarlardi. 

Anadolunun bir9okyerinde, Kuran'm bazi ayetlerinin ters okunarak 
buyii yapilabilecegine inamlmi§tir. Sihrin yapilacagi veya bozulacagi 
zaman da ters giyinilirdi. Srrt fahna bakarak gelecekten haber verenler 
de sirt kemiklerini onden degil, omuzun iizerinden arkaya atarlardi. 
Makedonya Turklerinde ise bekar kizlar, bahtJan a9ilsm diye, degirme- 
ne gonderilir ve burada 9atmm kiremitlerini tersine 9evirirlerdi. Altay 
daglarmda ya§ayan §amanist Turk g09ebeleri, yas tutarken elbiselerini 
yedi gun tersine giyerlerdi. Kazak- Kirgizlardaki kadmlar olii ba§mda 
agit yakarken tersine oturur, elbiselerini de tersine giyerlerdi. Sel9uklu 
Sultam Melik §ah'm oglunun yasina gelen Oguzlar, atlannm almrn 9i- 
zip, eyerlerini de tersine 9evirmi§lerdi. Krnm sultanlanndan unlii Adil 
Sultamn adma yazilmi§ destanda, kahramamn anasi Dana Bilgin, agit 
yakarken ters giyinip agliyor. Yagmur dualanna katilanlann giysilerini 
tersine giymeleri adeti ise Ba§kurt boylan arasmda gorunmu§tur. 

Halk inam§larmda uykular da tersine yorumlamr. Uykuda aglamak 
iyi, giilmekse kotiiye yorulur. Bir kimsenin oliimunu gormek, onun 
omru uzayacaktir diye yorumlamr. Bu §ekilde tersine olan riiya yorum- 
lan, en arkaik yorumlar sayihr, (bak: Demonoloji; Degi§kenlilik) 

teyran: Islam hakkmda hi9bh bilgileri olamayan Sang Vuguriarda 
§eytani bir varligm adi. O, "Qutkur" denilen hetonik §eytanlann gozle 
goriinebilen tek §eklidir. Inam§a gore onlar, tek ayakh ve tek elli varhk- 
lardir ve bu ozellik de onlann §eytani ozellik ta§imalanyla ilgihdh. Ayn- 
ca onlar tek gozludurler ve o tek gozlerini de uzun kirpikler kaplami§- 
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ur. Onlar, goziine goriindugu ki§inin iyesine d6nu§iir ve bu insan i^in 
gereken ne varsa yapar. 

Tayran" adi, etimolojik bakimdan eski Tiirkgedeki Tengri", Azer- 
baycan Turkgesindeki Tann", Kazakgadaki Teniri", Quva§9adaki Tu- 
ra", Ba§kurt9a'daki Tenre" ve diger Turk dillerindeki Temi", Tengri", 
Tigir", Tenlr" ve "Deer" §ekilleriyle baglidir. Ancak Tayran" eski 
Turklerin mitolojik goru§lerindeki tek gozlii motifin giderek demonolo- 
jik niteliklere buriinmesi degil, kendi evrimi siiresince ne gibi §ekiller 
alabilmesi ve hatta tam zit mitolojik sembollerle yiiklenebilmesini gos- 
teriyor. 

TTYRi-l lKRl; (bak Tann; Tan) 

TILSIM: Gagauzlardaki mitolojik bir varligm adi. §ekilden sekile girebi- 
len bu hayali varkklar, daha 90k giydikleri uzun gomleklerle goriinmeyi 
severler. Tilsrmlar, en 90k harabelik yerlerde, koprii altlarmda ve bulak 
ba§lannda mesken tutarlar. Cesur ve korku bilmeyen insanlarla kar§ila§- 
maktan 9ekinirler. Bu, §eytani varlrklara ozgii bir ozelliktir. Qunku cesa- 
reti olan bin, tilsimi oldiirebilir. Korkan insanlar ise tilsimi gordiigii an- 
da, korkudan oliir. 

Tilsrmlar, hem canli, hem de cansiz varkklar §eklinde goze goriine- 
bilirler. lnam§a gore, bazi yerler onlann hukmii altmdadir. Gagauzlar bu 
tilsimlardan korunmak i9in kurbanlrk keserler. 

TIN: Eski Tiirklerden olan Gokturkve Uygurlarda "ruh, can" anlammda 
kullan ilmi§ur. Tm "m "nefes" anlamiyla birlikte "ruh. can" anlami, M. 
Ka§gari'nin Dfvan-i Liigat-itTiirkunde "er tim emriildi" ve "amng tim 
kesildi" (onun cam 9ikti) gibi iradelerde kullamlmi§tir ve bu §ekilde Al- 
tay Turklerinin dilinde de korunmu§tur. Altay efsanesinde "iin", kahra- 
mamn giine§ gibi parlayan ve bir ip gibi goge dogru uzanan camdir. 
Turklerin mh ve can alemiyle ilgili zengin inam§lanm aktaran mefhum- 
lardan biri gibi. Altay Turklerinin dilinde bu soze "kutsal, dokunulmaz 
ruh" anlammi irade eden "aparu on" §eklinde rastlamr. 

Tm-tin" sozciigiinun diger bir anlami olan "cam cisimle baglayan 
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hayat verici giig", giiniimiiz Altay Tiirkleri arasinda yasamaktadir. Dog 
rudan ruh hayatiyla bagli olan sozciigiin boyle bir anlami, Tiirklerin 
obiir diinyada ikinci bir hayatin varligina, ruhlann ebediligine ve oliim 
siiz olduklanna olan inanglanndan gelir. Yani, eski Tiirklerde oliim, ne 
fesin kesilmesi ve ruhun bedenden ugup gitmesi seklinde dii§iiniilur 
dii. Buna gore de eski Turk yazili abidelerinde "olii" yerine bazen "ug 
tu", "§ahin oldu" gibi iradeler kullamlirdi. Ancak bunun ruhun bir be 
denden ba§ka bir bedene girmesi dii§iincesi ile higbir ili§kisi yoktur. 

Sibirya Tiirklerinde nefesin, bir bag gibi insan viicudunun butun 
parga ve eklemlerini birbirine bagladigina inanrhrdi. Tin gittiginde ise 
butun viicut parga ve eklemler yerinden oynar ve dagilip giderdi. Bu 
nun igin "tin" uykuda bile insan bedenini terk etmez. §amanin kamlik 
yaptigi zaman da "on" onun cisminde mesken tutar. 

Tuva Tiirkgesinde "tin" sozciigii "hayat" anlamim ifade eder. Ha 
kasgada da "tun sihti", "cam gikti" anlamina gelir. Hakaslara gore, in§a 
run bir cam olur. O da "tin'dir. Bebek daha ana rahmindeyken "tin"i 
yaratihr. Hatta dol kimildamaya ba§ladigi zaman "tin" var demektir 
Tin" insan bedeninden beyaz bir ip §eklinde gikar ve gii nal isiz birine 
ait ise gokyuziine dogru ugar. 

Teleutiann dilinde sakral igerikli "tin bura" §eklinde bir ifade var. Bu, 
ruhlara hizmet edebilmek igin §amana giig verirdi. §amanlar birbirieriy 
le garpi§tiktan zaman, daha giiglii olam, diger §amamn hayvan kihgm 
daki "On bura"smi galip, onu yok ederdi ve bundan iki. iig gun sonra 
da o §amanm kendisi oliirdii. (Junkii onun hayat giicii de "tin bura'yla 
birlikte 61mii§ olurdu. Altay kahramanhk destanlanna gore, kahramamn 
cam olan bu "On", onun viicudunun di§inda, dii§manlarinm goziinden 
uzakbiryerde korunur. Burada, bedenden ayn dii§iiniilen camn maddi 
olarak dii§iiniildiigii agktir. 



totemIzm: Arkaik kiiltiirlerle bagli olup ge§itli a§amali olan, kendine 
has bir tapmi§ sistemi. Totemizm, toplumsal ve ideolojik yapiya sahip 
kan§ik bir biitiinciildiir. Totemizm kurammin ortaya atilmasi Mark Len 
namn adryia baglidir. 19Z0'de. Van Gennep, tek bir totemizme dair 
kuramlann sayismm bile kirki gegtigini belirlemi§ti. Antropoloji mektc 
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I>u mi evrim kurami ve "tek merkezcilik" egilimlerinin bir sonucu olarak, 
llunya halklan i9in evrensel sayilan Totemizmin etnik-cografl olgekte 
ger§ek simrlan var. Daha 90k Avustralya. Amerika ve Afrika'da ya§a- 
v.tn yerli kabileler i9in bir ozellik sayilan bu toplumsal kurum, kabilele- 
lin toplumsal, siyasal ve Ideolojik hayati i9in. temizieyid bir 
liM-kanazma ve programla§Ona bir ba§langi9 rol iindedir. Kiilturel tarihe 

I l.iir materyallerin ara§tinlmasmdan edinilen bilgilere gore, herhangi bir 
lntki veya hayvana olumlu bir §ekilde yakla§ilmasi, onun totemizmle 11- 
giii oklugunu gostermez. 

Eski Turk dininin ba§langi9 §eklinin totemizmden geldigine dairgo- 
msiin temsildlerinden biri olan Ziya Gokalp, Fransiz sosyoloji mektebi 
ve ozellikle de E. Duikheim sosyolojisiyle ilgiliydi. Z. Gokalp'm ardm- 
dan onun yeti§tirdigi ogrenciler, Turk tarihi ara§tirmaci lan ve bazi ya- 
bana ara§tirmaalar, onun fikirlerini savunmaya ba§lami§lar. Ornegin. J. 
P. Ruy'a gore. Animizm ve §amanizm, Turklerdeki "halk dinfnin te- 

I I H'liniolu§turmu§turvebudininkendisideaslindaTotemizmedayamr. 

Ger9ekte ise Totemizm, olsa olsa klan ve kabile tipli cemiyet veya 
topluluklarm dinidir. Aym klandan olanlar, totem olarak kabul edilen 
hayvamn veya bitkinin soyundan geldikleri fikrini kabul ederler. Yani, 
Totemizme gore, her klanrn ayn bir totemi var. O klandan olanlar bu 
totemi kutsal sayip, onun soyundan geldiklerine inamrlar. Halbuki Tiirk- 
lerde "kurt at a" inana vardi ve herhangi bir klan veya kabilenin degil, 
turn Turk soylannm atasrydi. 1960 'lardaD. Kloson da eski Turk irki uze- 
rine kumlu efsanelerde anlatilan dini inam§ unsurian arasmda, bu kam- 
ya varmi§tir ki. eski Tiirklerde "kurt" hi9birzaman totem olmami§tir. 

Boyle bakildigmda, Turk 9adirianndaki "toz'lerve Oguz boylarmda- 
ki ku§lar da bir totem degiller. Anadolu'daki Sel9uk abidelerinin iizerin- 
deki iki ba§h kartal motifleri ise Tote mi zmin bir kahntisi degil, ugurgeti- 
recegine inamlan bir sembol veya tilsimdi. Kurbanlik hayvamn etinin 
payla§ilmasi da Totemizmin bir gostergesi olmayip. Sayan-Altay Turk 
halklannm mitolojik geleneklerinde goriildiigu gibi, toplumsal yapimn 
§ekillendirilmesiyle Dgili bir olaydir. 

Totemist bir toplulukta her klanrn cet saydigi bir totem var ve bu 
klam digerlerinden ayiran bu totemlerdir. Halbuki. Tiirklerde kan bagiy- 
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la her boyu ve soyu birle§tiren bir Bozkurt var ve bu Bozkurt kutsal bili 
nir ve tektir. Tiirklerde Totemizmin var oldugunu kamtlayacak bir veri 
olmamasi. Turk uygarligi tarihgisi olan I. Karesoglu ve onun ardindan 
birgok Turk etnik-kulturel gelenegini ara§tiran bilim adamlanna. eski 
Turk dininin Totemizm sayilamayacagim, onun ba§langig §ekli bile ola- 
mayacagim kanitlami§tir ve Totemizm. Turk ulusal kulturiinun sorunu 
olmaktan gikmi§tir. K. Levi Stross. genellikleTotemizmi "yapay" biran- 
layi§ gibi tammlar ve kan§ik kurumlardan pkanlarak bir araya getirilen 
bir merhum gibi. yalmz etnologun fikrinde mevcut oldugunu yazardi. 
Turn bu yazilanlar ise Totemizm fenomeninin gergek varhgmi §uphe al- 
tma du§uriiyor. 

TOYBODIM: Altaylann mitolojik inam§lannda obiir diinyada var olugu- 
na inamlan irmagm adi. Inam§a gore Erlik'in kara demirden yapilmi§ bir 
sarayi var. Bu saray, dokuz irmagm bir noktada kavu§up aktigi Toybo- 
dim" (Doymadim) irmagmm yakmmdadir. Bu irmak, insanlann gozya§- 
lanndan olu§mu§tur. Toybodim" irmagmm uzerinde at kilmdan yapil 
mi§ bir koprii bulunur. Erlik saltanatmda, 61mii§ insanlann sayisiz, he- 
sapsiz canlan bulunmaktadir. Bu can lann herhangi biri kendi ba§ma bu 
saltanattan gikip gitmek isterse. Toybodim" irmagmm uzerindeki M 
koprii ugurulur ve suyun Igine dii§en canlar, tekrar Erlik saltanatimn ige- 
risine getirilir. 

Toybodim" irmagmm sahilinde. Yutpalaradi verilen su ejderhalan 
ya§ar. Onlar Erlik saltanatimn koruyuculandir. Mitolojik Toybodim" 
kavrami, anlam itibariyle olumiin mecazi olarak kar§imiza gikar, (bak 
Aggozluliik) 

TOS-TOZ: Sibirya'daki Tiirk halklannm geleneksel dini goru§lerinde, 
atalann gostergesi olan bir varlik. A. Inan'm fikrine gore, Mogollann 
"ongon", Lamaizm'in etkisi altmda kalmi§ Tuva ve Uryanhay Tiirkleri- 
nin "eren", Yakutiann Ise "tangara" ve "emeget" dedikleri pirtlan, Yeni- 
sey ve Altay Tiirkleri "tos", yahut "toz" §eklinde adlandmriardi. Bu soy- 
larda geni§ bir §ekilde yayilmi§ olan bu anlayi§, en gok da samanlarla 
ilintilendirilir. Bu inangve inam§agore, Artayiarda her oymagm bir "aru 
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toz'u var. bu "toz" genellikle ulu bir §amanm, boyun, soyun ulu atasi 
-lvilan dagm, herhangi bir efsanevi ki§iligin veya mitolojik bir varhgin 
adim ta§ir. §orlarda §aman ruhlan, bu "tos" kavramiyla Irade edilirdi. 
inam§a gore onlar, sadece §amanm anlayabilecegi bir dilde konu§abilir- 
ler. Altaylann inam§ma gore, alemi yoneten ruhlar ikiye aynim bunlar- 
dan biri sozcuk anlamiyla "koken, ba§langig" demek olan "toz"lerdir. 
Oilar yaratilmami§ ve ezelden beri var olan ruhlardir. Bu ruhlann ken- 
disi de "am tozler" ve "kara tozler" olmak iizere ikiye aynliriar. Ulgen. 
"am tozler"den, Erlikise "karatozlerdendir. 

Turk halk edebiyatma dair orneklerde goriindiigu gibi, Altay §a- 
manlan okuduklan Ilahilerde kamm ana veya baba tarafmdan olan ata- 
sina "tozum" derlerdi. Sibirya Turklerinin geleneksel inam§lannda da 
gok ruhlann dan birinin adi, 'Toz Han'di. Bu ruhun, goklere gog etmi§ 
"ulu ve ilk cef lerden biri oldugu dii§unulur. Lebedlnler arasinda yazil- 
mi§ ba§ka bir rivayete gore de Bay Ulgen'in dort oglundan birinin adi 
Tozkan'di. 

Altay ve Yeniseyfilerin inam§lannda daglann birgogu bile "toz" sa- 
yilmi§tir. Bu da onlann um ata olduklan na dair inangtan gelir. A. Ano- 
liin 'in verdigi bilgiye gore, Altaylarda "dag tozleri"ni kutsal yiizlu say- 
ma gelenegi, yedi ku§aktan kalma bir adet sayrlrr ve bu "toz'un yerle 
aym zamanda yaratildigma inamhrdi. 

Tos", bazen de ku§ ve diger canhlar §eklinde du§unulebilirdi. Ba- 
zen de put olarak tammlanan bu varliklann Totemizm lie higbir ili§kisi 
yoktur. Bu fikir, bu varliklann hayvan bigiminde dogmu§ olduklanndan 
kaynaklanmi§ olabilir. Onun §amanizmle ilgili olmadigi fikri ise Sibirya 
Turk halkimn geleneksel dini goru§lerine dair verilerde, tarn olarak ken- 
dini gosterir, ornegin, insanbigimd ve hayvanbigimd motifler olarak 
dii§unulen ve "tos" denilen bu mitolojik varkklar. §or §amanlannm yar- 
dima ruhlanydi. Hakas §amanlan da kendi yardima ruhlanna "tostar" 
(tosler) adim verirlerdi. Hakaslarda hamile kadmlan nazardan korumak 
amaoyla. §amanlann kaym agaamn budagindan hazirlayip. Umay 
Ana'nm sembolii saydiklan "Iney Tos" kullamhrdi. Dogum zamamnda 
onun yardim edecegine inamhrve hamile kadimn yanma konulurdu. 
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Resimleri saman davullanmn iizerinde yer alan bu ata ruhu 
"toslerin, "Ki)i Tos" admda liderleri vardi. O, elinde oku-yayi olan bir 
ava gorkeminde betimlenirdi. Kizillann geleneksel inam§lanna gore, 
insanlan belalardan koruyan "tos" ruhlardan birinin adi "Emegey"dir. 
O. kamlik yapan §amana nasil diizgiin hareket etmesi gerektigini gizli- 
ce ogretir. 

Altay ve Yenisey Tiirklerindeki en iinlii "tos'lerden bin. "Aba 
Tos'diir. Teieut Turk boyunun ilk atasi ve koruyucusu olan bu ruh, "H- 
legTos" adim ta§ir. "Toz" ve "tos". Altay §amanlannm dilinde, "olmii§ 
bir §amanm koruyucu ruhu, olen bir §amanm cam, olen samanlarm ru- 
hunu temsil eden tilsim" gibi anlamlar irade eder. Bu sozciigiin. Divan- 
1 Liigat-it Tiirk'te "amk tiibi tozi kim" iradesinden de goriildiigii gibi. 
"asil, kok, men§e" anlamlarma gelmektedir. Kazan Tiirklerinin dilinde 
"tos, tiis" §eklinde olan bu sozciik, "suret, yiiz, canh hayvanlann resmi" 
anlammda kullanilmi§tir. Krrgiz ve Ba§kurtiarda da bu anlayi§, atalar ru- 
huyla olan ilgisini korumu§tur. 1253 yilmda Mogolistan'a birelgi olarak 
giden rahip Rubmk, bir Uygur tapmagmda gordiigii putJann neyi gos- 
terdigini sordugu zaman, "Bunlar Tann goriintusu degiller. Bizimkiler- 
den biri oldiigu zaman, yakmlan onun §eklini §izer ve tapmaga koyar. 
Biz de bunlan, oluniin aziz hatirasi olarak saygiyla koruruz" yamtim 
duymu§. 



TRlKSTER Kultiirel kahramamn komik benzeri olan mitolojik bir karak- 
ter. Bu ad. Ingilizce'de "insan aldatan, oyunbaz, hitekar" anlam lan na 
gelen "trikster" sozciigiinden geliyor. Qok bilmi§ligi, hilekarhgi ve du- 
zenbazhgryla tanman bu motif, mitolojiye dair bilimsel metinlerde de 
ba§ka adlarla kar§imiza gikmaktadir. §iirsel mitolojik karakter olan 
"trikster". kultiirel kahramana 90k benzer. Yani kultiirel kahraman, ilk 
yaratia §eklinde oldugu gibi. "trikster" §eklinde de ortaya ^lkabilir. 
Onun tiim faaliyeti, mitolojik zamanla baglidir. 

Halk kiiltiirii ve mitolojiyle bagli bir motif olan "trikster", Qogu za- 
man yoklan 9ikmi§ ve azmi§ bir §ehvet dii§kiinii, ahlaksiz ve yedik9e 
doymayan a9gozlii olarak verilmektedir. O, hkbir toplulugun toreleri- 
ne uymayip, yiice degerlere alaya bir yakla§im bile gosterebilir. Her 
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detantta yikilmakla sonuQlansa da samanla dalga gegip, onun ne§e 
lialindeki u9u§unun taklidini yaparak eglenirdi. 

Bir hikaye karakteri olan "trikster"in turn davram§larmin igerigi, 
onun kabul goriinen norm lan bozmasryta tammlamr. Saglam bir du- 
§iince aqisindan bu davram§lar gogu zaman anla§ilmaz kalir. Burada 
ba§ka birparadoks da ya§anmaktadir. Trikster", talihin elinde oyuncak 
olup, kagacak yeri kalmadigmda riske girerek kaliplardan uzak ve 
hikaye mantigim bozan kararlar alrr. Bazen elindeki bazi gizli olanaklar 
sayesinde kendine bir 9iki§ yolu bulur. 

Arkaik mitolojik metinler acismdan kiilturel kahraman ile "trikster"in 
i§levlerinin bir mitolojik varlikta birle§tirilmesi karakteristiktir ve bu mo- 
tiflerin adlan, etrafmdaki konulann diinya duzene girmeden onceki 9a- 
ga ait olmasiyla a9iklamr. Onlann i§levlerinin birbirinden ayn tmasi, son- 
raki 9aglarda ger9ekle§en bir olaydir. Mitolojik geleneklerin bir90gunda 
oldugu gibi, aym zamanda yarana ve kiilturel kahraman da olan "triks- 
ter", ate§i ve ilahi varkklann korudugu ba§ka kiilturel degerleri 9alip, in- 
sanlara ula§tmr. Ancak tiim bunlar, onun 90k bilmi§ligi ve hilekarhgi sa- 
yesinde olur. Hayvanbi9lmd 9izgilere sahip olan "trikster" tie ilgili ko- 
nular ise hayvanlarla ilgili hikayelere rahathkla 9evrilebilmi§tir. 

Tiirk halklanmn kulturunde, epik kahramanligi temel almarak ara§ ti- 
nlan, aslmda ise kaynagim mitolojiden alan ve ilk ataya art i§levler ta§i- 
yan kan§ik yapih Koroglu motifinde de onu. "trikster" i§leviyle bagla- 
yan 9izgiler vardir. Defalarca kendini a§ik, degirmend, koruyucu ve at 
bek9isi olarak tammlamasi da ger9ekte Koroglu'nun i§levsel bakimdan 
degi§ken tabiath ve "trikster" oldugunu gosteriyor. 



TURA Quva§ halk inam§lannda yer alan en yiice gu9 ve tek ulu varhk. 
Eski Tiirk9edeki Tengri" sozciigiiniin Quva§9adaki §ekhdir. Eski Turkler- 
de bu sozciikhem Tann". hem de "gokyiizii" anlamlanm irade etmi§- 
tir. Ancak Quva§9adaki "tura", sadece Islam inanandaki "Allah" anlayi- 
§iyla aymlik gosterir. Su. ate§. riizgar, toprak, gune§ ve ay gibi dogal 
gu9ler, Tura'mn emrindeter. Fars dilindeki "melek" anlamli "feri§tah" 
sozciigiinden gelme olup, hayir seven ruhu bildirir. Quva§ d ilin deki 
"plre§ti" §ekhyle bilinen varhklar da onun hizmetindedir, (bak: Tann) 
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TURK: Turk mitolojisinde var olan kiiltiirel bir kahraman motifi ve ilk 
ata. Bozkurt. Oguz Kagan, Korkut Ata, Er Dley ve benzenerivie birlikte 
Turk, diinya diizeninin olu§umunda faal rol oynayan mitolojik motifler- 
den biridir. 

Qin tarihinde Goktiirklerin kokeniyle ilgili bir efsanede, ate§i yarata- 
rak insanlan donmaktan kurtaran Ilk ata da Tiirk'tiir. Qn kaynaklan efsa- 
nenin bir yerinde Turk un anasimn bir kurt oldugunu da kaydetmi§ler. 
Kaynaklardan edinilen bilgiye gore. Turk, tannnm ona verdigi, boynun- 
daki ta§la istedigi zaman dogaya etki edebilirmi§. M. Ka§garfye gore. 
Tiirklere Turk" adim veren. UluTann'dir. Yine aym kaynaga gore, Tiirk, 
Nuh'un oglunun adidir. Azerbaycan mitolojik metinlerinde de Tiirk, 
Nuh'un oglanlanndan biii olarak veriliyor. Zor giinlerinde Bozkurt'un 
ona yol gosterip, kurtardigi igin. daha sonralan sayica gogaldiklan za- 
man. Tiirk. kendi kavmine "Bozkurt, bizim kurtanamizdir. Ona her za- 
man inanmalismiz. Zorluklarla kar§ila§tigimzda O'nu yardima gagirabi- 
lirsiniz" der. Bumda, kurtana ulu atamn admin her zaman hatirlanmasi, 
aym zamanda siyasi varligin bir §artidir. - 



'Yurt" denilen, Tiirk diinya diizeniyle ilgili evrenbiliminde kainatm 
bir modeli olarak goriinen ve bir microkozmos (kiigiik alem) §eklinde 
goriiniin gadirin yaraticisi da Tiirk olarak bilinir. Tiirk hakkmdaki efsane- 
lere gore, Tiirkler igerisinde a§a tuz katmak gibi adetleri de O gikarmi§- 
tir. Bu da O'nun kiiltiirel kahraman ve ilk ata ozelilikieri oldugunu gos- 
terir. islam'i kabul ermi§ Tiirklerde de tuzun elde edilmesi. Ebiilce (Bul- 
ca, Okay) Han olarak adlandirdi klan Yafes'ln biiyiik oglu olan Tiirk'e 
baglamhr. Ara§tirmacilar, Tiirk mitolojik sistemindeki ruhlar silsilesinde 
Ulu Tiirk mot ifin in yiiksek bir yer tutmasmi, ilk ve ulu ata olan Tiirk hak- 
kmdaki anilann hala silinmediginin bir gostergesi olarak kabul 



"/ ediyorlar. 

Tk Kirgizlann Manas destamnda Manas'm atasi olan Ya- 
va» kup. "Atam Tiirk. aulum (koyiim) azdir" diyerek, ulu ata- 
JfiHLj/ - n Tiirk oldugunu beyan eder. Yine aym destana gore. 
KJHJI sava§ta esir dii§enlerin "Atami/. Tiirk'tiir" diyerek aman 

TM ti dilemeleri de ulu atamn kurtancilik i§levinden gelmektedir. 

. / f Aynca bu. atasimn admi bilenin siyasi agidan var olabildigl- 
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ui gosteriyor. Bazi kayraklarda adma "Sakak Rustem" olarak rastlanan 
Riistenvi Ibn-i Haldun da Turk' iin oglu olarak gosterilmi§tir. 

Eski Kassi dilinde Turuh me" sozciigii vardi ve "gokyiizii, sema" 
anlamma gelirdi. Bu Akad sozciigii, ulu ata Tiirk'iin soyundan gelen 
Tiirklerin, neden Goktiirk olarak adlandmldiklanna bir agiklik getirebilir. 

IU§IMEL: Oguz Kagan destamnda, "goriinmezler aleminden haberler 
veren, riiya tabiri yapan" ve "bilgig" anlamlannda kullamlan bir kavram. 
V. Radlov'un "tii§imel" sozciigii igin yaptigi agiklama "Gelecegi goren, 
gelecekten haber veren" seklindedir. "Uyku" anlamli "dii§" soziinden 
tiireyen bu kavram. P. Peliyo'ya gore "vezir" anlammi da igerir. 

Oguz Han destamndaki sembolik motiflerden olan Ulu Turk lie ilgili 
kullamlan bu irade. Oguzname yazan nm diinya gorii§iindeki §amanist 
baki§mdan haber verir. Bu anlamda "tii§imel". §amanizmin ritiiel yo- 
niiyle ilgili bir anlayi§ olup. §aman kiiltiiniin hizmetgisini bildirir. P. Peli- 
yo dabu Oguzname 'nin §amanist Tiirklere ozgii oldugunu dii§iiniiyor- 
du. 

Tii§imel" kavramiyla ilgili dikkat gekid ba§ka bir nokta da Pekars- 
ki'nin 'Yurt Dili SozJiigii"nde "Viryuy'daki tanmmi§ §amanm unvam" 
olarak anlam landmlmasidir. Kumandinlerin inam§ma gore, yeralti diin- 
yasmda Eritk ve karde§i Kagir Han'la birlikte bir de 'Tii§iilii Aza" admda 
bir ruh ya§ardi. Yakutlann yeralti diinyasiyla bagli §amanist gorii§lerin- 
de de orada ya§ayan en onemli ruhlardan biri TiisiimeT adim ta§ir. 
§oriann inam§ma gore, yeralti oliiler saltanatmda ruhlann iig taifesi ya- 
§ardi ve bu taifelerden birinin lideri 'Tu§kun" admda bir ruhtu. Buradaki 
Tii§iilii" ve Tu§kun" adlanyla "tu§imel-tii§mel" adlannm aym kokten 
geldigini dii§iinmek miimkiindiir. 

TUYLULUK Mitolojik anlam olarak ilkligi, anormal giig ve dirend 
irade eden tiiyliiliik. tipolojik bakimdan kiiltiirel kahramanlarm birgo- 
gunda rastlanan bir ozelliktir. Glgame§ destanmm kahramanlan olan 
Gilgame§ ile Enkidu tiiylii olarak verilmi§ler. Tiiyliiliik ile giir ve uzun 
saglara sahip olmak, giiciin sembolii gibi goriinmenin yam sira, iyilik 
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sever ruhlann sigmacak yeri olarak da gdriihnii§tiir. Yakutlann koruyu 
ruhlanndan bixi olan orman ruhu Baay Bayanay da bedeni beyaz tiiyler- 
le kapli bir ihttyar goriiniimiinde betimlenir. Bazi metinlerde de "tepe- 
gozler" tiiylii varhklar olarak verilir. Bazi Altay metinlerinde, ilk insan 
olan Erlik de tiiylii gosterilir. 

Gagauzlann inanana gore, diinyayla birlikte var olan kocaman ve 
uzun boylu tepegozlerin bedenleri tiiyle ortiiliiydii. Azerbaycan Tiirkle- 
rinin demonolojik inam§larma gore. Orman Iyesi olan Agag Ki§i'nin be- 
deni de tiiylerle kaplidir. Guryabani olarak bilinen §eytani varlik da ba§- 
tan a§agi tiiylerle kaplidir. Ba§kurtiann geleneksel mitolojik inanr§lann- 
daki §urele adli Orman Ruhu ve Quva§lardaki Argun adli §eytan da tiiy- 
lerie kaph varhklardir. §eytani varhklann en bilinenlerinden olan Albasti, 
Kirgiz inam§lannda bedeni yerlere siiriinecek kadar uzun tiiylerle kaph 
bir varlik olarak betimlenir. Onlann inam§inda, San Albasti da 5-6 ya- 
§indaki bir gocuk biiyiikliigiinde olup. bedeni ba§tan a§agi tiiylerle 
kaph bir varkktir. Nogaylann inam§i ndaki Albasti'nm bedeni da tiiylerle 
kaplidir. 

V. Radlov'un Tiirk Lehgeleri Sozliigii Smagf nda "Erlik in hizmetin- 
de olan aakli ruhlar" olarak tammlanan "Almi§" admin ba§ka bir tammi 
da "Rivayete gore, uzun zamandan beri A1 tay'da ya§ayan ve bedeni 
tiiylerle ortiilii olan insanlar" olarak verihyor. Bu tamm, tiiyliiliigiin mi- 
tolojik bir sembol olarak, §eytani mhun izlerinden biri oldugunu gosterir. 

Azerbaycan Tiirk hikayelerinde, yenilmez kahramanlarm gogiisler- 
den uzayip, dizlerine kadar gelen bir tutam tiiy. onlann hayat giiciinii 
temsil eder. Unlii sihirli hikaye kahramam olan Tiiyliice motifi de §ey- 
tani dogaya sahip olmakla tanmir. Oguz dogdugunda, bedeni siki bir 
§ekilde tiiylerle kapliydi. Koroglu destanmm Paris niishasmda goriinu§ 
olarak tiiylii oldugu igin onun deveye, d ne veya Oguz'a benzetmi§ler. 

Hetonik bir ozellik olarak kiiltiirel kahraman lann tiiyliiliigii, aslinda 
evrensel boyutta onlann yerini belirlemek agismdan onemlidir. Kiiltiirel 
kahramamn tiiylii gosterilmesi, mitolojik gagin sembollerini aktanr. Bi- 
limsel-teorik fikirlerde de tiiyliiliigiin mitolojik sembolizmi, kahramamn 
araa i§leviyle llintilcndirilir. 
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UBAYENE: (bak: Umay) 

UCUBILIK Azerbaycan mitolojik metinlerinde rastlanan bir motif. 
Adem Ata'nm zamamnda ya§adigi ve hatta Musa Peygamberle bile 
g6rii§tiigii yaziyor. Rivayete gore onun ba§i bulutlann arasma kadar 
uzamrmi§ ve elini uzatarak denizden tuttugu baligi, giine§e tutup pi§i- 
recek kadar kocaman bir ciissesi varmi§. Normal insanlann boyu, onun 
ancak topuguna kadar gelirmi§. Onun bir kemiginden biiyiik bir koprii 
yapilabilirmi§. Hatta Azrail'in bile onun canim almaya giicii yetmezmi§. 
Azrail'i gordiigii an bir-iki adim geriye 9ekilirmi§ ve Azrail ne kadar yol 
alirsa alsm, onayeti§emezmi§. Aynca 90k da gugJuymu§. 

"Ucubilik" motifi, mitolojik 9aglarda insanbi9imci kocaman varhkla- 
nn bir kalmasidir. Bu tip varkklann hetonik ozellikte olmalan, onlan ka- 
osla ili§kilendirme olanagi da verir. Aakli rah 9izgileri de aym ba§lan- 
gi9tan gelebilir. 

Arkaik zamanlarda. Araz kadar buyiik irmaklan bir ayagim bir kiyisi- 
na, diger ayigrni da obiir kiyasma koyup atlayacak kadar biiyiik insanla- 
nn ya§adigma inamhrdi. "Ucubilik" motifi de bu inam§lann bir uriinu- 
diir. §imdiki kuraklik yerlerin deniz, daglannsa adaaklar oldugu za- 
manlardan bahseden bir mitolojik metinde §oyle denilmektedir: "Nah- 
9ivan arazisi, bir zamanlar biiyiik denizmi§. Elince9ay'daki Yilanh ve 
Gemi daglan da ada. Bu adada "Kelenterter" admda kocaman azman 
insanlar ya§ardi. Bu insanlara "Ucubihk" denilirdi. Onlann ate§leri ve 
ocaktan yoktu. Onlar, unu suda yogurduktan sonra hamuru giine§e tu- 
tarak pi§irirlerdi. Onlar, ayaklannm birini Yilanhya digerini ise Genni Da- 
gina koyarak denizden balik tutar, giine§in oniinde 9evirerek pi§irip, 
yerlerdi. "Kelenterter", 9okyiyip, 90k i9erlerdi." 
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Eski zamanlarda yasayan "Uzuhlar"in da 50k biiyiik viicutlan oldu- 
gu ve daha sonra yok olup gittikleri hakkindaki du§unceler, Turk halkla- 
n arasinda birgok mitorojik metinde korunmu§tur. Nahgivan'da, §e- 
rur'da "Ucugulu" adiyla bilinen varlik, "Ucubilik"la aym ozellikler ta§i- 
maktadir. Halk konu§ma dilinde onun adi "ucubimg" olarak geger. 
Azerbaycan hikayelerinde rastlanan "Ocibinih Padi§ah" motiflerinin de 
"Ucubilik" motifiyle olan baghhgi §uphesizdir. Birgok mitolojik metin- 
deki betimlemeye gore, evin iginden elini uzatip, irmaktan su alacak 
kadar uzun olan "Uzunbuluk" motifi de bu gruptandir. 

Bu mitolojik karakter hakkindaki bilgilerin gok az olmasi ve Turk et- 
nik-kultiirel geleneginde bu adla bir mitolojik karakterin bulunmamasi, 
bu adin ba§ka kultiirlerden alinma oldugu goru§unii guglendiriyor. Bazi 
ara§tirmaalara gore bu ad, dogudaki bazi efsanelerin bir karakterinden 
gelir. Bu efsanevi karakterin adi "Ove Ibn Unug"dur. Boylece "Ucubi- 
lik" motifiyle bagli Azerbaycan mitolojik metinlerindeki bilgiler, kayna- 
gim dogu efsanelerinden alir. Bu motif, etnik-kiilturel gelenegin yapisi- 
na ters gelmedigi igin ahnmi§tir. 

Efsaneye gore "A'd" kavminden olup, Adem Ata'nin ogullanndan 
sayilan "Ucubunug'un ba§i, bulutlardan bile yakanda olurmu§ ve Nuh 
tarafindan dunyayi basan su, onun ancak dizine kadar cikabilmi§. 

Azerbaycan'in bazi klasik soz ustalannm dilinde de bu sozciik kulla- 
mlmi§tir. 

UQMAK: §amanizmde i§ik dolu bir alem olan Cennet'e verilen ad. Bir- 
gok ara§tirmaciya gore "u§tmak" §ekliyle Sogdca'dan alinma olan bu 
kavramin temeli, ruhun bedeni terk ettigi zaman "ugan ku§" kiliginda 
olduguna dair eski Turk inam§lanna dayamr. Yakutlarda, ecelin geldigi 
zaman, ruh bedini terk ederken ku§ §ekline du§tugune ve kainati kap- 
layan Diinya Agaa'nm budaklanna kadar ugup oturduguna inamhrdi. 
Ruhun ku§ kihginda ugup, Cennet'e gitmesi inanamn izleri, eski Turk 
yazih abidelerinde de korunmu§tur. "Olmek" anlamindaki "uga bar- 
mak" sozciigiinun temelinde "ugmak"la ilgili eski inam§lann izi var. "O 
oldii!" yerine "01 ugip kitte" (O ugup gitti) denilirmi§. 

Bati Turklerinin Islam'i kabulunden sonra bile "oldii" sozciigii yeri- 
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ne "§unkar boldi" (§ahin oidu) iradesi kullamlirdi. Ancak bu ruhun ba§ka 
bedenlere gegmesini igermezdi ve sadece ruhun bedenden aynlmasim 
ifade ederdi. Bazi §aman giysilerinin kanatlanip ugan ku§u hatirlatmasi 
da bu inam§m gostergesidir. 15. yiizyilda bir Turk yazan §oyle anlat- 
maktadir: "Ugmak, yani Cennet iginde bir pmarvar. Adi Recep'tir." 

UQUH: Nopur-Turkmenlerde, hocalar hakkindaki inam§larla ilgili bir an- 
layi§. §amanist karakterli bu inam§lara gore "ugun" ozel olarak verilen 
kurbandir. Bir hastayi tedavi etmek isteyen hoca, kitabma bakip, "bu 
hasta igin talan renkte falan hayvan uguh goriinuyor" der. Daha sonra 
hocanin kom§ularmdan biri veya hastamn yakinlarmdan biri belirtilen 
hayvam bulurve keserdi. Bu kurbamn eti yenildiginde, kemiklerini par- 
galamak veya kemiklerine di§ surmek yasakti. Qunkii bunlar cinlerin 
payi sayilirdi. Et yenilip bittikten sonra, hoca, kalan kemikleri alip, hay- 
vamn derisinin igine toplar, dua okur, sonra da kendi evinin oniinde 
veya koyun kenanndaki bo§ bir arazide gomerdi. Bazilanna gore, hoca 
kendi koruyucu ruhlanni bu kurbanhketle iyice doyururdu. 

Geleneksel gulu§lerde "uguh" , ruhlann bayrami olarak kabul edilir- 
di. Nohurlann bu hocalar hakkindaki goru§leri, diger Turk halklannm §a- 
manlar hakkindaki goru§leriyle gok benzerlik gosterir. Ara§tirmacilar, 
Turkmen- Goklenlerin §aman torenlerinde kestikleri kurbanlik olan 
"uguh'un adim, etkin Turk dillerinden olan Krrgizcadaki "ryik", Tuva 
Tiirkgesindeki "idik", Hakascadaki "izih", Yakutgadaki "ltik" ve Quva§- 
cadaki "yeren" §ekilleriyle, eski Turkgede ise "iduk" §ekliyle kullamlan 
kavramla ili§kilendiriyorlar. 

UQUK: Bedendeki lsinm yukselmesi sonucunda, dudaklarda kabarcik- 
lar olu§ur. Turk dilinde bu kabarciklara "uguk" denilir. Islam'i kabul et- 
mi§ Tiirkler arasmdaki §amanist inam§lann bir kahntisidrr. Bu inam§a go- 
re, bir insamn agzim §eytan yaladigi zaman "uguk" olu§urdu. 

§amanizmde yaygm olan bir inam§a gore, "uguk" ruhlann kusmesi 
sonucunda olu§ur. Tedavisinde ise gakmak ta§mdan elde edilen ate§ 
kullamlrr. Bazen ise bir bardak suyu, "uguklami§" insamn ba§mm iizerin- 
den evin di§ma serpip, yiiksek sesle "Qik git!" derler. 
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Ba§kurtiann dini goru§lerinden bahseden S. Rudenko, bir hastayi 
tedavi eden bahsinin "azargetiren ruhu kovmak igin", iki oyuncakyap- 
tigim ve bu oyuncaklara da "uguk" adi taktigim anlatir. Qiinkii bah§i, 
"uguk iuhu"nu bu oyuncaklara yerle§tirirmi§. 

Altay §amanizminde de bir kotii ruhun adi "Uguk"tu. Bu ruhun adi 
daha sonralan Anadolu Turkleri arasmda da unutulmadan kalmayi ba- 
§armi§tir. M. Ka§gari'nin D'rvan-i Lugat-it Turk unde bu sozcuk, "ug- 
guk" §eklinde gegmektedir. 

UGAN-UGAN: Tann. Ara§tirmaalara gore, "kadir, her §eye gucu ye- 
ten" anlamma gelen "ug" kokiinden gelir. islam devrinden kalma eser- 
lerden olan 11. yuzyikn abidelerinden "Kutadgu Bilig"de rastlanan 
"Ugan-Ogan" hakkinda "O, bir Alah'tir. O, herkesten ustiindur" deni- 
lir. M. Ka§garfnin Divan-i Lugat-it Tiirkunde de "Ugan Tengri" iradesi 
Igin. "Her §eye kadir, giiglu" anlamlan kullamlmi§tir. 

"Ugan" adi, Harezmfnin 13. ve 14. yuzyillarda yazdigi "Meheb- 
betname"de de aym anlamda kuUamlmi§trr. (4. yiizyihn yazarlanndan 
olan Ibn-I Muhenna, "Ugan"m Turklerde Allah anlamma geldigini ya- 
zar. 15. yuzyihn dilbilimdsi Imani'nin "Beda-i El Liigefinde de 
"Ugan"m Allah anlamryla birhkte, "yalvan§la okunan duamn bir bolii- 
mii" anlami da gorunmektedir. Diger kaynaklarm buyiik birgogunlu- 
gunda, bu sozciigun kar§ihgi "Allah" olarak verilmi§tir. 

V. Radlov’un kayittanna gore, "Ogan", Uygur ve Qagatay sozudiir. 
Diger birgok ara§tirmaa gibi, bu sozciigii, O da "Allah" §eklinde gevir- 
mi§tir. Z. Gokalp, Atay Turklerinin dini sisteminden bahsettigi zaman, 
"Ugan" admda bir tannyi anlatmaktadir. Ancak sonraki donemlerin 
ara§tirmaian. bu fikrinin dogru olmadigim kamtlami§ttr. Birgok ara§tir- 
maa, "Ugan" ile "ongon" arasmda bir yakinlik bulmaya gah§mi§lar. 

Altaylann tann anlayi§inda rastlanmamasi gibi bazi gergekler, "Ba- 
yat" ve "Ulgen" gibi, "Ugan"m da Tann degil, sadeceonun bir sirati ol- 
dugunu gosteriyor. 

UGUR Eski Turk mitolojik dii§uncesinde yol iyesinin adi. Bu dii§unce- 
ye gore, suyun da dagm da kendi iyeleri vardir. Bu varligin hangi tann- 
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lar topluluguyla bagli oldugu fikri eskimi§tir ve bu mitolojik motif hak- 
kmda kullamlan 'YolTannsi" veya 'Yol Allahi" gibi iradeler yanli§tir. Mi- 
tolojik inanglara bagli bu anlayi§, hakkmda M. Ka§garTnin yazdiklanna 
bakilirsa, o zamamn Oguzlan birbirlerine tehlikesiz bir yol arzularken, 
"yol ugur bolsun" derlerdi. Bu soz yola gikildigi zaman denilirdi ve 
boylece "yol iyesi" yardima gagnlirdi. Daha sonralan bu "yol iyesi'nin 
yerini dogu halklanmn inam§lannda Hizir motifi tutmu§tur. 

"Ugurun agik olsun!" orneginde de gorundugii gibi, "ugur" sozcii- 
gii, baghkgmi her zaman korudugu "yol" sozcugiiyle birlikte kullaml- 
mi§tir. Turk halklan arasmda yaygm olan "ugur" ile Kiigiik Asya'mn eski 
halklanna ozgii abidelerde yeralti diinyasimn tannsi olarak adi gegen 
"ugur" arasmda da baa paralellikler gorulmu§tur. 

Turk dillerinde sik sik rastlanan "ugur" sozcuguniin, Azerbaycan 
Turkgesindeki "uguru kara gelmek" deyiminde kullamlan ve "talih, 
baht" anlami irade eden §ekli, birinci anlamdan turemedir ve kismet 
veya talihin, yol mefhumuyla kar§ila§tirmasmdan ortaya gikmi§tir. Bu 
sozciigun "mutluluk" anlami da II. yiizyilda M. Ka§gari tarafindan 
kaydedilmi§tir. "Ugur" igin birgok sozlukte gegen "bereket" anlami ise 
yine benzer bir anlamsal geni§leme sonucunda ortaya gikmi§tir. 

UGUZLAR: Azerbaycan'daki bazi azmhklann dilinden yaziya dokiilmu§ 
bir rivayete gore, gok eskilerde ya§ami§, in ciisseli, azman varliklardan 
biri. Yemek istedikleri bir §eyi, elleriyle kaldmp, giine§in oniinde pi§ire- 
rekyenermi§. Qok buyiik halilar, onlann eseridir. Normal insanlar, onla- 
nngoziinde "artdan" gibi goriinurlerdi. Gergekten degiiniimuzde bii- 
yuk eski mezarlann iginden gikan iri kemiklere rastlanmaktadir. insan- 
lar, onlann azmanlara ait oldugunu dii§unurdu ve "Uguz Olgiisu" ola- 
rak adlandmrdi. Vucut olarak iri olan insanlar igin soylenen "uguzdan 
kalma" deyimi de buradan gelir. 

Halk inam§lannda "Uguz" ba§kadir. 'Tepegoz" ba§ka. "Uguz" in- 
sandi ve hah orerdi. Gogebeydi ve nerede oliirse, orada da gomuliir- 
du. Tepegoz" ise devler taifesindendi. • "Uguz" gibi O'nun da boyu 
uzundu, ancak O, insan degildi ve kafasmda sadece birtek goz vardi. 

"Uguzlar" hakkmdaki inam§lar, mitolojik gaglardan kalma biiyiik in- 
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sanbigimci varliklann. dag kadar buyuk azman insanlann ve "kelen- 
terlerin varligma olan inam§m bir yadigandir. Eski gaglann mitolojik 
inam§lanm yansitan geleneksel du§uncelere gore, eski zamanlann in- 
sanlan 90k buyukletmi§ ve bacaklannm dizden a§agi uzunlugu bile iki 
buguk metre olurmu§. Bin yildan daha fazla ya§aiiarmi§. Bu inam§a go- 
re insanlar gitgide kiigulmektedir ve birzaman sonra daha da minnacik 
olacaktir. 

Azerbaycan mitolojik metinlerinde "Uguzlar'm adma "Uzunlar" 
olarak da rastlamr. Bu metinlere gore, "Uzunlar" eskilerde ya§ayan, g- 
nar kadar uzun boylu, U9 yiiz yila kadar omrii olan varliklardi. Onlardan 
bahsedildigi zaman, "bizim atalanmiz olmu§lar" diye bahsedilir, (bak: 
Tepegoz; Ucubilrk) 

ULU ANA: Bir9ok mitolojik sistemde, geni§ anlamlarda kullamhp, de- 
gi§ik versiyonlara sahip olmasma ragmen korunan sabit bir yapi. Ulu 
Ana, sabit bir model olarak mitolojilerde daha 90k yerle ve §eytani var- 
lik olan kadm ba§langiciyla aymla§tmhr. Onun i§levleri, ba§langi9tan be- 
ri bazi mitolojik varlrklar arasmda payla§onlmi§tir. Bu i§levler, birbirleriy- 
le ilgili olup, bu butiinculun anlamsal turemesi olan motiflerle, bir bii- 
tiin i9inde korunup kalmi§tir. Bu motiflerden hi9biri Ulu Ana'nm i§levle- 
rini tek ba§ma yerine getiremiyor. Ancak bu anlamsal tureme urunu 
olan motiflerin her birinin yapisal-i§levsel ozelligi, digerleriyle baglanti 
i9indedir ve bu ozelliklerin biitiinu, Ulu Ana butiinculunun yapisim 
olu§turuyor. 

Mitolojik sistemde 90k sayida arkaik yapili motif var. Bu motiflerin 
en buyugii Ulu Ana motifidir. Mitolojik Ulu Ana, bir9ok kez degi§ime 
ugrayip, birka9 konum degi§tiren bir butiinculdur. Bu butiincul defor- 
masyon ge9irerek, Bozkurt, Hizir, lrkil Hoca, Ulug Tiiruk, Erlik, Kan Ni- 
ne, Hal Anasi ve ba§ka bir surii mitolojik varhk ve koiuyucu ruhlara do- 
nii§mu§tur. Bu varhklar ne derece bagimsiz koruyucu ruhlara 9evrilip 
farkli varhklar olarak ortaya g km lslarsa da Turk mitolojisinde ilk yapilan 
itibariyle ilgili olduklan bu Ulu Ana motifinin en az bir ozelligini ta§i- 
maktadirlar. Ulu Ana bu bakimdan, "ezeli bir formul" olarak ondan ko- 
pan ruh ve motiflerin temel benzerliklerini olu§turarak, i§levsel bakim- 
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dan on lan birbirine yakmla§bnr ve bazen de aym i§levlerle ta§iyan mo- 
tiflere gevirir. 

Mitolojik diinya modelinde Ulu Ana, bollukve bereketin korayucu- 
su ve yaraticisi olarak nitelendirilir. Antropolojide Ulu Ana'nm korunup 
kalan en arkaikornegi, Kan Nine (Kup Kansi veya Kiipegiren Kan) mo- 
tifi sayilir. Ebedi ya§ayi§ ve hayatm d6nu§umlulugunii aktaran mitolojik 
dii§unceler sisteminde. Ona hayat verici giig ve olumsuzlugiin en list 
iradesi olarak bakilmi§tir. O, yaslanmazdir. Ikircikli rituel-mitolojik bir 
varlik olarak, hem diizenleyici evrensel ba§langig, hem de dagma kaos 
ba§langig, onda bir araya toplanmi§tir. Diinyada hareketsiz ve degi§- 
mez kalan higbir §ey olmadigi gibi, zithklann kendileri de birbirleriyle 
yer degi§tirebilirler. Bu bakimdan O'ndan kopan mitolojik varhklann 
birbirine ters yonlerde i§lev goimeleri de dogaldir. Bu varlrklar bir taraf- 
tan gocuk bagi§layan veya gocuklann koruyucusu olarak ortaya gikar- 
ken, diger taraftan onlan kagmp, yiyebilir. Ornegin, her §eye kadir olan 
Humay, hem yeni evlat diinyaya getirmenin sebebidir, hem de olu- 
miin. Veya sallanan gogusleri, kan§ik saglan ve kiiguk boyuyla dogan 
kadm lan koruyan A1 ruhun bir benzeri olup, aym i§levlerle yiiklu Hal 
Anasi, kendi gocugunu yemi§tir. 

Aym Ulu Ana butiinculunden kopan A1 ruhu ve Umay gibi karak- 
terlerin bu §ekilde ikircikli i§levleri, anlam potansiyeli yuksek olan sabit 
modelde, her iki ba§langian (duzenleyia ve dagitia) bir arada olmasiy- 
la ilintihdir. Bu Ise Ulu Ana butiinculunden kopan motiflerin §eytani ni- 
teliklerini de ko§ullandmr. Bu anlamda sallanan ve haddinden fazla 
gogsii olmasi, hayvan bici md gizgiler ta§imasi ve hayvanat alemiyle 
baglihk. Ulu Anamn en onemli belirtileri arasmdadir. Ulu Ana butiincu- 
liinden tiiremi§ motiflerden olan A1 ve Albasti motifleri de bu bakim- 
dan oldukga belirgin sayilirlar. Ba§langigta koruyucu bir rah olan bu 
motif, §eytanla§manm son a§amasmda, Insan yiyen ve gocuklan kagi- 
ran bir cadiya donu§ebiliyor. Bir veya haddinden fazla gogiisun olmasi 
da onun arkaik gaglardaki ilk ana i§levinden ileri gelir. 

Ulu Ana motifiyle ilgili bir ba§ka ozelhk ise kelliktir. Bu ozellik, 'Te- 
pegoz" motifinde de koranmu§tur. Mitolojik Ulu Ana'nm en eski ve en 
geni§ yayilmi§ adlanndan biri "Kel-Hel" kokiiyle ifade olunmu§tur. 
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Yeralti diinyasimn sahibi olmasi da arkaik yapili mitolojik Ulu Ana 
motifinin i§levlerinden biridir. Erlik'in aym zamanda kadm belirtileri ta§i- 
masi, bu i§levden kaynaklamr. Ulu Ana, obiir diinyamn sahibidir. Eski 
Bulgariardaki bazi kayraklarda "Alp Albaso" adim ta§iyan putperest bir 
yeralti diinyasi ruhu var. Bu, Ulu Ana biitiinciiliiniin yeralti diinyasiyla 
olan ilgisinin agk bir iradesidir. 

Canhkgin ilk konumunu sembolize eden Ulu Ana, eski dii§iincede 
tiim yerler ve sulann sahibiydi. Avin ugurlu gegmesine kadar her §ey 
onun istegine bagliydi. Yeryiiziindeki her §eye hayat veren oydu. Mi- 
tolojik Ulu Ana varligi, farkh halklarda su, yer ve obiir diinya lie ilintilen- 
dirilir. 

Bazen de Ilahe Ana olarak adlandmlan bu biitiinciil, ara§tjrmaalann 
birgogunun gorii§iine gore, putperestligin sonraki tiim §ekillerini do- 
gurmu§tur. Ulu Ana, ilk suyla ilgili oklugu kadar, dagla da ilgilidir. Al- 
tay efsanesinde su ve dag iyelerini biiyiitiir ve tiim hayvanlar onun hii- 
kiimdariigmdadir. Bazen hatta bu su ve yer iyeleri, dogamn hayat gii- 
ciinii aktararak, her §eyi bilen Yer Ana mot ifin in gergek izi §eklindedir- 
ler. Sayan Altay Tiiik halk kiiltiiriinde bu dii§iinceyi ta§iyan varhklar, 
bereket, bohuk kavramlanm canlandiran kadm goriiniimiinde verihr. 

Ulu Ana en eski gaglardan kalma kaya resimlerinde bolluk, verimli- 
lik ve iireme kavramlannm iradesi olarak iri ve sallanan gogiislii kadm 
§eklinde resmedilmi§tir. Bu ise mitolojik dii§iinceyle ya§ayan eski insa- 
mn goziinde Ulu Ana'nm mecazi bir motif degil, canh bir varlik olarak 
dii§iiniildiigiinii gosterir. Diinyamn yaratilma siirednde yer alan mito- 
lojik Ulu Ana'nm en belirgin ozelligi, iri ve sallanan gogiislere sahip ol- 
masrdir. 

Kamlik yapan erkek §amanlann, kadm giysisi giymeleri de yaratih- 
§m giiciinii kendi varliklannda ta§iyarak, Ulu Ana mot ifin in bir temsili 
olduklanndan kaynaklamr. Yakutlarda Tannalik torenini gergekle§tiren 
Ihtiyar, ba§ma kadm §apkasi takardi. Birgok §amanm kadm giysisi giy- 
meleri ve giysilerinin iizerine kadm gogsiiniin resmini gizmeleri, ruhlar- 
la baglanti kuran §amanm kadm yoniiniin daha giiglii oldugunu goster- 
mek igindir. 

Tuva halk inam§lannagore, §amanlann ulu atasi bir kadm samandir. 
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Bu da Ulu Ana motifinin §aman mitolojisindeki bir yadigandir. §aman 
halk kiihiiriinde, §aman nihlannm manevi oglu olarak, onlara kamlik 
giicii verip. Ulu Ana'nm izlerini ta§iyan motif. "Albis" motifidir. Turk 
halk inam§lannda 'Yalli" admdaki dansm, in gogiislerini sirtma atmi§ 
kadm gibi betimlenen Al-Hal, Albasti veya A1 Kansi motiflerinin adla- 
nyla ilintilendirilmesi de ilgi gekicidir. Gobustan kaya resimleri arasmda 
bulunan 'Yalli" sahnesi ve onun iistiinde gizilmi§ olan iri gogiislii, tiim 
viicudu dovmelerle kaplanmi§ kadm figiirii de oliimsiizliik, iireme ve 
bereketin sembolii olan "ana cet" ve ba§ka bir deyi§le Ulu Anaya tap- 
mamn izi gibi kabul edilir. 

Ulu Ana'nm ba§ka bir ozelligi de her §eyi bilmesidir. Onun bu i§le- 
vi, bah§ilann uykusuna gelen ihtiyar kadm bilgig motifinde de korun- 
mu§tur. 

Ulu Ana'nm en onemli mitolojik i§levi ise toren koruyuculugudur. 
Bu i§lev daha sonralan ilk §aman motifine gegmi§ ve sihirli hikayelerde 
kahramamn Kan Nine'nin egitiminden gegmesi ve onun yardimiyla ye- 
ni statuler kazanmasi §ekline d6nii§mu§tur. Inisiasiyadan gegmek, oliip 
yenilenmi§ halde tekrar dogmak olayi da sadece arkaik yapi ve zengin 
anlam hafizasma sahip mitolojik Ulu Ana saltanatmda ve suf O'nun yar- 
dimiyla miimkiin olabilir. 

Mitolojik Ulu Ana'nm bir ozelligi de erotik-seksiiel giiciin razlahgry- 
la belirginle§mi§tir. Sakral bakimdan agresifligi ise onun diger bir ozelli- 
gidir. Seksiiel-erotik agidan aktiftik, Ulu Ana butunculiinden kopmu§ 
tiim varhklarve koruyucu ruhlar igin de karakteristik bir ozelliktir. Orne- 
gin. Yakutlarda §amanm temel koruyucu ruhu, §ehvet du§kunudiir ve 
§ehvani duygulann koruyucusu sayilir. Ulu Anamn boyle bir ozelligi ti- 
polojik nitelikte olup, tiim diinya halklannm mitolojik sistemlerinde ge- 
ni§ olgiide yer almaktadir. 

Yakutiann "Ag Oglan" admdaki mitolojik metninden de anla§ildigi 
gibi. Diinya Agaa'nm iginden yanya kadar gikip, "tuluk gibi" iri gogiis- 
lerinden siit vererek "Ag Oglan"i yenilmez bir kahramana donii§tiiren 
kadm motifi de Ulu Ana biitiinciiliinden gelir ve kainatm oliip - 
dirilmeler zincirinden olu§an iireme ve verimhlik kavramlanm temsil 
eder. {bak: Mitolojik Biitiinciil; Yer Ana) 
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ULUK AK INE: {bak: Ag Ana; Ulu Ana) 

ULUK TURUK (ULU TURK): Eski Turk dii§iincesi bakimmdan ilk §aman 
motifini kendinde canlandiran en biiyiik koruyucu ruhlardan bin. ba- 
nian ruhu ve atalar ruhu olarak da bilinen bir varlik. Uygur "Oguzna- 
me"sinde, Oguz Kaganin yamnda bulunan ak sagli, ak sakalli ve bilgili 
riiya yorumcusu Uluk Tiiriik admda bir ihtiyardan soz edilir. O da Kor- 
kut Ata gibi, goriinmeyenler diinyasmdan haber verir. 

Ulu Turk adi Uygur §amanlannm dualannda ba§ka koruyucu ruhlarla 
birlikte kullamlrr. O bir bahia. bir ozandir. §amanm her zaman "Uzgan- 
mas Ulug Tiirk!" (Her zaman uyamk Ulu Turk) diyerek ba§vurdugu bir 
koruyucu ruhu var. O diinyayi yoneten hakim gibi verilmektedir. Ulu 
Tiirk, hig ku§kusuz, Tiirklerin ilk atalan hakkmdaki mitolojik dii§iinceleri- 
nin bilinglerden silinmedigi gaglann bir iiriiniidiir. 

Uluk Turk admdaki "uluk" (ulu) si rati, ara§tirmaalara. onu "Ata" adi- 
m ta§iyan din kutsallan ve ulu varhklar kadar sembolik saymalanna ola- 
nak vermi§tir. Uluk Tiirk motifinin "Mogollann Gizli Tarihi"ndeki ihtiyar 
Usun ile kiyaslanmasi, bu iki motifin mitolojik sembolizmlerini ve i§lev- 
sel-anlamsal ozelliklerini ortaya gkarmaya yardima olabilir. 

Birgorii§e gore, lrkil Hoca. UlukTiirk'iin ba§ka bir §eklidir. I§levsel 
yakmliktan kaynaklanan bu benzerlik, biitiinciil ile ezeli bir formiille ilgi- 
hdir. Bu benzerlikten dolayi, ara§tirmaalar gogu zaman bu iki karakte- 
rin tek bir varlik oldugu kanaatine varmi§lardir. 

ULUU TOYON: Yakutlann mitolojik inam§lanndaki en kan§ik yapili mo- 
tiflerden biri. Ara§tirmalar, onun kan §ik ve birbirine zrt i§levlerle yiiklii 
oldugunu gosteriyor. Bir gorii§e gore O. Uriing Ayu Toyon'un karde§i- 
dir. Diger bir gorii§e gore ise bir gaip gok ruhlanmn hderidir. G. Ergis. 
Uluu Toyon'un §amanlann koruyucusu oldugunu yazar. A. Kulakovski 
de Uluu Toyon'u. mitolojik i§levleri itibariyle gok eski zamanlarda "ayu" 
denilen ruhlar grubuna ait saymaktadir. "Siir" olarak bilinen ruhu. ate§i 
ve §amanlan da insanlara gonderen yine Odur. Zaman gegtikge O. 
Abaasi ruhlanmn kiligma girmi§tir. 
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Kulturel kahraman tipini yansitan turn bu gizgileriyle birlikte, onun 
Ayn ruhlar arasmda gosterilmesini, ara§tirmacilar dogru kabul edemi- 
yorlar. Birgok metinde tse O. gokler aleminde ya§ayan aakli Abaasi 
ruhlannm lideri sayilmi§tir. 

Gokyuziinun yedinci katmda ya§ayan Uluu Toyon. birgok Yakut 
soylannm giiglii §amanlannm da koruyucu ruhudur. Bunun iqin de ken- 
dilerini ruhlann manevi gocuklan sayan §amanlar, "Ben UluuToyon'un 
yarattigiyim" derlerdi. Uluu Toyon, normal olumlulerin goziine goriin- 
mez. Birgok mitolojik metinde, onun bir surii oglu oldugu, bu oglanla- 
nn adlan hayvan adlanm hatirlattigi ve bu ogullann at suriileri oldugun- 
dan bahsedilir. Bu metinlerin yazdigma gore, bu ogullar, beyaz ve boz 
atlarla gokyiizunden yere tnmi§ler. 



UMACI (bak Omaa) 

UMAY-UMAY ANA: Artim kavramiyla ilgili bir mh veya daha dogru- 
su, bir evliya adi. Diger Turk halklannda O'nun adma "Humay" §eklin- 
de de rastlamr. O'na geleneksel olarak "Ilahe" de denilebilir. Umay 
motifi. Tiirk halklanmn d ini-mitolojik inan^lannda bazen kaknti §eklinde 
de olsa. onemli bir kultiin ad mi bildirir. O'nun tanriga sayilmasi ise et- 
nik-kiilturel sistemin ol^utleri bakimmdan sadece belirli ko§ullarda ka- 
bul edilebilir. Etnik kultiiriin kendi iginde iye olarak goriinen bu varlik, 
mitolojik sembolizm ve ta§idigi i§levlere uygun olai 
"Ana-Ene", "evliya" ve "melek" gibi de adlandmlir 
Manas destamnda "Umay ene peri§te" iradesi var 
Buradaki "peri§te" (melek) sozciigii. Umay'm Turk et 
nik-kiilturel sistemdeki yerini bir koruyucu ruh, evliyi 
veya melek olarak daha diizgiin bir §ekilde belirtiyor. 

M. Ka§garfnin yazdigma gore Umay, kadm do 
duktan sonra kammdan gikan ikizin adidir. Buna 90c 
ana karmndaki "tayi" derler. Kadmlar "ikizi" hayira 3 
radardi. Inam§a gore bir kadm Umay'a tapars evle 1 
olur. Bu inam§, Umay Ana'nm evlat vermek gibi ya 
ratma giicii olduguna dair inanan bir uzantisidir. A. Umay Tasviri 
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Inana gore. Mahmut Ka§gan gibi bir Musliiman 
bilim adami. "Umay bir ilahedir" sozunu elbette 
ki soyleyemezdi. Kumand inlerde dogu§un 
zorlu gegtigi zamanlarda §aman. "Umay Ene. *■’- j * 
ku§ ene" diye gaginrdi. Bu da Umay Ana'mn 
Ulu Ana butunculiine ait oldugunun bir gos 
tergesidir. mm 
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Umay Tasviri 



Orhun yazi lan nda adi gegen Umay- 
Humay ilahesinin Turk etnik-kiilturel sistemi- 
nin bir pargasi olup-olmadigi sorusu. Turk 
kiilturii ara§nrmaalannm ilgi noktasim olu§- 
turmu§tur. V. Radlov'un yazdigi Turk Halk Edebiyati Numuneleri'nde. 
"Biz ba§langigta atamiz Ulgen'den turedigimiz vakit, bu iki kaym agaa 
Umay ile beraber gokten inmi§tir" denilir. V. Radlov ve Meliomaski. 
O'nun ilahe oldugunu ve gocuklan korudugunu soylemekteler. Tro- 
§anski. Umay Ilahesi hakkinda. "Bu bir ku§tur ki. gocugun ba§i iizerinde 
okur. bununla da onun oglan gocugu olacagim haber verirmi§" §ekli ri- 
de yazmi§tir. 



Bazi ara§nrmalarda Umay'in Mogol kokenli bir ruh oldugu gorii§ii- 
ne de rastlamr. B. Ogel dahil olmak uzere birgok ara§tirmaanm gorii- 
§iine gore. Umay Ana kultii, sadece Turklere ait bir inam§tir. Sibirya ve 
Orta Asya Turklerinin bazi arkeolojik ve etnografik materyallerinden de 
anla§ildigi iizere. Umay Ana motifi, hem beyaz sagh ve beyaz giyimli 
olarak insanbigimd goruntii sergilemektedir, hem ku§ kihginda, hem 
da bu iki varhgin bile§iminden olu§an kanatli kadm-melek goriintiisu 
vermektedir. Kirgizlarda onun nasil goiundiigii bilinmedigi halde, Sa- 
yan- A1 tay Tiirkleri onu. goklerden inen giizel yiizlii bir kadin olarak dii- 
§unmii§lerdi 

Giiney M-<lmsya'da kaydedilmi§ metinlerde gegtigine gore, insan- 
lar, Ulgen Ata'yla Umay Ana'dan dunyaya gelmi§ler. Hakaslarda kisir 
bir kadimn tedavisi igin, "Umay Tartar" adi verilen ve sembollerle zen- 
gin bir toren yapiln. Umay Anamn oldugu yer. "SiittugkoT (Sagaylar 
ve Sonarda). "Sut Ak Gol" (Teleutlarda) ve "Sumer Dagi" adim ta§ir. 
Yakutlarda gocuklann koruyucu ruhu olarak bilinen, gocuga can veren 
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ve yeni dogum yapmi§ kadimn yardimma gelen "Aynsit'in admin anla- 
mi "yaratia, yaratan kadin" demektir. Bu ad. Umay'in adlanndan biridir. 

V. Verbitski. Umay'in "Olum Melegi" anlammi da kaydetmi§tir. Bu 
kayita gore Umay, "gocuklan koruyan iyilik sever bir ruh, olum melegi 
ve olumun ruhunu ugurlayandir." V. Radlov'un sozlugiinden de anla- 
§ildigi gibi. §oriardaki Umay da aym anlama geliyormu§. §emsettin Sa- 
mi sozliigunde de Umay hakkmda §oyle denilir "kiigiik ya§lilan korkut- 
mak igin. cahilce yaratilmi§ korkung bir hayli ki§ilik." Annelerin gocukla- 
nrn korkutmak igin kullandiktan adlardan biri de "U§ak Umusu"dur (Qo- 
cuk Umusu), (bale Omaci) 

Yakutlarda "Ogu lmita" denilen bir ilah vardir. Bu adm sozcuk anla- 
mi "gocuk lmisi" demektir. Bu varlik, bir ku§ gibi gocugun ba§i iistiinde 
oterek, gocuktan tureyecek insanlann bereketli ve ugurlu olacaklanm 
haber verir. 

Hakaslar. Umay Anayi gocuga kan ve et veren beyaz bir ku§ olarak 
betimlemi§ler. TeleutJar. Sayan ve Artayiara gore ise gumii§ sagli geng 
ve guzel bir kadm olan Umay Ana, gokku§agi boyunca yere iner ve 
elindeki yayla gocuklan tehlikelere kar§i korur. Kumandinlerde Umay 
Ana'nm insam omiirboyu koruduguna inamp. O'nun kanatli bir ana ol- 
dugunu du§uniirlerdi. Onlann inam§ma gore, anne kammdan ba§laya- 
rak gocugun omriiniin sonuna kadar Umay Ana'nm golgesi eksik ol- 
maz, 

Tyan-§an Krrgizlanna gore. O. goklerde yuva kuran bir ku§ ve yer- 
yiiziiyle yeralti diinyasi arasmda baglantiyi saglayan bir araciydi. Gok- 
lerde ya§ayip, devamli olarak bulutlar arasmda dola§an bu Umay, mi- 
tolojik varlik olarak yaratia ba§langia bildiren "kut" anlayi§iyla da ya- 
kmdan bagli olmu§tur. Hakaslar yeni dogmu§ gocugun cam hakkmda 
konu§unken. Umay admdan tiireme olan "imay" adim da kullamrlar. 
Inam§a gore imay, 2-3 ya§ina gelmi§ gocuklan "kut"a gevirirdi. §orlar- 
da da korpe gocugun canma Umay adi verilmi§ti. Qocuk uykusunda 
agladigi zaman. Umay'in ona eziyet ettigi du§unulurdii. 

Eski Turk du§uncesinde, bazi gocuklann viicutlannda bulunan ana- 
dan dogma lekeler de ugurlu ve kutsal sayilip, Umay Ana'nm el izi ola- 
rak bilinirdi. Onun igin benh dogan gocuklar mutlu sayihrlardi. Qiinkii 
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ben, Umay'm izi olarak goruniirdu. Benin, ikizin, ana rahmininve hatta 
Tatar dilinde kadm cinsel orgamnm "Umay" olarak adlandmlmasi da 
Umay'm gocugun diinyaya gelmesiyle baglikgim gosteriyor. Umay'm 
kadm-ana ba§langiciyla bagkligi, Mogolca'da "magara" anlamma ge- 
len "ehin Umay" iradesinde de koranmu§tur. Qunkii magara ve kaya- 
lar. Yer Ana'nm rahmi olarak du§unulmu§tur. 

Tyan-§an Kirgizlan, Umay'm gece gelip, gocuklann yiizlerini yikadi- 
gma inamrlardi. Yakut kadmlanna gore, "son" (gocugun anne karmnda- 
ki ikizi), Umay'm i§levlerini yerine getiren melek ruhlan temsil ederdi, 
yeni dogan gocuklann koruyuculan sayilan bu iki mitolojik varlik arasin- 
daki yakmlik, ara§tirmaci lan n ilgisini gekmi§tir. 

Bat Trakya Turklerinin inam§lannda "son", kutsal bilindiginden, gu- 
naha girmemek igin, ug giin boyunca onu kana bulanmi§ giysilerin 
iginde tuttuktan sonra, 'Yine de gocuklanmiz olsun!" diyerek irmaga 
birakirlardi. Geng kizlar da giilup oynayarak bu kanli giysileri goturup, 
gocuklan olsun diye yastiklannm altma koyarak yatarlardi. Siitten kesil- 
mi§ bir anne igin de Umay'dan yardim istenilirdi. Sagaylardaki "lmay 
Toyu" toreni de bu siireci hatirlatir. 

Kizil ve Sagaylann inam§ma gore, gocugun cam, Kuday'm elindey- 
di. Bogat Teleutlanna gore Ise bu can, Jeri Su denilen doga giiglerinin 
elindeydi. Bazi ara§tirmalann ortaya gikardigma gore eski Turklerin ina- 
m§lannda Umay ve "kut", aym olgiide insamn varkgmi belirleyen hayat 
gugleri sayilmi§lar. Tyan-§an Krrgizlannm dilinde uriiniin bol oldugu ve 
hayvan lan n bereketli oldugu zamanlarda "Umay Ana'nm gogsiinden 
sut gelir" iradesi kulla mlir di. 

Hayir sever rah olan Umay'm Altay Turklerindeki insanbigimci go- 
riintusu, Kipgak boylanndaki D'ayikm ve Yakutlardaki Aynsitm goriintu- 
leriyle ust uste du§er. Hakaslarda kisrr kadmlann tedavisi igin yarvardik- 
lan "Iney Tas" admda ta§ heykeller var. Bazi ara§tirmacilara gore bun- 
lar, Umay Ilahesinin goriintusudur. Umay'm goriintuleri eskiden du- 
gunlere gidildigi zaman takilan kolyelerin uzerini de suslemi§tir. Yeni 
dogum yapmi§ kadmlann korayucusu sayilan "Umay Kamber" admda- 
ki melek de Ural Tatarlannm geleneksel goru§lerinde ya§amakta olan 
Umay kultiinun degi§ik bir iradesidir. 
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UMAY-UMAY ANA 



Umay kiiltii Orta Asya'da da geni§ bir §ekilde yayilmi§tir. Kirgizlann 
goziinde Umay biitiin kadm sanatiannm piri, biitiin kadm el i§lerinin 
koruyucusu sayihrdi. Onun igin de terzi kadmlar i§e ba§lamadan once, 
"Benim elim degil, Umay Ana'mn elidir" derlerdi. Kirgizlarda Umay 
admda bir siisleme motifi bile kaydedilmi§tir. 

Azerbaycan'm bazi yorelerinde, Humay Kayasi ve onunla ilgili 
inanglar, son zamanlara kadar siirmii§tiir. Inam§a gore gocugu olma- 
yan bir kadm, ba§mi bu kayaya koyup yatarsa, gocuk sahibi olurdu. Ef- 
saneye gore. HiMnay admda kisrr bir kadm varmi§. Bir gun ba§mi bir 
kayamn iistiine koyarak yatar ve ondan sonra gocugu olur. O zaman- 
dan sonra bu kayaya Humay Kayasi denilir. 

Umay admin yer ve gokle aym zamanda ilintilendirilmesi. Turk koz- 
mogonisinden gelen nedenlere baghdir. Qiinkii Turk kozmogonisinde, 
yerle gokyiizii ba§langigta bir biitiin olarak dii§iiniiliirdii . Daha sonralan 
yerle gok aynlmca, bu gagin vamklan etnik-kiiltiirel sistemin bir gelene- 
ginde yerie, diger bir geleneginde ise gokyiiziiyle ilintilendirilmi§ler. 
Ancak bu konumlannda da sabit ve donmu§ bir §ekilde kalmayip, ta- 
zelenerek degi§ik renklere biiriinmii§ler. Onun igin de bir mitolojik var- 
lik, hem kaos giigleriyle, hem de evreni yaratan guglerle ilgili olabilmi§- 
tir ve aym bir varlik, hem oliim getiren, hem de hayat veren bir ruh i§- 
levi gormii§tiir. Qiinkii kaosun kendisi bile, evreni yaratan giiglere kar§i 
tarn olarak dayanmaz ve tarn tersine krizden gkmasi igin evrenin olu- 
§umunda veya diizenin kurulmasmda bir gegi§ a§amasi olu§turur. 

Devlet ku§unun da bir adi "Umay-Humay" veya "Hiimay Ku- 
§ii'dur. Osmanli tarihinden bilinen "Hiimayun" deyimi de bu bakim- 
dan Umay ile ilintilendirilir. Qiinkii bu anlayi§, egemenligin gokten gel- 
digine ve Tann vergisi okluguna dair eski inam§lann izlerini ta§ir. 

Umay, Budist dualarda, iyi niyeth bir ruhun adi olarak geger. O'nun 
adi, Nanay §amanizmindeki onemli motiflerden olup, gocuklann canla- 
nm korumakla yiikiimlii olan "Maydya Mama'yla da I§levsel ve anlam- 
sal olarak yakinlik igindedir. "Ni§an §aman kadmi hakkindaki 
hikaye "deki "Omosi Mama" motifi de gocuklan koruyan, korpelere 
can veren, beyaz sagh, hi agizh ve kocaman gozleriyle korkung gorii- 
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nu§lu bir kadmdir. Bu varlik da mitolojik I§levleri bakimmdan Umay'a 
yakindir. 

Azerbaycan Tiirkgesinde kullamlan, "hanim, beyim v anlamlanna 
gelen ve tarihte ritiiel olarak kullamldigi var sayilan "bam-banu" sozcii- 
giinii de ban ara§tirmacilar, koruyucu ruh Umay Anayla ili§kilendiri- 
yorlar. O, Ubay Ana > Bayana > Bayam > Baym > Bam §eklinde bir de- 
gi§im gegirerek "Umay Ana" admin sessel versiyonu sayilir. §ak Isma- 
il'i gocukken saklayan kadimn adi da "Uba" tdi. 

Umay sozciigii. Kipgak Hiristiyan metinlerinden olan "Kodeks Ku- 
m an i kus" da (14. yiizyil) mitolojik sembolizmine uygun olarak 'Yer fla- 
hesi" olarak agiklanmi§tir. Yani yer ruhu olmasi. Ulu Ana motifinin bir 
ozelligidir. Onun igin de Umuy'm yer ilahesi §eklinde agiklanmasim 
yanli§ kabul eden ara§tirmacilar yamlgi igindeler. Gergekte de Ulu Ana, 
yer ruhu sayilmi§tir ve Umay motifi, bu mitolojik butunculun degi§ime 
ugrami§ olan §ekil lerindendir. Yer ilahesi veya yer ruhu sayilmasi da 
onun arkaik nitelikli oldugunu gosterir. Umay Ana'nm yer ruhu olarak 
bilinen Ulu Ana'yla baglihgi, bazi Turk halklannda O'na "Ulu Ah Ine" 
(Ulu Ag Ana) denilmesi orneginde de korunup kalmi§tir. 

Mitolojik Umay Anamn i§levlerini etnik-kiilturel gelenek gergeve- 
sinde (Azerbaycan. Dogu Anadolu ve Kuzey Irak'rn ban bolgelerinde) 
"Fatma Nine" motifi de yerine getirir. 

UYKU: Mitolojik du§uncenin ig dinamizmleri bakimmdan, ruhlarla dog- 
rudan ili§ki gibi dii§unulen uyku, anlamlar ve semboller alemine dal- 
mamn da bir yoludur. Riiya tabirlerinde kullamlan teknikler, bir zaman- 
lar mitolojik metinler ve efsunlarla ilintili olmu§tur. Freud psikoanalizmi, 
uykudaki sabit §ekilleri sembol sayip, mitolojik metinleri temel alarak 
uykularda anlamaya ve aramaya ba§lami§tir. O. Freydenberg'e gore 
ise goriinmeyenler alemiyle ilgili haberler, oliime e§it olan uykuda ge- 
lirdi. Ornegin, mitolojik yorumdayumurta, hayatm olu§masim ve canli- 
lann yaratili§ini sembolize ettigi igin. gocugu olmayan bir kadimn riiya- 
sinda yumurta gormesi, halk arasmda gocugu olacagi §eklinde yorum- 
lamrdi. 



585 




UYKU 



Insanlann uykulannda ruhlardan aldiklan bilgiler, bu ruhlann bu in- 
sanlarla olan yakmligmi aktanr. Bu anlamda uyku yorumlan da bir me- 
tin tipi olarak, etnik birligin hayatim programla§tirma dili olmu§tur ve 
davram§ bigimleri ona gore belirlenmi§tir. Oguznamede "Gok Tann 
bana uykumda bildirdi" denilir. Mitolojik gelenege gore, gelecekteki 
olayiann bildirme yolu uykudur. Oguz Kaan destaninda riiya tabiri ya- 
pip, gorunmeyenler diinyasindan haber veren Ulug Tiiriik motifi, bu 
bakimdan dikkat gekicidir. 

Geleneksel diinya goru§unde gergeklikle arasinda bir duvar du§ii- 
nulmeyen uyku. hafizasizlik veya olum surecinin bir §ekli olarak gorii- 
mirdii. Dede Korkut Kitabmdan anla§ildigma gore, uyku "kiigukolum" 
olarak tammlanmi§tir. Ozanlann soyledigine bakikrsa Oguzlar, olacak- 
lan uykulannda ogrenirlerdi ve uykuyla olum arasinda benzerlik goriir- 
lerdi. Uykuyla ilgili olan eski inam§lar, birgok rivayette ya§amaktadir. 
Uyku yorumlannm kendisi de mitolojik inangian ya§atir. Ornegin, Ya- 
kutlara gore uykuda kurbaga goriinmesi, §amanm veya buyuciinun ge- 
leceginin i§areti gibi yorumlamrdi. Bu yorum, herhalde ilk §amanla 
bagli in an gl arm kalrn tisidir. 

Eski Turklerin inam§lannda "uykular diinyasi", gergekliklerin kendisi 
kadar yakm sayilirdi. Uykulann yorumu, insan kaderine yol gostericilik 
yapardi. Gelecek olayiann. uykular aracikgiyla gergek olacagma inamlir- 
di. Haci Bekta§i Velinin anasi, uzun yillar suren hasretten sonra bir og- 
lan gocugu diinyaya getirecegini, once riiyasinda gorur. Arapgadaki 
"ba§a gelen hal olan. gergekte ba§ veren olay" anlamli' vagee" sozcii- 
gu, Osmanli ve Azerbaycan Turkgelerinde "uyku, riiya, uykuda gorii- 
nen olay" anlami bildirmi§tir. Bu. Turklerdeki uykunun, goze got iinen 
bir hayal degil, gergekte ba§ vermi§ olan bir olay gibi kavrandigim gos- 
teriyor. 

Bahtm bile uykuda goriilebilecegine inamlirdi, oliimliiler, birgok 
varligi sadece uykulannda gorebilirlerdi. Giiney A1 tay Ii lann inam§ma 
gore, normal insanlar bir dag iyesini ancak uykuda gorebilirlerdi. 

Turk halklanndan birgogu igin, uykuyu insanlara gonderen, ilaM 
gugler vardir. Karagay-Bal kartann geleneksel inam§lannda insanlara uy- 
ku gonderen varlik "Dii§ Anasi Qompara§" admda bir ilahedir. Yakutlar- 
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da gocugu olmayan kadm, evlfya agacimn altmda yatardi ve bu agag 
da onun uykusunda gocuk cam bagi§lardi. 

lOrklann elinden kadeh alip, igmekle vergi verilmesi oiayi da uykuy- 
la ilintilendirilir. Bu bakimdan a§k destan kahramanlan rnn "yeniden ku- 
rulmasim" sembolize eden "buta aimak" motifi de uykuyla baglantili- 
dir. Inam§a gore, Hak a§igma Hak'tan gelen yaratmagiicii. uyku zama- 
mnda gelir, "§aman azarma" tutulmadan once uzun bir uykuya dalma 
motifi de §aman efsanelerinde sik sik kar§imiza gikar. Vergi verilmeden 
onceki bu uyku oiayi, i§levi itibariyle gegid oliirmi sembolize eder. 
Destan kahramanmm turn varligim kokenden degi§tirecek olan buta. 
ancak uykuda verilir. Qiinkii uyku zamamnda kendi evi kapali, goniil 
eviyse agik olur ve uyku. anlam alemine dalmamn bir sonucudur. 

Bazi Turk hal klan geceleri gordukleri uykulan ba§kasina anlatmazlar- 
di. Antatnklannda da zarar gelmesin diye. "lambaya anlatiyorum" de- 
nilirdi. Kotii kabuslar akarsulara anlatilirdi. Alsm gotiirsiin dfye. Iyi riiya- 
lar da akarsulann temizligine anlatilirdi. Aydinlik olsun dfye. Bazen de 
kotii kabus gordiiklerinde ta§i kaldinp anlattiktan sonra tekrar yerine 
koyarlardi, bu kotii kabusu yok etsin diye. Geleneksel kiiltiirle ya§ayan 
Anadolu Turkmen a§iretlerinde de uykulara kar§i garip bir inang vardir. 
Buradaki obalann en ya§k adami, uykulan yorumlamakla gorevliydi ve 
her zaman da iyiye yorardi. "Sonu hayir olsun" demek ise bir gelenekti. 

Uykuda old gormek omriin uzayacagimn, bulamk su. gdzya§mm, 
dura su ise aydinligin gostergesiydi. Bazi uykular da agik bir §ekilde 
tersine yoramlamrdi. Uykuda aglamak, giilmek §eklinde, giilmek ise 
aglamak §eklinde yoramlamrdi. Uykunun tersine yoralmasi hikaye ko- 
nulan na da gegmi§tir. Ara§tirmacilara gore, boyle tersine yoram, obiir 
diinya varliklanyla baglantidan gelir ve en arkaik kat sayilrr. 

Tasawufa gore de uyku zamamnda insamn gdriinmezler alemine 
kavu§masim engelleyen turn perdeler agilir. Genellikle uyku. goriin- 
mezler alemine bagli bilim sayilmi§tir. Ilk vahiylerin gelmesinin uykuda 
gergekle§mesi de bir rastlantr degildir. Birgok ara§tirmaciya gore, ilk 
uyku yoramculan samanlardi. Tabii ki uykulan kolektif du§iincenin kay- 
nagi sayabilmek mumkiin degildir, hatta tarn tersine uykulann yora- 
munu §ekillendiren kaynak kolektif du§uncedir. Orta gaglarda, uykula- 
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nn sembolik haber olup. gelecegi bildirdigine igten inanirlardi. Onun 
igin de bu caglann uyku yorumculan. uykulara gelecegin habercisi go- 
ziiyle bakarlardi. Uykunun gorulmesinden 90k. yorumlanmasi onemliy- 
di. Oguzname'de "Dusi gorende degil, yorandadir" denilir. 

Turk yazarlanndan olan Maragali Evhedi. dunya oUytannr uyku 
sembollerinin yansimasi olarak acrklryor. 

UZUHIAR: (bak: Uguzlar) 
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MUSTU BAY ONI: Altay halklarmdan olan Teleutlann geleneksel 
dim-mitolojik inam§lannda korpe gocuklan §er ruhlardan koruyan ilahe 
veya ruhlardan biridir. Bu ad Azerbaycan Turkgesinden "Uc boynuzlu 
Umay Ana" olarak gevrilebilir. N. Direnkovan'in 1920’ii yillarda yazdigi 
halk kultiiru metinlerinde rastlanan "Ug Mustii Bay Om" adi, ara§tirma- 
cilara onda koruyucu ruh olan Umay motifini gormek olanagi verir. 

Dilbilim yorumculan, buradaki "bay om" iradesinin "Umay Ana" 
adindan turedigi kanaatine varmi§lar. Diger bir Altay halki olan Kuman- 
dinlerde de gok ruhlanndan Ulgen'in kizi "May Ene", "May Am". "Pay 
Am" olarak adlandinlir. Bu adla bagk du§iincelerin izlerine Altay §a- 
manlannm dualannda rastlamr. Bu kamlrk ayinlerindeki dag ruhlanndan 
biri "Ug Boynuzlu Kara Kaya" olarak adlandi nlir . Bu dag ruhunun i§levi, 
Umay ilahesinin dag ruhu gibi yiiklendigi i§levsel ozelligiyle uyum igin- 
dedir. Arkeologlann Altay' da yiiruttukleri kazilar sonucunda ortaya gi- 
kan maddi uygarlrk orneklerinden metal ve seramik uriinleri uzerindeki 
resimler, Umay ilahesinin ug boynuzlu du§unuldugunu gosterir, (bak: 
Umay) 



ULGEN: Altay ve §orlann geleneksel dim-mitolojik inam§lanndaki en 
ulu ruhlardan biri. Yaratili§m gok katrni dolduran i§ikli ruhlann hderi ve 
yaratia. 

Ulgen'in "i§rkh", "ak" ve "semavi" gibi vasiflan var. O'na "Kurbus- 
tan Aka" da denilir. O, Altaylann "AltinTuu" (Altm Dag), §orlann "Pus- 
tak" (Boz Dag) dedikleri ve yaratik§in tarn orta noktasina yerle§en altm 
sarayindaki altm tahtinda oturur. Verbitski'ye gore Altay Tatarianmn 
Bay Ulgen'i. hig kimseye higbir zarar dokundurmayan hayir sever bir 
varhktrr. 
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Altaylar "Ayaz Kaan" olarak da adlandirdiklan Ulgen'i bazen iig 
ba§likk, uzun sakalli ihtiyar bixi olarak betimlerler. Bazi inam§lara gore 
onun yedi oglu ve yedi kizivar. Ogullarmdan birinin adi "Kara Ku§", bir 
digerinin adi da "Buura Kandi"dir. Adma eshatolojik metinlerde rastla- 
nan ve Ulgen'in ilaM varkgmm bir pargasi sayilan i§ikk gok ruhu 'Yayi- 
ki" da bazen onun ogullan arasina dahil edilir. Altaylann inam§ma gore. 
Ulgen'in anasi da Taz Kaan" adim ta§tirdi. Mitolojik bir metinde anlati- 
lanlara bakilrrsa, diinyayi kaplayan sel baskimnda, iman getirerek kurtu- 
lan yedi karde§ten biridir Ulgen. 

Ulgen, mitolojik bir varlik olarak. Giiney Sibirya ve Altay Tiirklerinin 
geleneksel dini-mitolojik inam§lannda yogun bir §ekilde korunmu§tur. 
Altay §amanlan. bilindn kavrayamadigi kadar yuksekte olan ulu Tan- 
n'ya kiyasla, Ulgen'i bir alt basamakta duran ve algilanabilir bir varlik 
olarak goriirler. Bu bakimdan, eski Tiirklerde Tann'mn yerini Ulgen'in 
tuttuguna dair bir kam yanh§tir. Altaylar dahil olmak lizere tiim eski 
Turklerin geleneksel inam§lannda Tengri ve Ulgen motifleri ne kar§ila§- 
tin lir. ne de kan§tinlrr. Turklerin Tannalik inanandaki tek tannnm Ulgen 
oldugu fikri de yanh§tir. Bu fikrin kaynagi, diger dinlerin etkisine maruz 
kalmi§ kozmogonik metinler olabilir. Teleut §amanlannm inam§ma go- 
re, yerleri gokyuzii olan ruhlann buyiik bir boliimu Ulgen' e aitti. Tiim 
bu ruhlann en list katmda ise Ulu Ana Bay Ulgen mesken tutmu§tur. 
Umay Ana'ya edilen dualarda, kural olarak Ulgen'in de adi geger. Ku- 
mandinlerin kabile ruhlannm ba§inda da "Ug Borklii Bay Ulgen" gelirdi. 

Birgok yazar, "ebedi gogun oglu" olarak dii§uniilen Ulgen'i. Mer- 
kezi Asya'nm eski hal klan ndaki gok ruhuyla ili ntilend irmeye egihmliler. 
Bazi yazarlar da Onu kadm g6runu§iinde betimlenen yer ilahesryle il- 
gih goriiyorlar. En eski gaglarda O'nun kadm tannga oklugu bile iddia 
edilmi§tir. Turkologlann birgogu, O'nun eski Tiirk inam§inrn bir uriinii 
olmayip, daha sonralan Buryat mitolojisinden alindigmi soylerler. Bu- 
nun bir nedeni, eski Tiirk yazili metinlerinde Ulgen admin gegmemesi- 
dir. Gergekten de birgok Tiirk sozliigiinde Ulgen adi yoktur ve buna is- 
tinat eden ara§tirmaalar da hem Ulgen'in. hem de Erlik in Altaylann 
dini gorii§lerine sonradan girdigini savunmu§lardir. 
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Bazi ara§tirmacilar onu. Merkezi Asya kaynakli gok ruhu olarak go- 
riir. Ancak O'nun oldukga eski bir kokten geldigine. Altay kokenli ol- 
dugui >a Mogol gagina kadarki donemin iiriinii olduguna, Altay Tiirkle- 
rinin bu ruhu Teleutlar araaligryta Mogollardan alip. kendi koruyuculan 
saydiklarma, Onun eski bir Kipgak tannsi olduguna dair gorii§ler de 
mevcuttur. Bazen de O. Altaylann geleneksel inam§lanndaki "Jayik" 
motirryte kar§ila§tinlir. 

Buyrat mitolojisinde Ulgen'in adi. diinyamn sonsuzlugunu bildiren 
bir anlayi§ti. Altay Tiirklerinde de §aman, sadece gogiin en biiyiik ruhu 
olan Ulgen'e kurban vermek igin goge gikardi. 

Hakaslarda da "kainatin yaraticisi, diinyayi yaratan " anlaminda kul- 
lanilan Ulgen'e "Barca Enezi Bay Ulgen" (butiin varhklann, turn yaratil- 
mi§ olanlann ulu anasi, nur yiizlii kutsal Ulgen) de denilirdi. Bazen de 
"Kayra Han" diye ba§vurduktan Ulgen. A1 taylarda erkek goruniimunde 
du§unulmu§tiir. O'nun kadin olarak du§unulmesi Teleutlarda goruliir. 

Eski BuryatJarda Ulgen Ehe. "ana topragi, yar ana" anlaminda kulla- 
nilirdi. (Junkii mitolojik sistemde toprak ve yer. turn insanlann biiyiik 
anasi ve hayat veren ulu giicii sayilirdi. O'nun yer ve toprakla ilgisi, 
tiim inam§lann en eskisi sayilmalidir. Ancak bunun maddecilikle ili§ki- 
lendirilmesinin bihmsel bir temeli yoktur. Ureme ve bolluk dii§iincesiy- 
le baglihgindan otiirii, toprak her zaman kadin ba§langiciyla aynila§onl- 
mi§tir. 

§orlar ve Kumandinlerde ise bir insamn §aman olabilmesi. Ulgen'in 
iradesine baglamrdi. Ulgen'in hizmetinde olan Mangdi§ire ve Maydere 
gibi motifler ise Budizm'den gelmedir. Budizm mitolojisinden sadece 
adlan kalan bu varliklar, i§levsellik itibariyle Tiirk §aman karakteridirler. 

Birgok ara§tirmaa. Bay Ulgen'i Edik ile kan§tirdigi igin. eski Tiirk 
dinine diialist (iki tannh) bir din karakteri vermeye gali§mi§tir. S. Suraza- 
kov'a gore, Altaylardaki eski Tiirkler arasinda Ulgen'in adina rastlanmi- 
yor ve §aman dualannda bile O'nun adi yer ve su ruhlanndan sonra 
gelirdi. Ara§tirmaci lann birgogu. O'nu Mogol kokenli olarak kabul 
ederler. 

Hakkinda bir siirii geli§kili yorumlar bulunsa da arkeolojik, etnog- 
mfik ve dilbihmd materyaller. O'nun mitolojik semboller agsindan ye- 
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rin kadin motifinin tecessiimii oldugunu gosterir. Mogol ve Turk haik- 
lan igin ortak mitolojik inam§in izlerini ya§atan bu motif, yer kiiltiiniin 
gergek gostergesi olan daga tapinma lie baglantikdir. Dag ise eski yay- 
gin du§uncede, ya§amin gug kaynagi ve merkezi sayikrdi. 

URUNG AYI(I) TOYON: Yakutlann diinya ve yaratili§ hakkindaki inam§- 
lannda Gok Tann anlayi§ina yakin bir anlam ifade eder. Bazilanna gore 
de bu motif, kendi iginde gune§i temsil eder. Vifyuy Yakutlannm dini- 
mitolojik inam§lannagore. O, gogiin en ust katmda ya§ardi ve bu katta 
da onunla birlikte iki beyaz giine§ vardi. Ihtiyar gorunu§lu Uriing Ayi 
Toyon. bu iki giine§i birbirinden ayirarak iiguncu bir gune§ yaratmi§ ve 
Yakut halklanna i§ik vermesi igin. yerle gogiin tarn ortasina yerle§tir- 
mi§tir. 

O. hayir sever ba§langicin temsilcisi olup, gokler aleminde ya§ayan 
"Ayn" adindaki ilahi varkklann lideridir. Onun e§ine ise "Kun Kubey 
Hatun" denilir. Her §eyi yonlendirip, Idare eden de Uriing Ayn To- 
yon'un kendisidir. O sadece iyiligi ve i§ikk giigleri temsil eder ve kotii- 
liik verid guglerle bir i§i olmaz. Bu bakimdan da Altay Turklerinin ina- 
m§lanndaki Ulgen'i hatirlatir. Kutsal yarana Uriing Ayn Toyon. admin 
mitolojik anlamindan da goriildiigii gibi, oldukga biiyiik saygi gosteri- 
len kutlu, nuryiizlii, kutsal ve ulu birvarlrk konumundadir. 

UZUT: "01mii§ birinin ruhu. §er ruh. §eytan" gibi gevrilen bu kavrama 
§aman efsanelerinde rastlamr. Bu efsanelerde olmii§lerin ruhlanmn ol- 
dugu yere yard "iiziitTerin topragina giden iki irmagm varligindan soz 
edilir. "Uziit'ler Erlik'in yeralti saltanatinda ya§ayip, ona hizmet ederler. 
Onlar ag gozlii varlrktirlar ve evlerden yiyecek, igecek galarlar. Teleuna- 
nn inam§lannda o, oliiniin kirkina kadar mezarlikta ya§ayip, ara sira eve 
girmek isteyen bir ruhtur. Onu §amandan ba§ka hig kimse goremez. 
Kasirgaya donii§erek, insanlan ziyarete gelen bu aakli ruhlar, hastalik 
yayip, insanlann viicutlanna bile girerek onlara zarar verebilirler. Bu an- 
lamda onlar "kormosTerden farkli olarak maddi igerikli §eytani varlrklar 
§eklinde kar§imiza gakmak talar. 
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§orlann dini inam§larma gore, "iiziiTler yeralti diinyasina ait varlik- 
lardir. Ancak cisimden aynlmak istemeyerek, yeraltmda degil, yeryii- 
ziinde kalmak isterler. §aman lann buradaki gorevi, on lan yeraltma git- 
meleri igin ikna etmektir. Onlar ikna olduktan sonra giderler ancak 50- 
gu zaman da yeralti diinyasmin atiyla geri gelirler. O zaman §aman, 
davulunu alip. kamlik yapmalidir. O. canlilann bildiginden daha fazla 
§ey bilir ve §amana yakmda kimin hastalanacagim ve kimin 50k ya§aya- 
cagim soyler. §aman onu dinledikten sonra tekrar geri gitmesi igin yaJ- 
vanr. o ise gitmek istemez ve aglamaya ba§lar... 

Olii gomuldukten sonra, olenin evine gelip, ocak yakarlar. Sonra 
§aman kendi ayinine ba§lar ve "uziit"e, geri gitmesi igin yafVanr. En so- 
nunda o, §amanm dediklerine uyar ve §aman da onu kayiga oturtup, 
oluler saltanatma giden irmaga birakir. 

Prof. A. Careroglu'nun hazirladigi "Eski Uygur Tiirkgesi Sozlii- 
gunde "ruh, can" anlamlarma geldigi gosterilen "uzut-oziit'un ruhlar- 
la bagli igerigi, Altay §amanizmindeki "iizut payram" (ruhlann bayra- 
mi) ve ona benzer iradelerde de korunmu§tur. Bazi eski Turk abidele- 
rinde Ise "ruh" anlamimn yam sira "olii" anlami igerdigi de goriilur. Bu- 
nu da Turklerin ruh ve bedenle bagli eski inam§larla agklamak miim- 
kiindiir. 

"Uziit" sozu daha 50k Sibirya ve Mogol halklanmn dilinde yaygin- 
dir. Uygur abidelerinde de "Olii A§i" yerine "Uziit A§i" denilir. 

Bir ihtimale gore, oliimle ilgili olan "iiziit" kavramimn kokii. eski 
Tiirkgede kullamlan ve gagda§ Turk dillerinde de ses degi§ikligi gegir- 
mesine ragmen mevcut olan "can. ruh" anlamli "os-oz-iiz" ile ilgilidir. 
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VERGi: §amanizmde yaygm olan inam§lara gore, istemekle veya sa- 
manligin tekniklerini bilmekle §aman olunmazdi. Samanlik sadece ver- 
giyle olurdu. Bu vergi ise ya at a §amanlar ya da ruhlar tarafmdan verilir- 
di. En onemlisi de §amanlann vergili olduklanna en derinden inanma- 
lanydi. 

Vergi verilen "gelecegin §amam" ise torende kendinden gegip, §a- 
man olacagi ana kadar hastalamrdi. Onun bu hastaligi degi§ik §ekiller- 
de kendini gosterirdi. Veigi verilmesinin bir §ekli uyu§ukluktu. Inam§a 
gore ruhlar, vergi verilecek ki§inin canmi alip goturiir ve eziyet ederek 
azap verirler. Vergi verilecek ki§i belirli bir sure yerinden bile kipirdaya- 
maz. Ruhlar onun canma eziyet ettik9e, onun vucudu uyu§ur, agzi ko- 
puriir, saatlerce ve gunlerce yan baygm dii§up kahr. 

Ara§tirmalarda gosterildigi gibi, vergi verilecek ki§inin ruhu, hastali- 
g i boyunca, obiir dunyada koruyucu ruhlar tarafmdan egitilir. Bu sure 
i9inde ona 9e§itli azaplar verilir. Bu ge9i§ zamanmda vergi verilen ki§i 
goriinur alemden goturiilup, semboller diinyasi ve anlamlarla dolu 
alemde "yeniden kurulacak" ba§ka niteliklerdeki yeni bir insana 9evrilir. 
Vergi verilen ki§inin §aman olmasi, koruyucu ruha kurban verilmesinin 
bir ifadesidir. 

Dini rivayetlerde ge9tigi §ekliyle: Muhammet Peygamber U9 ya§in- 
da siit karde§iyle oynarken kar§isma iki meleke 9ikar. Bunlardan bin 
olan Cebrail, onun bedenini kili9la dograr, gogsiinu yirtip, kalbini 9ika- 
nr, Onu Adem'den kalma "ilk gunah"tan temizler ve peygamberlik i§i- 
giyla doldurur. Diinya kokusundan temizlenip, hava kadar temiz olan 
bu i§ik dolu cisim, artik ruhani dunyaya ozgii bir varhktir. Kuran-i Ke- 
rim'in 94 . suresinin ilk U9 ayetinde §oyle denilmektedir "Biz seningog- 
siinii a9ip, senin i9ini geni§letmedik mi? Belini buken o yukten." Sibir- 
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ya samanlarmm temizlenme olayini hatirlatan bu olay, bilimsel metin- 
lerde yer almaktadir. 

Vahiy geldigi zamanlarda genellikle peygamberler §iddetli sarsmti- 
lar gegirirlerdi. Muhammet Peygambere gelen vahiyler soguk giinler- 
de gelirdi. Vahiyi getiren grig, O'nun yamndan aynlir aynlmaz, almn- 
dan ter akardi. 

Ne §ekilde olursa olsun, ne vergi verilmesi olayi, ne de co§ku, pey- 
gamberlere gonderilen ilahi haber olan vahiy ile bir tutulamaz. Dim bir 
terim olan vahiy, her zaman farkli olarak yorumlanmi§tir. 

Tasawuf anlammda vergi, Hak vergisidir. Qunkii Hak'tan geldigi bi- 
linir. Maddi ve cismani a§kla baglan ni kopanp, manevi ve ruhani a§k 
derecesine yiikselen Hak a§iklannm ilham kaynaklan her zaman 
ilahidir. Onlann saz galip, turkii soylemeleri de ilahi aracihklarla, bir piri 
veya Hizir Peygamberi uykusunda gormekle ve onun gergekte yansi- 
masiyla olur. Bunun bir ornegi de A§ik Ali Asker'e Hazret Ali tarafin- 
dan vergi verilmesini anlatan rivayette gorumir. 

Gelecegin §amam, vergiyi kabul etmemek igin, butiin giicuyle dire- 
nir. Bu, bir ge§it "§aman azan"nm gegirildigi gizli bir donemdir. Atalann 
ruhu, su ve dag iyeleri onun iizerine gelir ve kaval gotiimp kamlik ya- 
pacagi zamana kadar onu bir an bile rahat birakmazlar. Bazen de "ay- 
nalar" admdaki aakli ruhlar kimseye goriinmeden gelir, onun ruhunu 
gigneyip, kemirirler ve olii gibi du§en insam kamlik yapmaya ba§lama- 
digi surece rahat birakmazlar. Oguzlann bah§iligmda vergi verilmesi 
i§aretleri arasmda, sinir hastaliklarma tutulma, ig gegirmeler gibi halier 
de sayilir, (bak: §aman Azan; Hak A§igi) 



VURGUN (VURMA): Azerbaycan Turklerinin inam§ma gore O, bir ruh- 
tur. O, cinin ta kendisi olan hayali bir varhktir. Ate§ten yaratilmi§tir. O. 
tek agaglarm altmda, su kenarlarmda ve koprii altlarmda ya§ar. Onlann 
hem kafiri vardir, hem Musliiman'i. Miisluman olam, vurdugunu gabuk 
affeder. Kalirin affetmesi ise zor olur. Butun §er ruhlar gibi. karanlik gok- 
tukten sonra harekete geger. Insam, karanlik goktugiinde, Sudan geger- 
ken, ya suyu murdar ederken, ya egilip su igerken, ya da agag altmda 
yatirken vurur. Agag altmda yatip hastalananlara "vurgun vurmu§" de- 
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nilirdi. Boyle insanlar, tedavi igin cinci yanma goturiilurdu. O da cinleri 
vucudundan gkarmaya gali§irdi. Vurgun yemi§ bin, gogu zaman oldu- 
gu yerde oliir veya uzun bir sure dilsiz-agizsiz bir §ekilde dola§irdi. 
Onun diizelmesi igin dua yazar, "tas kurarlardi." 

Inam§a gore vurgun vurulmamn ba§lica i§areti, vurulan ki§inin ka- 
rarmasi veya viicudunda vurgunun el izinin kalmasidir. Bu hastakk II 
igindeki en agir hastalik sayilir. Halk dilindeki "Vurgunu(n) giiglu gel- 
sin!" ifadesi, en agir beddualardan sayikr. Anneler de bazen gocuklan- 
na sinirlendikleri zaman. "Seni vurgun gotursun!" veya "Seni vurgun 
vursun!" derler. 

"Vurma-Vurgun" motifinin admm "Vurulmak" fiilinden almdigim 
varsayarak. "A§k Perisi "yle ilintilendirilmesi. sozciigiin goriinurdeki 
benzerligine dayanmaktadir ve yanli§ bir yorumdur. Azerbaycan Turk- 
lerinin demonolojik inam§larmda yaygm olan bu motifin mitolojik anla- 
mi haia tarn olarak ogrenilememi§tir. 
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YADA TA§I: Turk halklannm inam§ma gore, kurdun kammdan gkan §i- 
fali bir ta§. Ona bazen "gada", "yat" ve "yay" ta§i da denilir. Altaylann 
"yada", Yakuttannsa "sata" dedikleri bu ta§m yardimiyla, havayi degi§- 
tirip, yagmur yagdirmak mumkundu. Daglarda bulunan su ku§undan, 
yilamn ba§mdan. Okuziin kammdan veya di§i atm yiireginden de elde 
edilen "sata", sahibini samanlardan gelebilecek kotiiliiklerden korudu- 
gu gibi, yeni dogmu§ gocuklan da korur. 

Turklerin atalanna. Tannnm yagmur yagdirma giicii verdigine dair 
rivayet, Qin, Hiristiyan ve Islam kaynaklannda sik sik rastlamr. Qin kay- 
naklanna gore. Turk §amanlan sava§ zaman lan nda yagmur ve kar yag- 
dirarak, du§mam yenilgiye ugratirlarmi§. 

Islam yazarianna gore de Yafes'in babasi. Turkistan'i ogluna verdigi 
zaman. Yafes. ona kurak bir iilkede ne yapacagim sorar. Babasi da og- 
luna "yagmur ta§i"nm guciinden bahseder ve ihtiyag duydugunda Al- 
lah'a dua edip yagmur yagdirmasi igin, iizerinde dua yazilmi§ tilsimli 
ta§i ona verir. Bu ta§a "Yagmur Ta§i" denilirdi ve hem kuraklik, hem de 
du§mana kar§i kullamhrdi. Bir efsaneye gore 'Yada Ta§mi" Yares ten 
Oguz Han almi§tir ve bu ta§ Oguzlann eline gegtigi igin de onlarla Kar- 
luglar, Hazarlar ve diger Tinkler arasmdaki sava§ bitmek bilmezdi. 

M. Ka§gah, "yat" sozciigiinu bir karnlik ge§idi olarak anlamlandir- 
mi§ ve onun "yada ta§i"yla gergekle§tigini kaydetmi§tir. Ebu Hamit En- 
delisi. Erdebil §ehrinde iki batmandan*(X) agir, gelik sesi veren kara bir 
ta§ g6rmii§tur. Yagmur azaldigmda bu ta§i §ehre getiririp bu yazih ta§la 
Allah'a dua ederlermi§. Allah'm rahmetinden rig giin rig gece hig ara 
vermeden yagmur yagarmi§. Sonra ta§i gotiirup, eski yerine brrakirlar- 
mi§ ve boylece yagmur kesilirmi§. Ta§ ne kadar §ehre yakmla§trysa. 
yagmur da o kadar §iddetli olurmu§. 



599 




YALLI 



Kaynaklara gore. Harezm§ah Celalettin Mengubirdi de yolculuk la - 
nnda yamnda "yada ta§i" gezdirirdi. Mogol donemi Fare dilinde "yada- 
cada" kokiinden gelen ve 'Yada ile yagmur yagdirmak" anlami veren 
birkag sozciik kullamlmi§tir. S. Molov'a gore, "Yada", eski Farsgadan 
almmi§tir. 

Sihirli "yada ta§i'mn yardimiyla yagmur yagdmp. firtma kopararak 
du§mam yenilgiye ugratan "yadaalar" ile §amanlar aym ki§ilerdi. Sihir- 
bazlik ve cadilik unsurlanm kendinde ya§atan "yadaciligm" §amanizm- 
den aynlmasi. sonraki gaglarda gergekle§mi§tir. 

YALU: Azerbaycan halk sanatmda geni§ yer tutan rituel-mitolojik kay- 
nakli bir oyun. Milattan onceki ta§. yeni ta§ ve en yeni ta§ devirlerinin 
kalmtisi olan bu eski halk dansmm ilk ornekleri Kobustan kayalannda gi- 
zilmi§tir. Burada el ele verip, dans eden ve bagn§an kalabahk goriinur. 
Oynayanlar, kainatm ebedi dongiisunii, hareketliligini ve dinamizmini 
sembolize eden mistik bir daire boyunca siki bir §ekilde dizilip, kagi§ir- 
lar ve "yalli ba§i" beklenmedigi bir zamanda yere uzamp yalar gibi ya- 
parlar. Bunlann hepsinin kendi anlami vardir. Turk halk inam§lannda. 
'Yalli" dansmm admin Al-Hal. Albasti ve A1 Kansi adli mitolojik varhkla 
ilintilendirilmesi ilgingtir. Manevi kiiltiir ta§iyici lan. Kobustan kaya re- 
simleri arasmdaki "yalli" dans sahnesini ve bu sahnenin ustiinde bulu- 
nan eski kadm resimlerini, ana cette sitayi§ gibi kabul ederler. Aslinda 
"yalli" oyunlannm eski inanglardaki Ulu Ana butiinciilunden kopma Al- 
Hal ruhuyla baghligi, onlann ad lan nda da goze garpmaktadir. 

Mitolojik dunya gdru§unun ta§iyicisi olan insanlar, ilahi giig bildikle- 
ri varlik ve ruhlan, dua. miizik, oyun, giyim, maske ve ritiiellere bagli 
ba§ka nesnelerin boyanmasi yoluyla yumu§atmaya, affedici kilmaya ga- 
h§irlardi. Kobustan ve 7 ila 8. yiizyillarda rastlanan ba§ka duvar resimle- 
rinde rastlanan iri gogiislii, turn vucudu dovmelerle kaph kadm resim- 
leri bu anlamda verimlilik kavramiyla ilintilidir. Dilbilimi yorumlan da 
"yalli" oyunlanm, eski inam§lardan olan Yal (Al-Hal) ruhuyla bagli gos- 
teriyor. 'Yalli" admdaki 'Yal" bolumii. A1 ruhunun adim bildirir. Yani 
'Yal" koku. "Al'dan tiiremedir. Mortbnolojik yorumlar da Turk mitoloji- 
sinde §erir ruhu bildiren Yel-Yil" admin 'Yal-AI" ile aym kokten oldu- 
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gunu gosteriyor. A1 ve Hal arasmdaki ses tarkiysa Tiirk dillerindeki eski 
§ive farklarmdan kaynaklamyor. 

Anlamsal ve i§levsel bakimdan Yal-Hal ile 'Yalli" arasmda oldugu 
kadar. "Halay" arasmda da bir yakmlik var. Boylece dilbilimi ve etnog- 
raflk yorumlann yam sira. etnografik ara§tirmalarda da bolluk toreninin 
ifadesi olan 'Yalli" oyunlannda A1 ruhuna tapinmamn izinin ya§adigi 
kanaati dogmu§tur. Sonraki gaglarda Al-Yal-Hal tapmi§i unutulup, orta- 
dan kalkmi§sa da onunla bagli 'Yallilar" eski halk dansian §eklinde es- 
tetik degerler kazanarak giiniimiize kadar ya§amaya devam etmi§tir, 
(bak: Al; Albasti) 

Y\RATHI§ MTTLERi: (bak: Kozmogonik Mitler) 

Y4RHV1TTK; Adm "eksik vucutlu" anlami, mitolojik bir varlik olarak onu 
hetonik konuma ait, degi§ken tabiatli bir §eytan §eklinde gorme imkam 
verir. Tek kollu, tek gozlii ve tek ayakli olmak, §eytanligm ba§lica I§are- 
tidir. Bu varliklardan bin olan. Ba§kurt halk kiilturiindeki "Yanmtik"m da 
bir gozii ve bir ayagi var. O, gegi§ a§amasmda olan maijinaf bir motif 
degil, hetonik Aleme bagh, olumsuz i§aretli ve farkli mekansal yapiya 
sahip olan §eytani bir varhktir. Quva§ halk kiilturiindeki "Argun". Kazan 
Tatarlanmn dilindeki "Surete". Albasti ve Al Kansi ile Onun arasmda 
benzer ozellikler var. 



YASAK: Din ve biiyii kan§imh bir anlayi§. Kiiltiir bilimdlerine gore, 
dogrudan ve diiz gizgide gergekle§en davram§lara engel olup. egimler 
yaratarak, kiiltiiriin yaratilmasma biiyiik rolii olmu§tur. 

Yasaklar, kendi anlamsal yorumunu, belirli mitolojik gorii§ler dog- 
rultusunda bulabilirler, ornegin, "hig kimseye bakmamak" yasagimn, 
mitolojik gorii§ler dogrultusunda, "geriye donmemek" veya "geriye 
bakmamak" gibi paralelleri var. Yasagin mitolojik anlami, "sminn gegil- 
mesi", "gevrilme", "ba§ka kihga girme" ve "donmek" gibi kiilt ozellikh 
inangla baghdir. Dogayla kiiltiiriin, kaosla evrenin, oliimle hayatm ve 
karanhkla i§igm arasmdaki smrriann gegilmesi, zithklann birinci kismmda 
bulunan temsildlerin. ikind kismm i§lerine kan§masi gibi yorumlamr. 
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Kaos, olum ve karanlik, aslinda "obiir dunya'lidirlar ve evrene, hayata 
ve i§iga kar§i koyarlar. Simnn gegildigi zaman kaosa yenilmenin anla- 
mi, evrene kar§i akmaktir. Bundan korunmak igin de belli yasaklara bo- 
yun egmek gerekir. "Geriye bakmama yasagi" da onlardan biridir. Or- 
negin, hastanm canim alip. geri getirmek igin "ayna" ruhlann pe§inden 
oliiler saltanatma giden §amanm, kendini Erlik e gostermesi yasaktir. 
Ve bu yasaga uymazsa oliir. Ba§ka bir inanca gore de hasta geriye ba- 
karsa "a g ruhlar" onun ruhunu tekrar esir edebilirler. Diger biryasak ise 
yagmur yagdirmak igin pirin suyundan getirildigi zaman, "arkaya bakil- 
mayacak" yasagidir. 

Yasagm bozulmasi, bir anlamda ba§ka bir varliga gevrilmek demek- 
tir. Turk halk yaranaligi orneklerinden olan efsane, hikaye ve destanlar- 
da geni§ yer tutan "yasak" ve "yasagm bozulmasi" motifi, kilik degi§tir- 
me ve ba§ka §ekillere donu§meyle baglantilidir. Yani kilik degi§tirme 
motifi, en 50k herhangi bir yasagm bozuldugu sonucunda ortaya gikar. 
Sihirli hikayelerde geri donmeme yasagimn bozulmasi, "ta§a donme" 
§eklinde sonuglamr. 

Giiniimuz Azerbaycanmm Turk §ivelerinde kullamlan "donelgesi 
donmek" gibi deyimler, yasaklardan gelen mitolojik inanglarla ilgilidir. 
Agzi egilip, eksik vucut yapisma sahip olarak tek goz. tek ayak ve tek 
kollu gibi gosterilen degi§ken tabiatli varliklar, karanlik diinyayla bagli 
dii§man giigleri gibi kavramrlar. Ara§tirmanlar, "geriye bakmamamn" 
mitolojik anlammi, "gormemek" ve "goriinmemek" gibi mitolojik mo- 
tiflerle ilimilendiriyortar. Qiinkii bir kanaate gore, "kavranan" ile "kavra- 
yan" durumlan ust iiste du§er. Bu inam§ gergevesinde kor, yalmz gor- 
meyen degil, aym anda goriinmeyendir de. Mitolojik kdrliik, maijinal 
konumun en gerekli gostergelerinden biii olan goriinme simnna i§aret 
eder. Ona gore de yasaga boyun egmemek kotii sonuglar dogurabilir. 
Ornegin, kahramamn yasaga uymamasi, obiir dunyada goriinmez ol- 
masmi temin etmedigi gibi. bu yasaga boyun egmesi, onun goriin- 
mezligini saglayip, canim kurtarabilir. 

Turk halklannm geleneksel demonolojik goru§lerinde yasagm bo- 
zulmasi, iyelerin kmamasma maruz kalmak anlamma gelir. Yasaga Turk 
mitolojisine tamamiyla yabana Totemizmine bagli bir sistemden gelen 
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tabu anlayi§i gergevesinde bakmak, yanli§ bir yakla§im olup. degi§ik 
inang sistemlerine tek bir kuramsal gozliikten bakmamn bir sonucudur. 

YAYACI-YAYUCI: V. Radlov ve diger yazarlann sozliiklerinde 'Yara- 
tan. Yarana: Tann. Allah" anlamlanyla Tiirk lehgelerinde kullamldigi 
gosterilir. Teieut ve Altaylann geleneksel goru§lerine gore. "Yayao- 
Yayua" gogiin dordiincii (bazilanna gore de be§inci) katmda ya§ayan 
giiglii bir varligm adidir. O, gocuk yapmak igin insanlara kut gonderen 
bir giigtiir. Teleutlara gore gogiin dordiincii katmda ya§ayan "Enem 
D'ayugT (Yaratan Ana), korpe gocuklara kut verir. Onlann inam§ma go- 
re, korpe gocugun uykusunda giilmesi, Payana veya "Yayaa'nm onun- 
la oynadigim gosterir. 

Kamlik yaptigi zaman gogiin be§ind katma yiikselen §aman, orada 
"Yayua Han" ile konu§maya ba§lar. Bu sirada torene kanlan evli erkek- 
ler olabildigince §amana yakin durmaya gali^ir, §apkalanm da §amanm 
davulunun akma tutarlar. Bunun nedeni, Qocuk olmasi igin §amanm al- 
digi kutlan oraya koymasi igindir. 

Kara^ay- Baikarlarda "Yayua" adi, yer iyesi olan Cer Teyri'nin diger 
bir adi olarak "D'auQe" §eklinde ko runup kalmi§tir. 

TAYIK-D'AYIK; Altay Tiirklerinin geleneksel inam§lan bakimmdan ata- 
lar kiiltiinde onemli biryertutar. O, safruhlardan sayihr. O, Sami dinle- 
rin Nuh'una da benzetilir. Inam§a gore o, hrtmadan sonra goklere gkip, 
"Ag Yayik" admi almi§tir. Kazak-Krrgiz hikaye ve rivayetlerinde 'Tepe- 
gozii" koreden kahramamn adi da 'Yayik" (Jayik) olarak gegiy or. 

Giiney Altayiilar ona "yaratia" adi vermi§lerdi. §aman ayin ve to- 
renlerinde 'Yayik Han'm oldukga onemli bir yeri vardir. Onun goriintii- 
siinii kara §eklinde beyaz kuma§tan yaparlar. Toloslerin 'Tayik" dedik- 
leri ve yalmz agir belalann geldiginde yiiz tuttuklan bu aziz varliga "Ko- 
riqT (Komyucu) adi vermeleri de ilgingtir. 

Gok men§eli bu varlik, adimn anlami ve i§levi itibariyle, Umay moti- 
fine oldukga yakmdir. V. Radlov'un Altaylar arasmda yaziya aldigi me- 
tinlerde 'Yayik" adi Ulgen'in oglu olarak kaydedilmi§tir. Teleutlara gore 
ise O. Ulgen'in kizidir. 




YAZI 



Artaylann inani§ma gore. Ulgen, varkgmin bir pargasi olan bu ruhu. 
insanoglunu her tiirlii beladan, serden kurtarsin ve yeryiizundeki her 
§eye hayat versin diye bizzat yere gondermi§tir. D'ayik-Yayik admin 
Altaylardaki bir anlami da "Gok Oglu" demekti. Yayik'in temel gorevi 
insanla Ulgen arasmda araci rolu oynamakti. 

§amanlar igin atalann ruhlan ayn bir onem ta§irdi. Kurban kesilecek 
hayvanla birlikte goklere gonderilmek igin, §aman bu ruhlan gagmrdi. 
D'ayik sozciigiimin Altaylardaki "ruhlara kurban verilen hayvan" anla- 
mi da buradan gelmektedir. "D'ayik-Yayik" sozcugiinun kokii. genel- 
likle Tiirkgede "pargalayarak kurban vermek" anlamma gelen "yay" ile 
ili§kilendirilir. Yayik olmadan §aman goklere g kam az. O goklerde do- 
la§tigmda ise §er ruhlardan onu koruma gorevi at a ruhlanna verillir. 

Tuva §aman ruhlannm lideri de goklerde ya§adigma inamlan "Ak 
Eren" veya 'Yayik" sayilmi§tir. Kipgak soyundan gelen Altaylardaki Ya- 
yik'm insanbigimci goriintiisu. Sayan-Altay halklanndaki Umay'm ve 
Yakutlardaki Ayiisi'tm goriintiisune tarn benzerlik gosterir. 

Mitolojik bir varlik olan Yayik kocaman ve ejderha goriintusunde 
verilmi§tir. Bu inam§m etkisinde kalan A1 taylar, irmaklar ta§tigi zaman, 
'Yayik Sudan gkti" derlerdi. Qiinkii mekam 17 deniz veya irmagm kav- 
§agmda olan Yayik Han. co§up, ta§an ve kabaran su lann ruhu sayilirdi 
ve yeryiizundeki tiirn sulann ona ait oldugu du§iimilurdu. 

Tuvalarda iyelerden sayilan ve avcilann saygi gosterdigi bir varlik 
olan Yaykm'm bir unvam da 'Yalgiz Gozlii Yayik" dir. 

Kuzey Turklerinin Nuh Peygamber yerine bihp 'Yayik Han" dedikle- 
ri hakkmda da bihmsel kamtlar mevcuttur. Altaylann her ailesinde O'nu 
temsil eden bir goriintii yer alirdi. Sibirya Turklerinin dini inam§larma 
dair edebiyatlarda ise Kuday ve meleklerden sayilan "D'ayaglar" adm- 
da mitolojik bir varliga rastlamr. 

YAZI: Sakral ve biiyiilu gug kaynakh oldugu du§iiniilen yazi, bilinmez- 
ler diinyasiyla Ilintilendirilerek, halk inam§lannda kutsal sayihp, tilsimh 
ve anormal etki gucii olduguna inamlmi§tir. Halk inam§ma gore, cadi- 
lar ve biiyuciiler levha (yazi) okurlardi. Hikayelerdeki sihirli kapilar da 
sadece uzerlerindeki yazi okunduktan sonra aglir. Uygurlann dilinde 
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"yazi" anlamma gelen "bitik" sozciigii, bu sebepten dolayi, "dua. til- 
sim" anlammda kullamlmi§tir. Divan - 1 Lugat-it Tiirk'te de "cinvurmasi- 
na kar§i okunan dua. efsun" ifadesiyle bagli olarak, "bitik" sozcugiimin 
Oguzcadaki "efsun, tilsim" anlamlan kaydedilmi§tir. Sozciigiin bu anla- 
mi, Azerbaycan Tiirklerinin arasmda hala kullamlmaktadir. 

V. A. Gordlevski, Kiiguk Asya Selguklanndan bahsettigi zaman. 
Oguzlann yaziya hurafeye varacak kadar korkuyla baktiklanni yazmi§tir. 
Ancak Turklerin gegmi§i ya§atan tiim kalmtilara, kaya iistii resimlere, 
yazilara 50k fazla saygi gostermeleri, bu korkunun, bilinmezlikten 50k. 
saygi ve sevgiye dayanan bir korku oldugunu du§undurur. Eski Turk 
damgalanndaki yaziya benzer esrarengiz gizgiler de yaziya kar§i bu 
duygulann gok eskilerden geldigini gosterir. Altay daglarmda ya§ayan- 
lar, son zamanlara kadar, turn ayinlerini, iizerinde yazi olan kayalara ya- 
kin yerlerde gergekle§tirmeye gah§irlardi. 

Bazi halklar, ulu atalanmn ilk once yaziya sahip olduklanni, ancak 
daha sonra yazi kulturiinii yitirdiklerini anlatirlar. Tiirklerde yazi anlayi§i- 
nrn talih ve kader ile de bagli bir igerigi var. "Alin yazisi" anlayi§mdaki 
"Al" kokii, "on, ileri" anlami verirve aslmda zaman itibariyle daha deri- 
de olacaklarla ilgilidir. Altay kahramanmm kaderi, gelecekte ba§mage- 
lecek olanlar, Tann tarafmdan beyaz bir yaziyla eline yazilmi§ olurdu. 
Bu. ahn yazismdan ba§ka bir §ey degildir. Kirgiz Tiirklerinin bir desta- 
mnda da yigidin olumii, atinin almnda yazilmi§tir. 

Kagidrn ve yazmin bulunmasiyla dunya uygarhklan, yazili ve yazisiz 
uygarhklar olarak ikiye aynim lslardir. Ancak ne kadar paradoksal go- 
riinse de kagidm bulunu§undan sonra, yaziya sahip uygarhklann yaziya 
kadarki kulturlerinin, tamamen sahtete§tjgi §eklindeki gorii§ler de ileri 
surulmu§ ve hatta tarihin kendisi bile yazmin dogurdugu olumsuz bir 
sonug olarak degerlendirilmi§tir. Ancak yazisiz uygarhklar ne kadar 
gevreyle sikr§tmlmi§sa da bu gergek g6rulmii§tur ki. hahzasi "kazalar" 
ve "beklenmez olaylar"! kaydeden yaziya yaslanan cemiyet, yazisiz uy- 
garligm cemiyetinden daha gok hafizasiz sayilmi§tir. Qiinkii yazisiz ce- 
miyetin tarn olarak faahyet gostermesi igin. normal yapiya sahip olan 
kolektif hanzasi var. yazih uygariiklarca "gozlenilemez" kabul edilen bu 
kolektif hafiza, kagmilmaz oldugu igin yazi gibi kabul edilebilir. Biitiin 
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faaliyetlerin diizenleyicisi ritueller, Adetler ve gelenekler olup kadere 
da inandigi igin, bu toplumsal birlik, edindigi kolektif hanza sayesinde 
"bilgi krrhgi" gekmeden hayan devam ettirir. Bu nedenden dolayi da 
§amana, yorumcuya, biiyucuye veya fotaya biiyiik ihtiyag duyan bu 
toplulugun, yaziya kar§i ciddi bir istegi yoktur. Onun. maddi kultiir or- 
neklerinde de yazidan 90k resim yer akr. Bunun igin de hafizasi sem- 
bollerle dolup ta§an boyle bir uygarlikta gelecekten haber vermek. Bal- 
alik, riiya yorumculugu, gostergelere inanma ve smamalar biiyuk yer 
tutar. Burada kurbandan sonra yagmuryagmasmdan tutun da kayadan 
bir ta§m kopup dii§mesi, atm ki§nemesi, bayku§un otmesi ve yere tuz 
dagilmasma kadar her §eyin gelecekte olabileceklerle Ilgisi vardir. Boy- 
lece dogada kanunlar arayarak gelecegi koruma akma almaya gali§an 
yazik kiiltur ta§iytalanndan farldi olarak, sozel kiiltur ta§iyicisi olup gele- 
neksel dii§iinceyle ya§ayan bir insan, gevresindeki I§aretleri gormeye 
gak§ir. Qiinkii herhangi bir doga olayi, bu insamn goziinde i§aretlere 
gevrilir ve kolektif hafizasim kukamp olayi oliimlii diinyamn di§mdaki 
gizli anlamlanyla kavramaya gali§an bu insan, gelecekte neyin olacagi 
hakkmda bilgilenir. 

Etnik-kiiltiirel birkgin ya§am tarzma diizen getiren ritiiel. Adet- 
gelenek ve kolektif tecriibeyi temel alan cemiyet, olacaklan bilmeyi ve 
ona gore hareket etmeyi becerebilmelidir. Qiinku olacaklann online 
gegmek ve ba§ vereceklerin tersine hareket edebilmek, onun hig aklma 
gelecek bir yol degildir. Burada onemli olan. olacaklar ve yazilanlara 
gore hareket etmektir. Bu olacaklar ise gokteki cisimlerin hareketinde, 
dogal objelerde ve doga olaytannda yazikdir. Bu yazi belk bir emik 
grubun hem kendi yazisi, hem de akn yazisidir. Onlan da ancak goz- 
lemler sonucunda anlamak miimkiindur, giinkii dogadaki her §ey tek- 
rarlanabilir bir ritme sahiptir. Bunun igin de bu cemiyetlerde aim yazisi 
ve kadere olan inang giiglii olmu§tur. Ne kadar mecazi goriinse de 
belh bir uygarkk igin hem "yazi" (Bitig), hem de "ahn yazisi" aym anla- 
yi§ "iginde "yazi" sozciigiiyle irade edilmi§tir. 

Yaziyi temel alan uygarliklarda yazimn oynadigi rolii, yazisiz uygar- 
liklarda semboller oynuyor. Bu anlamda sozlii hafizaya dayanan yazisiz 
bir uygarlikta doga ve ondaki unsurlann kendisi, bir nevi kitap ve yazi 
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sayilabilir. Dogada bas veren olaylar Ise kitapta yazilanlar olarak kavra- 
mlabilir. 

Gostergelere, smamalara veya uykulara inanmayi geri kalmi§hk ve 
hurafe sayan yazili uygarliklardan farkli olarak, yazisiz uygarkklar igin 
dogada olu§an olaylann kendisi bir yazi niteligindedir. Bunun igin yazi- 
siz uygarhgm geleneksel cemiyetinin anayurduyla iliskisi de farkkdir. 
Yaziya korkuyla bakilmamasi ve yazmin yazili uygarkklara 1 ak i konuma 
gelmesi igin. kolektif hanza ve gelenege yaslanan bu yazisiz cemiyetin 
etnik-kiiltiirel bir ortamla uzun bir sure temasa ihtiyaci vardi. 

YEG: Bazi sozliiklerde "yek", "yeg" ve "yik" §eklinde gegmektedir ve 
"kotii ruh, §eytanm yarattigi hastakk, zarar verme" gibi anlamlandml- 
mi§tir. Ebu Hayyan sozliigiinde "ig", Ibn-i Miihenna sozliigiinde ise 
"iklig" §eklinde gegen bu sozciik, "hasta" anlammdadir. Kazakgada 
onunla aym kokenden gelen "verem" ve her tiirlii hastaligi bildiren "je- 
gi" sozciigii vardir. 

Demonolojik du§iincede her turlii hastalik, bu hastalikla list iiste 
du§en §eytani ruhlann adiyla amlmi§tir. Eski Tiirkgede bu kavram "yek" 
ve "yek igkek" §eklinde "aakli §eytan, ibhs" anlammda kullamlmi§tir. 
Bu sozciigiin "§eytan, cin" anlamiyla "yek" §ekline, M. Ka§gah* nin Di- 
van-i Liigat-it Tiirk 'iinde, Ebu Hayyan ve Ibn-i Miihenna'nin sozliigiin- 
de de rastlamr. Bu sozciik. Et Tohfe'de de aym anlamlan ta§imaktadir. 
Daha sonralan Mani mezhebinde §eytan anlammda en gok kullamlan 
sozciiklerden biri yine 'Yek" sozciigudiir. Bu sozciik. Karaim dilinde 
"ruh" anlammda kullamlmi§tir. Qulim Tiirklerinde ise kamhk yapan §a- 
man "gak-cek" diyerek hami ruhlardan yardim isterdi. 

"Yeg". "gak-gek" anlayi§imn aymsidir ve Tiirk mitolojisine islam'la 
birhkte girdigi dii§iiniilen §eytan ile yan yana kullamlir. Bu sozciige Te- 
leut §amanlann davullanm susleyen goriintiilerden bin olan 'Yeg Yilan" 
admda da rastlamr. "Yeg"in kotii mh olarak §eytani aleme ait bir varligi 
bildiidigi halde, buradaki 'Yeg Yilan" pozitif i§aretli bir varhktir. O, 
kamhk sirasmda §amana yardim ederve insanlann "yula" denilen can- 
lanm §amanm buyruguyla aakli mhlardan komr. 
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Aggozlulugun. Ulu Ananin ozelliklerinden bin oklugu dikkate ak- 
nirsa, "Yeg"in Tatar dilindeki "aggozlii, doymak bilmeyen ruh" anlam- 
lan da onun mitolojik anlamma uygun dii§er. 

A. inanin yazdiklarma gore, bazi uluslarda 'Yok, §eytanm adidir" 
ve Yok tan Allah da bezmi§tir" gibi iradeler vardir. Bu ifadelerdeki 
"yok" sozciigii, buyiik ihtimalle. Ilk mitolojik anlammi kaybetmi§, gorii- 
niirdeki benzerligi temel alan geleneksel du§uncenin aymla§tirdigi 
"Yeg"in sessel versiyona donu§mu§tur. 

Bu anlayi§ Tatar dilinde "jik" ve Altay dilinde "D'yek" §eklinde kul- 
lamlmi§tir ve yeni "aakli. kotii ruh" anlamlanm igermektedir. Balkarlar 
ve Karagaylann inam§ma gore, "fek" admda kisa boylu, ama giiglu ve 
akilli varhklar var. Bunlar yerin artmda ya§ar ve yaz geldiginde topragm 
ustiine gkip, agaglann koklerinde ya§amaya devam ederler. Bu §eytani 
varhklann i§levleri ise bilimsel edebiyatlarda geregince ara§tirmami§- 
tir, (bale Bizden Iyiler; Qak) 

YEL BABA: Azerbaycan Tiirkleri arasmda yaygin olan inam§a gore, 
dunyadaki tiim firtmalann yoneticisi olan mitolojik bir varlik. Yani higbir 
§ey kendi ba§ma olmadigi gibi, riizgann da bir estireni vardi ve onun 
adma da Yel Baba" denilirdi. Harman savurmak isteyen koyluler Yel 
Baba, Yel Baba, gel atina saman gotur" diye seslenirler. Guya bundan 
sonra Yel Baba gelip, harmam savururmu§. Ekinin taneleri insanlara ka- 
krve o. samam atma yem yapmak igin goturulmu§. 

Halk arasmda dola§an bir rivayete gore, yedi renkte yumak dola 
yip, diz in in altina koyduktan sonra, yumak yuvarlamp gittigi igin Yel 
Babaya sinirlenen Fatma Kan. belindeki ok-yayi gikanp onu vurmak is- 
tedigi zamanlarda, yayi diiz tutamadigmdan yararlanan Yel Baba, giile- 
gule kagp, Fatma Kan'mn yunlerini gogiin yedinci katma sarmi§tir. 

Hakaslann halk kiilturiinde de "§ii Eezi" admda bir riizgar iyesine 
rastlamr. Yel Baba" veya riizgar iyesinin adi. Macar mitolojisinde ise 
"Sel Ane" §eklinde korunmu§tur. 

A. Divayev'in verdigi bilgiye gore, giiglii riizgarlan dindirmek iste- 
yen Ozbekler, "O. Qal mama. Qal mama!" diye bagmriardi. Bu varligin 
adi da agk bir §ekilde Yel Babaya yakm duruyor. 
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Anadolu Turkmenlerinin ba§lica ziyaret yerlerinden olan bir tiirbe- 
nin adi da 'Yel Baba"dir. Ancak bu adm "Al" ruhu ve 'Yel" ile bagli ol- 
ma olasiligi da yok degil. 

YELBIS-YELBIZ: §eytani dogaya sahip "Albis. Alviz, Alma§" admin bir 
versiyonu gibi, "Al" kokiiyle bagli oldugu dii§iiniilen bir kavram. Mito- 
lojik adlarla birlikte kullamlir ve "ruh" olarak terciime edilir. "Maaday 
Kara'nm terciimesinde de "Yelbis" sozciigii, "su ruhu" §eklinde gevri- 
lerek, sadece "ruh" kavramimn kar§ihgi olarak verilmi§tir. 

Altay §amanizm indeki 'Yelbi", §amanlann ruhlanyla iliskilerini sag- 
layan mistik giiciin adidir. Bu 'Yelbi", insanlann viicuduna yerle§erek 
onlan normal bir Insan halinden gikanp. gelecegin samanma donii§tii- 
riir. §aman is tierin gorii§iine gore. "Kamin Yel bizi" admdaki sakral bir 
giig. §amanm tiim varligiyla ig igedir. 'Yelbi" giiciinu Altay §aman lan na 
veren ise Ulgen'in kizlanydi. 

Eski Tiirk yazih abidelerinde rastlanan 'YeM" sozciigii de "biiyiicu- 
liik, cadicilik" olarak anlamlandm lir. S. Molov. eski Tiirk yazih abideleri- 
ne ilave ettigi sozliigiinde bu sozciigii, "kamlik etmek" §eklinde tercii- 
me etmi§tir. Al tay- Sayan halklannda ise 'YervTnin "kamhk etmek" gibi 
bir anlami yoktur. "Azar bezer" anlammda kullamlan 'Yelbi- Yelpi" so- 
ziiniin 'Yetvi" §ekline, "efsun, biiyii" anlamiyla M. Ka§gari'de rastlamr. 
Eski Tiirk sozliigiinde ise bu sozciik, "cin garpmasi, cinh olmak" §eklin- 
de agiklanmi§tir. Buryatlarda ise bu sozciik, §amanm sakral giicii ve de- 
mircinin biiyiilii giicii anlammda "irvi" §ekhyle korunup kalmi§tir. 

§amanm mistik giiciinii anlatan bu anlayi§, acikh mh ve §eytani var- 
lik anlamma gelen 'Yel" soziiyle anlamsal baghhk igindedir. Daha eski 
bir abidede ise bu soz, 'Tengri'yle aym yerde kullamlmi§trr. Kamlik ya- 
pan §aman, yiiz tuttugu ilahi varliklann kizlan na 'Yelbis" adryla hitap 
ederdi. Altaylann kutsal saydiklan Abu Kaan dagimn kizlan da 'Yelbis" 
adim ta§irlardi. Onlar, 'Yelbi" denilen giice sahip olduklan igin bu adi 
almi§lardi. 10. ve 1 1 . yii/yillardaki Giircii kaynaklan nda Kafkas dagimn 
adi 'Yalbuz-Albuz" olarak gegiyor. Bu adlar da Altay §amanizmindeki 
dag iyesinin kizlanmn adim hatrrlatrr. Ahiska ilindeki "Yalbuz" dagimn 
adi da bu bakimdan dikkat gekiddir. 
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Yakut §amanizm goru§lerine gore, §aman "yumurta"dan giktigi an- 
da "Ana Hayvan" tarafindan terbiye Igin verildigi tek ayakli, tek kollu 
ve tek gozlii kadimn adi da "Iblis'ti. Bu ad da 'Ydbis-YefViz" ile aym 
koktendir. Altay kahramanlik destan tan nda Erlik'in yardimcisi olarak 
kar§imiza gikan degi§ken tabiatli ve tek gozlii varhgrn adi da "D'elbis 
Sokor"dur. Bu adda da yine 'Yelbiz-Yeibis" kokiine rastlamr. Bu ise 
Telhis" kokiiniin. "Albas". "Alma§". "Albiz" ve "AMz" gibi adlarla bi- 
linen §eytani varkklarla bagli bir anlayi§ oldugunu gosterir, (bak: Al: Al- 
basti) 

YFl -Yil : M. Ka§gan. "yel" sozciigiiniin "cin, cin garpmasi" ve yine ay- 
m kokten olan "yefVi" sozciigiinii ise "efsun, sihir" anlamlannda kulla- 
mldigim kaydetmi§tir. Sozciigiin §amanizmle ilgili bir terim olan "Al" 
ile ilgisi §iiphe dogurmuyor. Ornegin, San Uygurlann dilinde 'YU", Ka- 
manin yardima ruhunun adidir. Altay §amanizm inde de kamlik zama- 
m §amam idare eden ruhun adi 'YeJgen~dir. 

T* harfiyle kullanabilmesi, "Afin 'Yal-Yel-W §eklini alabilmesini 
mumkiin kilmi§tir. 'Yd-Yil" sozciigii. Turk boylannm birgogunda "§erir 
ruh. zarar verid rah" anlammda kullanilmi§tir. Hakas ve Teleutlarda ise 
"gil" §ekliyle "kotii rah" adini bildiren "gil aas" sozciigiinde koranmu§tur. 

Bu anlayi§, Anadolu'da oldugu gibi, Azerbaycan'da da insan or- 
ganlanm kaplayan agn ve sizilan bildirmi§tir. Guncel demonolojik ina- 
m§larda, bu agn, sizi ve hastakklar, belh bir §eytani giiciin adiyla ilinti- 
lendirihrdi ve insan vucudunu saran §er rahlar, orada agn ve sizi yarati- 
asi olarak goruliirlerdi. Bunun rgin de eski tabipler ve §amanlann ba§h- 
ca gorevi, bu kdtu rahlan hastamn camndan uzakla§tirmak olurdu. 
Onun igin de sozciigiin "riizgar" anlamiyla baghkgi, zahin bh baghhktir. 
Eski Turk kaynaklannda "Anink yeli kiigluk" denildiginde "O yerin (ve- 
ya kimsenin) cini veya kotii rahu giigliidiir" anlami verirdi. 

Anadolu'nun giineyindeki Tiirkmenlerin ba§lica ziyaret verilerinden 
olan 'Yel Baba" tiirbesinin adi da herhalde "riizgar" anlammda olma- 
yip, "yel" sozciigiiyle ilgihdh. "Al" ile aym kokten gelen 'Yel", hem es- 
ki, hem de yeni Tiirkgede "cin. kotii rah" anlamlannda kuhamlmi§tir. 
Eski Tiirklerin dilinde "Emi yel tokidi" demek "Adami cin garpti" anla- 
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mi verirdi. 'Yel Cadisi" yani 'Yel ruhunun biiyusu" de bu gruptandir. 
'YeTin bu anlami, yel koklii turn pir, ocak ve tiirbe adlannm kult anla- 
mma da uygun gelir. 

Kaynaklara gore, 11. yiizyilda Oguzlarve Turkmenler, zarar veren 
"Yeg" ile birlikte "yel" admda §eytani varliklara da inamrlardi. Ancak bu 
sozciik, "ruh" anlammdaki 'Yil" §ekliyle sadece Slnszyan San Uygurla- 
nn dilinde korunup kalmi§tir. 

YENI GUN: (bak: Nevmz) 

YER ANA: Turk mitolojik dunya modelinde yeri yaratan, hayat veren 
ve koruyucu ba§langig gibi i§levlerle tammlanan, bazen Ulu Ana. ilahi 
Ana ve Kan Nine gibi adlarla amlan, bolluk ve bereketin koruyucusu ve 
topragm iyesi olup. dogamn ba§langicim da temsil eden mitolojik bir 
butiincul. Diinyamn ba§langiciyla ilgili ortaya atilan kuramlardan birine 
gore, yer garpan bir kalp gibi kah daralrp, kah geni§lemektedir. Yani 
yer, biitun pargalannm birbiriyle bagli oldugu canli bir varlik gibidir. 
Yer, yaratih§m nuvesidir. Eski mitolojik geleneklerde de yer. kozmoloji- 
de kabul edilen §ekliyle canli olarak du§unulmii§tur. Onun ge§itli §ekil- 
lerde korunan dini degeri de bu yiizdendir. Yer sozcugiiniin Tiirklerde- 
ki zengin anlami bu bakimdan dikkat gekicidir. 

Turklerle ilgili bilgiler veren eski Qin kaynaklarmdan da anla§ildigi 
iizere, til key i koruyan ruh. dag ve yer ruhudur. Oklukga geni§ bir §ekil- 
de yayilan bu motif, gok eski olmasi dolayisiyla, en arkaik gizgilerini 
dogal haliyle ve ilk §ekliyle koruyabilmi§tir. Bu gizgilerin aynntilanm ise 
ayn ayn ruhlara tapmada ve ge§itli kiiltler ve mitolojik varliklann adlan 
veya Izlerinde bulmak mumkiindur. Bununla birlikte §aman dualannda 
da gok sayida yer luhunun varligmdan bahsedilir. 

Birkag §ekli olan bu butiinciil, temelde yer ve toprakla beraber kul- 
lamlmi§a. Onun yarana ve koruyucu i§levi ise yere ve topraga, eski- 
den beri, bitip tiikenmeyen hayat giicii ve oliimsuzliigun en yiice ira- 
desi olarak bakildigmdan ileri geliyor. Kadm Ana ba§langia, yerle aym- 
la§tmhrdi. Yer. hayatm ve ya§ayi§m kesintisiz d6nu§umiinun temelini 
olu§turmu§tur. Yer, ilk ulu ba§langicar ve ne varsa ondan gelir. Kara- 
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gay-Balkariarda "Cer Teyri" adi verdikleri yer iyesi aym anda "yarana" 
anlamma gelen "Yauge-D'auge" adiyla da gagnlirdi. 

Altay destan lan nda mitolojik Yer Ana. kahramanlara yardim eden 
bir motiftir. Yakut efsanelerinde de adi gecen, yer ve topragm sahibi 
sayilan 'Yer Ana", canli bir varlik olarak betimlenmisti ve aslinda 
"Kainatm Ruhu"nun geni§ bir §ekilde yayilmi§ adiydi. Her §eye can ve- 
ren de yine 'Yer Ana" ve 'Yer Ruhu'ydu. Biitiin bolluk ve bereket on- 
dan gelirdi. Turk halk inam§lanna gore, 'Yer Ana"si iyilik yapmak Isti- 
yorsa, toprak bol bol tahil verir ve her §eyi bol yapar. insanlar da bolluk 
ve varlrk iginde yiizer. 

Azerbaycan'm bazi bolgelerinde Nevruz Bayrami §enliklerinde top- 
rak iki taraftan kazihr ve altmdan gegit yeri yapilrr, sonra insanlar oradan 
gegerek kar§iya giderlerdi. Bu, yer kultiinun bir kahntisi olup. toprak ru- 
hu ve Yer Ana ruhundan yeniden dogul mayi canlandmrdi. Eski gaglar- 
da da doganin yeniden canlanmasi §erefine yapilan bahar bayramlan. 
yer kultiiyle bagliydi. 

Yakutlarda kisir kadinlar, kutsal bir agaan dibinde, ak-boz bir at de- 
risi uzerinde 'Yer Ruhuna dua ederlerdi. Yakut kahramanlik destan la- 
nnda da bu motifin izi korunup kalmi§tir. Yer Ruhu. farkli destanlarda 
farki adlarla kar§imiza gikar. Gelecegin kahramamni gogsuniin siituyle 
besleyen de Yer Ana sidir. Sag gogsiinden iki, sol gogsiinde bir kez 
emmeye izin verir ve bu iig emmenin sayesinde kahraman inanilmaz 
bir giice kavu§ur. 

Yer Ilahesi ni gosteren herhangi bir resmin olmadigi soylenir. An- 
cak bazi metinlerde onu. biiyuk bir kaym agacimn govdesinde ya§ayan 
beyaz sagli kadm gorkeminde betimlemi§ler. Bu agaan en biiyuk dali, 
insanlara en giizel atlan hediye gonderen ruhun meskeni sayilan gok 
alemine kadar uzamr. Bu kutsal agaan "lige" denilen reginesi, yiyene 
kahramanlik gucii verir. 

insanlarm saghk, emniyet, refah ve bolluk iginde ya§am alan da Yer 
Ruhunun iradesine bagli olarak dii§unulurdii. Yakutlarda. Yer Ruhu §e- 
refine gergekle§en ayin ve torenler, aile iginde gegirihrdi ve bu torenle- 
re §aman katilmazdi. Kahramanlik destanlanna gore, kahramanlara en 
akilh ve en mantikh ogiitler de yine Yer Ruhu tarafindan verihrdi. O, 
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gegmi§ini bildigi kahramanlann geleceklerinden haber verir, belalardan 
kurtulma yollanm ogretirdi. Qiinku O, her §eyi bilir ve gorurdii. Ancak 
bu ruh, biitiin yerin sahibi degil, oldugu yerin iyesrydi. Yakut kahra- 
manhk destanlanndaki Yer Ruhu. gizli doga guglerine olan eski inanan 
bir iradesidir. Yer Ruhu. koken itibariyle mitolojiden gelme olup, ancak 
efsanelerde motif ozelligi kazanmi§, sanatsal unsurlarla zenginle§mi§ 
ve kahramanlara dogru yolu gosterip, giig vererek, onlann dayanagi 
olan yurdun §iirsel tecessumiine donu§mu§tur. 

"Altay Buugay" destanmm kahramam Altay Buu9ay, Ulu Yer 
Ana'nm evladidir. Ulu Yer Anamn diger bir evladi olan Koroglu da 
"yerin rahmi" sayalin mezarda dogar. Yard. Onu dunyaya getiren, ilk 
ba§langig ve tiim yarati Im lslan n anasi olan Toprak Ana'dir. Topragm 
i9inde veya mezarda dogmak, Ana Yer Ruhu'ndan dogmakla aym an- 
lami ta§ir. 

Yakut kahramanlik destanlarma gore gelecekte yenilmez olacak yi- 
gitlerin bir90gu, 9oeuklukta inamlamaz derecede 9elimsiz, zayifve §e- 
kilsiz olurlar ve ana-babalan bile onlan kabul etmekten 9ekinirler. An- 
cak yeri kazip, bu 9oeuklan topragagomdiikten sonra, Yer Ana'dan 
beslenip, gu9lenen bu 9oeuklar, inamlmaz o^iide gu9lii ve yaki§ikh ef- 
sanevi kahramanlara domi§urler. Yer Ana aym anda bir rahim ruhudur. 

Anadolu'da delileri kuyuya sallamamn da mitolojik yorumu budur. 
Bu olay, yere gomiilmekle aym i§levi goriiyor. 

Ulu Yer Ana'yla ilgili eski inam§lann bir kakntisi da yeni dogmu§ za- 
yif ve §ekilsiz 9oeugu gotiirup eski bir mezara koyup, bir gece beklete- 
rek diizelecegine olan inan9tir. Azerbaycan Turk hikayelerinde yer ba§- 
langiciyla ge9mi§te bu inanan ba§ka bir §ekh goriilmektedir. Burada et 
par9asi gibi §ekilsiz dogan hikaye kahramanmi. Simurg ku§u alip gotii- 
riir ve bir nehrin suyunda yuzduriir. Kahraman bundan sonra, yaki§ikk 
bin oluverir. 

Yer Ana si olarak bilinen bu varkk. Dagistan'da ya§ayan bazi Turk 
topluluklanmn inam§mda olduk9a iri ciisseli, uzun boylu ve biiyiik 
adimlar atan bir kadmdir. O'nun bu §ekilde betimlenmesi, git gide kii- 
9ulen insanlann, eskide kalmi§ ulu atalannm boylanm uzun gostermele- 
riyle a9klanabilir. 
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Azerbaycan Turk hikayelerinde rastlanan kadm karakteri de Ulu Yer 
Ana motifinin bir iradesidir. Ulu Yer Anayi sembolize eden adlardan 
bixi olan 'Yer Iyesi", Kumuklardaki bir gocuk oyununun adi olarak ya§a- 
maktadir. 

Dag Ruhu, mitolojik Yer Ana mot ifin in bir benzeriydi. Onun yurt 
koruyucusu ve topragm hamisi olmast ise eski bir gelenekten gelir. Es- 
ki Tiilkler vatan koruyucusunu, agag, su, dag, ate § ve yer ruhlan olarak 
degi§ik bigimlerde tanimlayip, degi§ik adlarla adlandmrlardi. 

AnaToprak Ruhu ve Ulu Yer Ana, Bozkurt gdriinii§iinde de betim- 
lenin i§tir. Bu baktmdan Ot liken motifi oldukga belirgindir. Turk etnik- 
kiiltiirel sisteminde Bozkurt 'un yen de Toprak Ana Ruhu'nunkine ben- 
zemektedir. Azerbaycan Tiirklerinin dilindeki arkaik inang ve inant§lar 
ile baglt "Kurt ile kiyamete kalmak" deyimi de dikkat gekicidir, (bak 
Mitolojik Biitiinciil; Ulu Ana) 

YEELtK: (bak Erlik) 

YER-SUV: Bu kavrama, Goktiirk yaztlarmda. 7201i ytllarda Tiirgi§ler 
iizerindeki basktdan soz edildigi zaman kullantlan Tengri. Umay, lduk 
yir sub" ifadesinde rastlanrr. Ara§tirmaci lann birgogu, buradaki "lduk yir 
sub" iradesinin, eski Turk dint diinya gorii§iinde onemli bir yer tutan 
Tengri" ve "Umay"'dan sonra geldigini dikkate alarak, geleneksel Turk 
dininin izlerini gormii§ler ve buradaki "lduk" sozciiguyle birlikte gelen 
"yir sub" iradesini de "yer su ruhlan" olarak anlamlandirmi§lar. Kirgrz- 
larda "|er suu" ve Quva§larda "sir srv kudegen" adit tannlann varltgin- 
dan bile bahsedilmi§tir. 

I. Stebleva'ya gore "lduk yir sub", eski Turk mitolojik sisteminde 
Tann ve Umay' dan sonra ugiincii strada gelen bir kiilttur. Meliomaski 
ise 'Yer sub'u §aman tannsi olarak tammlami§tir. Lot Falk'm kanaatine 
gore de eski Tiirklerin 'Yer sub"u, hayati bir varlikti. Tuva §amanizmi- 
nin kokleriyle bagh ara§tirmalarda, bu §amanlann bir boliimuniin soyu- 
nun 'Yer su" ruhlanndan geldigi yaztyor. Hakktnda konu§ulan bu kiiltii, 
kahnti §eklinde bile olsa Tuvalarda gormeyi ba§aramadigmi anlatan L. 
Potapov ise bu kiiltii, yer ve su mhlanmn toplu adi olarak gosteriyor. 
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etnografik verilerin olmadigmdan yakimyor ve §oyle bir sorunun ceva- 
bim anyor: 'Yer su, ayn bir Tann midir? Yoksa yer-su ruhlann toplami- 
rnn adi mi?" Yer ruhlan. yerlerve sular iginde toplanmi§ sayikrlardi. On- 
lar. Turklere yardim eder. asileri ise cezalandmrlardi. Yer ile su ba§ka, 
gokyhzu ise ba§ka bir kutsal guch olu§tururdu. Bir goru§e gore ise in- 
sana benzeyen yerve su mhlanmn genel adi "iye" olmu§tur. 

"Insana en yakm tannlar. Yer-su ilahlandir" diyen A. inan, bu 
ilahlann adlanm goz onune alarak, "Bunlar Altay kabilelerinin ya§adikla- 
n yerlerdeki cografi adlan ta§irlar ve Insanlar bu ilahlarla dogrudan ili§ki 
kurabilirler" diye ekliyor. Ancak buradaki "Yer-su" ruhlanyla baghkkta 
"Ilahi" teriminin kullamlmasi dogru olmaz. M. Seyidov. Yer-sub ruhlan- 
m ilahi konuma dahil etmeyen A. Anohin'in ardmdan. Yer-sub kultu- 
niin vatan anlayi§i igerdigi sonucuna vanr. 

Gergekten de kbit igerikli cograflk adlar. Turk cografi terimleri ara- 
smda geni§ yer tutmaktadir. Ornegin, Kazakistan'm cografi terimleri 
iginde Yir-suu adma. Guney ve Guneydogu Yedisu'daki dag lrmaklan- 
rnn adlannda rastlamr. 

Hakaslarda yerve su ruhlanna kurban verilirdi. Bu toren, §aman ve- 
ya buyucuniin liderliginde, genellikle de yazin gergekle§irdi. Hakaslann 
inancma gore 50k sayrda yer ve su ruhu vardi ve hig kimse tarafmdan 
goriinmediklerine gore de adlanna "gorunmezler" denilirdi. Goriildu- 
gii gibi burada, herhangi bir tanndan soz edilmiyor. 

Yer-suv ifadesi de dahil olmak uzere, "yer" sozcugii. Orhun- 
Yenisey yazilarmda her yerde "ulke. toprak pargasi" anlammda kullaml- 
mi§tir ve "Yer-su" kavrammda agik bir §ekilde yer ve su mhlanmn izini 
bulmak mumkun degildir. Inal Satik adma dikilen abidedeki "ozyerim, 
iduk yerim..." satmndaki "iduk yer" sozcugunden de anla§ildigi gibi, 
eski Turkler igin toprak, yani vatan, genellikle nur yiizlu ve kutsal sayilrr- 
di. Eski Turklerde yerlere verilen adlar, bu yerlerin kuru bir adi olmayip, 
bu yerin iyesi olan mhun adim bildiiirdi. Turklerdeki yer ve su anlayi§la- 
nyla bagh "Yer-su'nun kult. Tann veya ilah olduguna dair yanli§ kamla- 
ra ise daha gok eski Turk dininin tek tannli bir inang oldugunu du§unen 
eserlerde rastlanmi§tir. 
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Y1TAN: §eytani varhklann en sik 
rastlanan hayvansal §ekillerinden bi- 
ri. Mitolojik gorii§lerde, yilan aynca 
yer ve su ile baglantilandmlrr ve 
§eytani tabiath varlik gibi §aman da- 
vu Ilan nda da yeralti diinyasiyla bag- 
lantiyi sembolize eder. Altaylarda 

Erlik kirbag yerine elinde yilan tutar 
halde betimlenildi. Bazi inam§lara 
gore, Erlik'in viicudu ba§tan ba§ayi- 
lanlarla sanlidir. Eski Turk halk sanati 
orneklerinde goriilen, gizme veya 
kabartma yoluyla resimlenen yilan 
motifleri de oliiler dunyasi hakkrn- 
daki inam§larla ilgili olup atalar ruh- 
lanni temsil etmi§tir. Eski gaglardan 
kalma sanat abidelerinde bile karan- 
lik diinyayi, bir kural olarak tek boynuzlu yilan §eklinde bir hayvan tem- 
sil eder. 

Azerbaycan halk inam§lannda ise Ev Iyesi genellikle yilan aidinde 
betimlenir. Onun igin de yilan olan evde bereket olacagma inamkrdi. 
Ev Iyesi, Insanlann gozune yilan §eklinde goriindiigu zaman, ona do- 
kunmak olmaz- Adma "Ey Yilam" denilen bu yilana dokunan olursa o 
eve felaket geUr, kitlik olur ve bereket gider. 

Yerel karakterli halk inam§larmda daTann'mn herneslin kendine oz- 
gu yilanrm verdigine ve her sufinin kendi yilam olduguna inamhrdi. Her 
ocagm da oldiirmesi giinah olan bir yilam vardi. 

Bazi halk efsanelerinde tilsimli yilanlardan soz edihr. Bu yilanlann 
kamimn altim ehyle ug kez sivazlayan birinin her §eyin simni bilebilece- 
gi ve mutlu gunler gegirecegine inamhrdi. Inam§a gore, yilan eti yiyen 
insan sihir giiciine kavu§ur ve dogamn dilini anlamaya ba§lar. Bu. yila- 
mn akillihgma olan eski inanan izlerini ta§ir. Mitolojik irvingiara bagli 
goru§lerin ardmdan olu§mu§ olan "Ava Pirim" motifine de turn hay- 
vanlann dilini bilme giicunii yilanlann padi§ahi (§ahmeran) vermi§tir. 
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YtLDIRiM: Eski Turklerin mitolojik inanglarmagore, Tann'mn ba§lica si- 
lahi ve temel gostergesidir. §im§ek gakip yildmm du§mesini iyiye yor- 
duklanndan eski Turkler bundan duyduklan sevinci, yildmmm dii§tiigu 
yerde dans edip goklere ok atarak gosterirlerdi. Yildmmdan 50k korkan 
Mogollann tersine Turkler, ilk yildmmm du§mesini, yeni yilm geli§inin 
bir gostergesi olarak kabul ederlerdi. §im§ek gakip yildmm dii§tugii za- 
man atJanm ko§turup, bagn§arak gokyuziine ok atarlardi. Gokyiiziine 
ok atmak Turk mitolojisinde Tann'yi selamlamayi sembolize edip, 
O'nun silahmi kabul etmek anlamma gelir. Turkler gokten inen silahla- 
nn Yildmm Hamisi tarafindan gonderildigine inamrlardi. Gokten Inen 
yildmmm pargalanndan hazirlanmi§ olan "Koroglu" ve "Atilla"nm kilia 
da bu bakimdan aym olgiide kutsaldir. 

Sama nlik la ilgili efsanelerde anla§ildigma gore Yakutlar, yildmm 
garpmi§ §amam, en giiglii §aman sayarlardi. Yildmm, samanlarm dii§- 
manlanm yok etmek i9in yardim istedikleri Tann'mn silahiydi. Sagayla- 
nn inanana gore. Taim, kotii ruhlarla sava§tigi zaman, onlara ate§ sa- 
gan yildmm oklan yagdmrdi. Azerbaycan'da ise yildmm garpmi§ agag, 
tapmak yeri olarak du§unulmu§tur. 

Inam§a gore, Yildmm Tannsi, yeryuzunii kotii varhklardan temizle- 
mek igin, kendi evlatlanm yeryiiziine gonderir. O, kendi iradesini yer- 
yiiziindeki kahramanlarla da gergekle§tirir. Q. Potanin'e gore Bozkurt, 
Yildmm Tannsi olarak dii§unulurdu. Yildmm Tannsi'mn samanlarla bag- 
liligi veya onun da bir §aman gibi du§iinulmesi fikrini de ilk defa Pota- 
nin ileri siirmii§, bu inanca dayanan §aman lann davula vurarak ses gi- 
karmasmi §im§ek gakmasina benzetmi§tir. 

YILBEGEN: Altay hikayelerinde devlere verilen adlardan biri. Bu ad kii- 
giik bir ses degi§imiyle Altaylarda "Jilbegen", "Yelbegen" ve "Qelbe- 
gen"; Hakaslarda ise "Qilbigen" §ekillerini almi§tir. Altay ve Teleut 
Tiirklerinin demonolojik inam§lannda mevcut olan bu anormal derece- 
de korkung ve insan eti yiyen "Yilbegen-Yelbigen" motifinin adma M. 
Ka§garTnin Divan-i Liigat-rt Turk unde 'Yilbiike" §eklinde rastlamr ve 
"ejderha" anlammi igerir. 

"Yilbegen'Ier insan kihgmda olup. gok biiyiik varliklardir. Ug, yedi 
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veya on iki ba§h olan bu mitolojik varliklar, siyah ve san renklerde olup. 
"Kup Kansi" ve cadi kan kihginda da du§unulurler. Onun adlanndan bir 
de 'Yedi Ba§h Yel begenidir. Ona "San Yel begen", "Cel begen", Yel 
Moos" ve "Kara Moos" da denilir. Tuva hikayelerinde ise bu motif. 
"Celbege" olarak korunmu§tur. Bu hikayelerde gegtigi §ekliyle, bu bii- 
yiicii kan, ayaksiz bir kahramam yutar ve onun geri kustugunda kahra- 
mamn ayaklan yerindedir. Toren koruyucusu cizgilerini koruyan bu mi- 
tolojik varligin giicii. korlerin goziinii agabilir, eli, ayagi olmayanlan 
saglam insanlara gevirebilir. 

"Yilbegen"in kamlik yaptigina bile inamlmi§tir. Altay mitolojik me- 
tin ve efsanelerine gore bu iinlii kahraman, ormanda veya doksan do- 
kuz ko§eli yurdunda ya§ar ve yilanla kurbagayla beslenir. 

Bu motifin kahramam yutmasi, onun, hikayelerden tamdigimiz ej- 
derha motifine yakla§tinr. Bu motifler bir yandan da inisiasiya torenle- 
rinde gelecegin samanim yutup, yeni bir konumda geri getiren mitolo- 
jik koruyucu ruh motifini hatirlatir. Bu olayiann ilk anlami unutuldugun- 
dan, daha sonraki zamanlarda ejderhanm kahramam yutmasi, felaket 
getiren kotii bir durum olarak aktanlmi§tir. Gelecek §amanm ejderha 
veya kocaman bir varlrk tarafindan yutulmasi ise §ekilsiz ve bigimsiz ilk 
ba§langica ve maya haline donu§umu sembolize ediyor. 

V. Radlov anlamsal igerigine gore, Teleutlardaki Ti I begen. Yel be- 
gen" adlanyla Kirgizlardaki "jalmaus" adim kar§ila§tinrdi. Bazi ara§tir- 
macilann bu adlar arasinda herhangi bir yakinlik bulmamasina ragmen, 
aslinda Altaylardaki Tel begen" motifiyle diger Tiirk dillerindeki "Jel- 
moguz -jalmaus" adi altinda rastlanan mitolojik varliklar arasinda bagli- 
lik vardir ve bu baghlrk, motiflerin sembolizminde kendi ifadesini bulur. 

YOL: Kultiirlerdeki en giiglii ve en eneijik sembollerdendir. Yol. Tiirk 
dii§uncesinde de en onemli mitolojik mekan kodudur. Tiirk ve Mogol 
halklannda "yoJ/jol/zoT §ekillerinde rastlanan bu anlayi§, hayirkkk ve 
ugurlulugun da mecazi olmu§tur. Eski Tiirklerde yol koruyucusunun 
adi "ugur" olarak amhrdi. Bu. rituel-mitolojik gelenekte yol kavrammm 
"ugur. talih" anlayi§iyla anlamsal benzerhk iginde olmasindan kaynak- 
lanmaktadir. 'Yol" koklii sozlerin Tiirk dihndeki "mutluluk, saadet" gibi 
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anlamlan da bununla baghdir. Soz ba§langicmda y-c (g) §eklindeki Turk 
dillerine ozgii ses degi§iminin dikkate alinmasi, "yoTun "col-cyol- 
dyoT versiyonlanm ortaya gkanr. Mogokada "col", Buryatiarda Ise 
"zol" §eklinde kullamkm§, bu kokten turemi§ "colloh-dyolloh" sozciigii 
igin. Yakut dili sozluklerinde "mutJu. kutlu, bahtiyar, kutsal, ugur geti- 
ren" anlamlar kaydedilmi§tir. Karaimcede "talih" anlamma gelen "yol", 
"bahtiyar" anlamma gelen "yolayti", Nogaycada "bahtiyar" anlamma 
gelen "yolk", Karakalpakgada "kutsal, bahtiyar" anlamma gelen "golli", 
Yakutgada "bahtiyar, kutsal" anlamma gelen "colloh-dyolloh" ve Tuva 
dilindeki "gokluk'un temelinde de "yol" kokii vardir. Bu koke bagli 
olan "yolluk" sozii, Dede Korkut Kitabimn Vatikan nushasinda "sirti 
yolluk Bozkurt" (nur yiizlii Bozkurt) iradesinde "nur yiizlii" anlammdaki 
"sirti yolluk" §eklinde korunmu§tur. 'Yol" kavramimn "bahtiyar, ugurlu, 
nur yiizlu" anlamlan Turk yazilannda rastlanan 'Yolluk ligin" admdaki 
'Yolluk" sozciigiinde de korunmu§tur. 

L. Potapov'un izlenimlerine gore, "Ala Ath Yol Ilahesi" denilen §a- 
man hakkmdaki inang. 20. yuzyihn ba§ lan na kadar Teleutiarda 'Yer Yol 
Payana" admdaki bir ruhta korunup kalmi§ti. 

Yolun mecazlan bakimmdan, Azerbaycan Tiirklerinde uykuda hah 
gormek ve sag ormenin "yol" olarak yorumlanmasi dikkat gekiddir. Bir 
inam§a gore de yola gikikligi zaman bh ugursuz insanla kar§ila§ihrsa, 
geri doniilur, aynaya bakilrr ve sonra yola devam edilirdi. Uykuda yola 
gikmak, o insamn kalbinden gegen niyetin olacagi anlamma gelirdi. Ku- 
zey Turkmenistan' da, hikaye anlatimma "yol" denilirdi. Da§auz vilaye- 
tinde ise yol, bah§ilann anlatialigr ile bagh bir sozciik olarak kuhamhrdi. 

Eski Tiirklerin yasa ve torelerinin bir adi da "yol" idi ve herkes bu 
"yoPdan gitmeliydi. Yani yol. etnik-kiilturel gelenekte, norm lan duzen- 
leyen bir faktordiir. Cemiyetin kabul ettigi normlar, "yoTda sistematize 
olup. belirginlik kazamr. "Yoldan akmak" ve "yolunu kaybetmek", ce- 
miyetin norm kabul ettigi §eylerden kenara akmak anlammdaydi ve 
etnik-kiilturel gelenekte dnayet veya atalann ruhuna hakaret gibi algi- 
lamrdi. Tiirklerin etnik hafizasmda derin iz birakan bu anlayi§, hayatm 
ve du§iincenin ge§ith alanlardaki anlayi§lanm kendinde bhle§tirir. 
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YUG Eski gag Turk halklannin mitolojik dii§iince ve diinya goru§leriyle 
bagli olup, yas torenlerini bildiren bir kavramdir. Miisliimanligm kabu- 
liinden onceki Tiirklerde, iinlii yigitlerin defin torenlerine ve bu toren- 
lerde okunan agitlara -yug" denilirdi. Orhun-Yenisey abidelerinde 
"yug" ve "sigit" adlanyla kaydedilen bu ayinin eski bir gelenegi vardi. 
Olii, bir gadira konur, at. sigir veya koyun kurban edilirdi. Daha sonra 
anarla gadmn gevresinde dokuz kez dola§ilirdi ve bununla oliiniin ru- 
hunun gokyiiziine gikacagma Inamlirdi. Olii gomiildiikten sonra da 
mezan ba§mda heykelcikler dikilirdi ve oldiirdiigii dii§man sayisi kadar 
ta§ konulurdu. Bu ta§lara da "bal bal" adi verilirdi. 

'Yug" torenlerinin nasil yapilacagi, olen ki§inin toplumsal konu- 
muyla ilgiliydi. Ornegin, Hakan oldiigiinde, ba§ka yerlerden insanlann 
gelmesi §artti. "Yug" torenindeki yas giysisi beyaz giyimdi. Burada "si- 
gi tg" denilen agaglar olurdu. Bazi kaynaklarda "sagu" §eklinde de rast- 
lanan "yug" anlayi§i, gagda§ Tiirkgeoe kullamlan "agi" sozcugiiniin eski 
§ekillerinden biridir ve "yuglama, yiglama, aglama" §eklinde bir degi- 
§im gegirmi§tir. Qin'de ya§ayan Salariann dilinde bu sozciik, "olii iis- 
tiinde okunan agit" anlamma gelen "yugu" §eklini almi§tir. 

Olen bin Igin agit okunmasi, tiim eski kiiltiirlerde rastlamlan bir 
olaydir. 'Yug" toreninde.-genellikle kadinlar tarafindan soylenen agitla- 
ra, Tiirkler "sagu-sagu" derlerdi. Arapga-Tiirkge sozliik olan "Mirgatiil- 
liiga"da "olen bir kimsenin, sagligmda yaptigi iyilikleii seslendirerek 
feryat etmek, agit yakmak, aglamak" anlammda "sagu sagmak" sozcii- 
gii agklanmi§tir. "Agi'nm eski §ekli olan "sagu-sagu". burada da agk- 
ga goriiliir. Avrupa'ya giden Hunlann dilinde de bu sozciigiiniin 
"sig"i" §eklinde kullamldigi ihtimali mevcuttur. "Sigrtg" ise eski Tiirkler- 
de "yuggu" ve "agit soyieyen"lere denilirdi. 

"Sigit". eski Tiirkgedeki "sigVnm gogul halidir. Bu sozciik daha 
sonralan Karaimcede "sig'im" §ekline d6nii§mii§ ve ilk anlami olan 
"agit" anlammi korumu§tur. "Agit" kavramimn eski bir §ekh olan "sa- 
gid" sozciigii, AnadoJunun giineyindeki Turkmen oymaklan arasmda 
dola§an bir tiirkiide de korunup kalmi§tir. Irak Tiirkmenleri, giiniimiiz- 
de bile "aglamak" sozciigiiniin yerine "yiglamak" kavramim kullamyor- 
lar. Bu kavramm temelinde de "yug" kokii vardir. 
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Sonraki 9aglarda Anadolu Turkmen oymaklan arasinda Kuran oku- 
mak kadar gerekli sayilan, olulere agit yakma gelenegi, kadmlann en 
onemli isterinden sayilmi§tir. Bu oymaklarda, agitlara Kurandan daha 
buyuk bir saygi gosterilirdi. 

Eski yas torenlerine, ozel olarak davet edilen "agitQilar", ikitelli ko- 
puz 9alip, dans ederlerdi. Bu torenlerde agit soylemekle birlikte, yiiz 
yirtmak, sa9 yolmak, ba§a kiil dokmek ve beyazlan soyunup siyah giy- 
siler giymek de yer alirdi. Bazi yerlerde. Gok tu rki erden kalma oklugu 
soylenen "olii a§i" vermek de gelenekti. M. Ka§gan, Divan - 1 Lugat-it 
Turk'imde ona "yug besen" demi§tir. "Yug" torenlerinde verilen a§ zi- 
yareti, Uyguriarda "uziit a§i" adryla b ilin en ziyaretin aymsidir. Sonraki 
9aglarda Kirgizlann olu evindeki bir gelenege "a§" adi vermeleri de bu 
torenlerin izini ta§ir. 

i9erik itibariyle, ki§isel bir kaybedi§i anma du§iincesinden 90k uzak 
olup. insanlarm kendi dertlerini, agnlanm ve adlarim payla§tiktan bu 
ayinlerde, bir toplulugun genel dert ve kederi anlatilirdi. "Yug" ayini, 
sonraki 9aglarda Miisliimanligi kabul etmi§ Tiirklerin defin torenlerinde 
de ya§amaya devam etmi§tir, islam dini. din ve dunya agsmdan zararli 
gordiigii agit yakmayi yasaklami§ti. Hatta Musliimanligi kabul etmek 
isteyen kadmlardan, bir daha agit soylemeyeceklerine dair soz ahmrdi. 

Ancak turn bunlara ragmen, eski Tiirklerin defin adetleri ya§amaya 
devam etmi§tir. Musluman Turkler arasinda eski "yug" toreniyle bagli 
adet ve gelenekler, §iiler arasmdaki Muharrem taziyelerinin §ekline bii- 
riiniip kalmi§tir. Islam alemindeki bir9ok din adamimn kar§i 9iktigi ve 
hatta yasakladigi "§ebeh" admdaki bu torenler, aslmda eski birgelene- 
gin kahntisi olup, aym din ve mezhepten olan insanlann, iliskilerinin 
sikla§masina ve tek bir din duygusu etrafinda birle§melerine hizmet et- 
mekteydi. Daha sonralan ise bu ayinlere mezhep ayina kilik giydiril- 
mi§tir. 

Guniimuzde "agitglik". muhafazakar olarak bilinen §ehirlerde ko- 
runmu§tur. Mersiye edebiyatimn olu§masma da yol a9an bu ayinleri, 
"islam'm birlik ve butunlugunu zedelemekten ba§ka bir sonu9 verme- 
yen" olay gibi degerlendirmek dogru degildir. 
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YUHA: Bu ada, Ba§kurtlann demonolojik inam§lannda yer alan varkklar 
arasinda rastlamr. Bir efsaneye gore, yilan kirk yil ya§arsa ejderhaya, ej- 
derha kirk yil ya§arsa "yu(v)ha"ya donu§ulmu§. Tatar efsanelerine gore 
ise ejderha bin yil ya§adiktan sonra "ynha'ya d6nu§iir. Ba§kurtJann de- 
monolojik inan lslan na gore, ejderha bin yil ya§arsa ve bu bin yil iginde 
hi 9 kimsenin gozune goriinmezse, kocaman biryilan gorkeminde olan 
"Yuha"ya gevrilir. Turkmenlerin mitolojik inam§lannda da yilan, once 
"Yuvha'ya, sonra ondan daha kotu olan "Yuvdarha"ya ye en sonunda 
da "ejderha'ya d6nu§iir. 

inam§agore "yuha", irmaklar ve gollerin buzunun kmldigi veya de- 
lindigi yerlerde giizel bir kiz kiliginda ortaya gikar. Onun yaki§ikli erkek 
kihgina girdigi de anlatilanlar arasindadir. O'nu gobegi olmadigindan 
tanrrlar. Inam§a gore O, doyacak kadar su i§emedigi zaman oliir. 
O'nun ejderhadan diger bh farki da insanlara her zaman zarar vermesi- 
dir. §eytani "yuha" motifine Ural-Volgaboyu halklannda, Sibirya Tatar- 
lan ve Turkmenlerde de rastlanmi§tir. 

YUIA Altay Turklerinin eski inam§inagore, "kut" denilen camn degi§ik 
bir §ekli. O, canli insamn viicudunu gegici olarak terk edebilir. Maddi 
bh varkk olmadigi i§in de goze goriinmezdir. inam§laragore, "yula'nm 
yoklugunu, insan bazen hissetmeyebilir. Ancak onun yoklugu hastahk- 
larla bhhkte hissedihr. Onu, terk ettigi viicuda geri getirmek iqinse §a- 
mandan yardim istenirdi. Maddi olarak betirnlenemeyen bu can, ba- 
zen maddi bh §ekle buriinur ve "siir" denilen ba§ka bir §ekle dii§er. 

N. Baskakov'a gore, V. Radlov'un "cevher, maya" gibi anlamlandir- 
digi bu anlayi§a "merhumun cam" §eklinde getirdigi ikinci bh anlam. 
Altaylann inam§lanndaki gergek anlam ile uyu§muyor. Gergekte ise 
"yula", insan bedeninden gegici olarak aynlabilen camn ash, mayasi ve 
cevheridir. 

Geleneksel Hakas kulturiinde Ise "yula'yla yakin bh anlam ta§iyan 
"gula" anlayi§i vardir. Hakaslarda bu kavramin altinda can du§unulmu§- 
tiir. Bu anlayi§, insan ve agaan kar§ila§tumasi hakkindaki eski dii§unce- 
lerle baghdir. 
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YUMU§ OGLANI: 16. yiizyila ait Oguzname deki "Yumu§ oglamn eg- 
lendiigi heyirdir" masalindan da anla§ildigma gore. Azrail anlamimn 
nazikge anlatimidir. "Yumu§" sozciigii, "i§. sipari§, kolluk, elgilik" anla- 
minda kullamlan bir sozciik olup, mecazi anlamda "Azrail" anlammi ifa- 
de etmi§tir. Tann'nm buyruklanm yerine getiren hizmetgi" sayilan Az- 
rail de Dede Korkut Kitabimn "Deli Dumrul Boyu"nda kendini "Yumu§ 
Oglani" olarak adlandmr: "Mere, deli kavat. bana ne yatvarsin. Allah 
Taala'ya yalvar. Benim elimden ne gelir? Ben sadece bir yumu§ oglam- 
yim." 

"Yumu§ oglani" ifadesinin "buyruk kulu" veya "emir kulu" §eklinde 
agklanabilmesryie birlikte. M. Ka§gari'nin "yumu§" sozciigu igin kullan- 
digi "iki veya ikiden fazla insan arasmda elgilik. Bu sozden almarak, 
meleklere "yumu§5u" denilmi§tir" ifadesinden hareketle, onun diger 
bir anlami olan "melek" kavrami ortaya g kan im i§trr. "Melek" anlamli 
"yumu§5u" sozciiguniin eskiyip, etkin soz dagarcigmdan akmasiyla 
birlikte. Arapgadan alman "melek" sozciigii, onun yerini tutmu§tur. 
Ancak Oguz Tiirkgesindeki bu sozciik, "yumu§gu" sozciigiinden daha 
50k "yumu§ oglani" ifadesinde kullamlmi§tir ve onun "melek" anlami 
da bundan kaynaklanrr. 



YUM-YOM: Dede Korkut Oguznamelerinin sonunda "yum verevin..." 
ifadesi yer alrr. Bu ifadede kullamlan ve "sozle yapilan sihir" anlamma 
gelen "yum" sozciigu, boylarda ise "hayir duasi, ozan duasi" anlamm- 
da kullamlmi§tir. Ancak sozciigiin bu anlamma ne eski, ne de gagda§ 
Tiirkgelerde rastlanmamasi, ara§urmaalarda onun eski sozciik oldugu 
kanaatini dogurmu§ ve kokenin belirlenmesi igin. diger dillerin incelen- 
mesi gerektigini gostermi§tir. Bu bakimdan ozellikle Fin-Ugor dillerinin 
materyallerine yiiz tutulmu§tur. Bu dillerdeki "yum" sozciigiiniin de 
sadece bir anlami mevcuttur: "Allah" Flint -Avrupa dillerinde ise "dua" 
anlami veren "yuma" §eklinde bir sozciige rastlanmaktadir. Ancak bu 
sozciigiin, "yum" ile baglantili olup olmadigi belli degil. 

Bilindigi gibi lalalik, bahialik ve ara hekimlik, §amanizmin bir kalm- 
asidir. Bu anlamda "yum" sozciigii, "biiyiicii, ara hekimligi" anlammi 
Turk dillerinin birgogunda "yumga" §eklinde korumu§tur. 15. yiizyila 
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aitata sozJeri ve masallardan ibaret olan Oguzname'de, bu sozcuk, ba- 
zi deyimlerin iginde kuUamlmi§tir- "Yuma, seme inanma, Yumsuz. 
§emsizde kalma" deyimindeki "yum, sem" sozunii, ara§tirmacilar "de- 
va, ilag" olarak anlamlandirmi§lar. 

Ilk anlami "Obiir dunyada, hastamn canimn ba§ma gelecekler hak- 
kindaki §aman hikaye ve efsaneler" olan bu sozcuk Kmm Turkgesinde 
de "hikaye, destan" anlamli "yomak" §eklinde korunmu§tur. Ettiihtet- 
uz Zekiyye'de de "yumak" igin "hikaye" tammi gosterilir. Bu kavram 
"on Turk" gagmdan beri, d-y lehge farkiyla, "azar baladan korunmak 
igin okunan tilsim, efsun, buyu" anlammdaki "dom" §eklinde korun- 
mu§tur. S. Malov, San Uygurlann dilinde "hekim, tabip" anlamma ge- 
len Torna Han" denilen bir §aman tannsimn (koruyucu ruhu) adim 
kaydetmi§tir. Bu adm Igindeki "yum-yom" kdkii agik bir §ekilde gorii- 
niir, "on Tiirk'un son a§amaiannda "d" sessiz harfirdn "dy" §eklini al- 
masini, daha sonra da Turk dillerinde "y" harfinin "d-c" §eklinde degi§- 
tigini dii§unursek, "D'omog" sozciiguniin de "yom-yum" ile aym kok- 
ten geldigi anla§ihr. Kirgizlardaki "comog" (kahramanlik destam), "co- 
moggu" (destan anlatan ozan), "comokto" (destan anlatmak) ve Ba§- 
kurtJardaki "yomak" (bilmece) kavram lan da "yom-yum" kavramiyla 
aym kokten gelirler. "Fala bakmak" anlammdaki "yomlamak" ise bahi- 
alik veya daha geni§ anlamiyla §amanizmin oz dogasmdan kaynakla- 
mr. Buradaki "yom"un fal anlami, dolayh olarak soziin buyiilu giiciine 
olan inana ifade ediyor. 



"Yom" sozciigii, yanli§ olarak bazen Arap dilindeki "yumn" sozcii- 
giiyle ihntilendirilmi§tir. "Hayira yormak, ugurlu saymak" anlammdaki 
"yom tutmak" ve daha bir suru deyimde korunup kalmi§ olan bu soz- 
ciigun, halk dilinde "ugur. baht, talih, iyi haber" gibi anlamlan var. 
(bak Alki§ (Dua)) 
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ZAMAN: Mitolojik diinya modelinde mekanla birlikte kullamlan en 
onemli kavramlardan biri. Eski kiiltiirierde onun mecazi, akarsudur. Mi- 
tolojideki mitolojik zaman sakral dup, ilk yaratih§ gagiyla ilgilidir. Diin- 
yamn bugiinkii diizenli §ekli, mitolojik zamanda ilk atalann, kiiltiirel 
kahramanlann ve gok mhlanmn eliyle olu§mu§tur. Arkaik mitolojiler 
igin gegerli olan mitolojik zaman, Ilk e§yalann yaratildigi zaman, ilk ya- 
ratik§ cagidir. Bu olaylar, antropogonik, etiolojik ve ozellikle de kozmo- 
gonik metinlerde yansimasmi bulmu§tur. Mitolojide, farkli zamanlann 
farkli nitelik ta§idigi, takvim metinlerinde de agk bir §ekilde goriiniir. 
Mitolojik zaman, mekan anlayi§iyla birlikte olup. Turk mitolojisinin yas- 
landigi en onemli iki prensip olarak kar§imiza akmaktadir. Ilk neden 
veya ilk olay denilen kavram, bu mitolojik zamanla ilgilidir. Bu mitolo- 
jik zaman iginde, diinya yaratilmi§, toplumsal normlar belirlenmi§, ilk 
kultiirel semboller ortaya 9ikmi§ ve ilk yasaklar konulmu§tur. 

Ulu yarana giig, diinya ve kainat yaratirken, zaman bakimindan da 
onu diizene sokmu§tur. Evrenin diizenlenmesi ve yaranli§ surecinin za- 
man yoniinden ba§langiam anlatan Tiirk metinlerinde, diinyamn ilk Su- 
dan yaratildigi anlatikr. Tiirk yaratili§ dii§iincesinin en eski modelini 
yansitmayan bu metinlere gore, ezeli yeryiiziinde higbir §ey yoktu. Za- 
man da oylece gelip gegerdi. Ancak buradaki zaman anlayi§i, genel 
zaman anlayi§indan farklidir. Mitolojik zaman, ilk e§yalann yaratildigi 
ve ilk norm lann belirlendigi zamandir. Bu sakral zamamn, ritiiellerde 
"ba§langig zaman" olarak sembollerle canlandinlmasi da bu yiizdendir. 
Bu bakimdan eskiyle yeni yilin kavu§masinda gergekle^en Nevruz bay- 
ram lan iyi bir ornek olu§turur. (mnkii diinyamn yaranlmasiyia bagli Tiirk 
mitolojik gorii§ler sistemi, tarn yansimasmi evrenin kaostan yaratildigi- 
m canlandiran bahar bayram lan nda bulur. 
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Mitolojik dii§unce bakimindan olayiann mahiyetinin agiklanmasiyla, 
mitolojik zamanda olu§mu§ bu olayiann kokeninin yiize gkrnasi aym 
anlama gelir. Mitolojik du§iince zamanla olan ili§kisinde "kapali devre" 
bir ili§kiye sahiptir. Boyle bir zaman anlayi§inda hayali varsayimlar igin 
de olanak mevcut olmu§tur. Mitolojinin teorik sorunlannm tahlilinde 
kullamlan bir anlayi§ olan "dongiiluk", mitolojik zaman kavramim ta- 
mmlar. Eski cemiyetlerin inam§lannda "donguliik" veya "geri donerlik" 
edebi dii§unulurdu ve ritueller aracihgiyla toplulugun hayatim olu§tu- 
rup, gidi§ini diizenliyordu. Boyle bakildiginda, arkaik mitoloji, dogayla 
cemiyeti birbiri iginde eritmi§ti. Bunun igindir ki. bir kiiltiir ne kadar do- 
gaya ve gevreye yakin durduysa, tarih etkeni o kadar az etkili olmu§- 
tur. 

Ilkel cemiyetlerin tiim ya§ami, iizerinde zaman dongiisuniin kok 
saldigi biokozmik ritimlerin tekrarlanmasi ve hayatin d6nu§iimu ile be- 
lirlenir. Turn bunlar ise torenlere yansir. Ba§langigtaki mitolojik zaman, 
ritiiellerde tekrarlamr ve yeniden canlandinlir. Mitolojik gegmi§ zaman, 
toplulugun giinluk ya§amim belirtiyor. Bu aym anda, kaostan evrenin 
yaratilmasmm canlandin Imasi demektir. Mitolojik du§uncede, guncel 
olan sadece §imdiki zamandir. Gegmi§ ve gelecek zaman, §imdinin 
igindedir. §imdinin iginde tekrarlanan bir gegmi§ var ve §imdi, gelecek- 
te de tekrarlanacaktir. Zamamn sonsuzluguyla ilgili gorii§, buradan 
dogmaktadir. 

Zamamn, dogamn ritimlerine yonelik dongusii, zamanla ilgili mito- 
lojik konu lann da temelini olu§turur, bu zaman anlayi§i, eski cemiyetin 
hayatim, ritueller aracihgiyla olu§turur ve diizene sokar. Tekrarlanan mi- 
tolojik zaman dii§uncesi, teberi ve dini goru§lerin geli§iminde de 
onemli rol oynami§tir. Zamamn dongiisuyie ilgili ara§Ormalann en kap- 
samksi M. Eliade'nin yazilannda goriinur. Zamamn dongusii, dunyamn 
sonu ve evrensel kazayla ilgili inam§lann temelini olu§turan bir anlayi§- 
tir. Yani diinya, devamli evrensel kazalara maruz kalir ve her defasinda 
da yeniden kaosun iginde bogulur. 

Tarih hakkindaki ilk goru§ler de dogamn ritmine uygun olarak za- 
mamn dongiisii uzerine kurulurdu. Atalarla bagh §iirsel mitolojik dii- 
§unce gagindan gelme bilgileri kendinde koruyup, saklayan §ecereler, 
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mitolojik zaman du§uncesinden, tarih bilincine dogru uzanan yolda bir 
a§ama olarak duruyor. Salnamelerde nesillerin anlatilmasmdan ibaret 
olan §ecere, birbirine bagli ve mitolojik zamana kar§i olan tarihsel diiz 
gizgili zamamn olgii birimi gibi kar§imiza gikar. Buradaki zaman, akip, 
giden bir zamandir. Zamamn dongiilii olmasi du§uncesinin iginde de 
bu anlamda tarih bilincinin mayasi vardir. Yani tarihle§me. zamamn mi- 
tolojik dii§uncesi olan dongii kavrammm iginde, olu§umundan itibaren 
yer alrrdi ve bu anlamda her iki zaman anlayi§i, belli bir olgiide Ig ige- 
dirier. 

Mitolojik zamanla bagli mekamn korunmasmdaki en onemli araa 
ise §aman agaa sayilan evrensel Dunya Agaadir. Turk halklannm za- 
manla bagli geleneksel kiilturlerinde gok sayida inang ve inam§ korun- 
mu§tur. Turk destan lan na gore, Alpler. gok gok eski gaglarda, diinya- 
nm yaratildigi zamanda ya§ariarmi§. Manas destanma gore, "yerin yer. 
suyun su oldugu zamanda" tiim diinya halklan. Musliiman ve kafir ola- 
rak ikiye ayn Im i§iardi. Manas ve onun evlattan da bu zamanlarda ya- 
§armi§lar. 

§iirsel mitolojik gelenekte zaman, sadece olaylann oldugu edilgen 
bir fon degil, kahramanlann aktif bir §ekilde davram§lanm belirleyen bir 
kavramdir. Efsanelerin olu§masmda en onemli i§levi goren zaman- 
mekan unsurlannm birhgi, "heronotop" mitolojik metinde geriye do- 
nii§u olan, kapah mitolojik zaman ve mekandir. Yeni, "heronotop" mi- 
tolojinin ozellikleri arasmda "geri doneriilik" de var. Mitolojik du§iince- 
de, mekamn herhangi bir noktasimn, diger noktalarla aym oldugu gibi. 
zamamn da tiim anlan aymdir. Bu eski gorii§ler, zamanla ilgili gagda§ 
g6rii§lere oldukga yakmdir, {bak: Bayram; Kozmogonik Mitler; Mit ve 
Tarih) 



ZENGl BABA: Orta Asya'da oldukga yaygm mitolojik motiflerden biri. 
Evliyatipli varliklardan olup. Islam oncesindeki koruyucu mhlar hakkm- 
daki g6rii§lerle baglantilidir. Tiirk halklanmn mitolojik goru§lerindeki 
motifler arasmda onunla benzer i§levlere sahip olan "Abazar lyase" ve 
"Mai lyase" gibi varhklar vardir. Harezm Vadisindeki Ozbekler, onu go- 
banlarm koruyucusu olarak bilirler. Zerer§an Vadisinde ise bu evliya at a 
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motifi, §aman torenlerine de girmi§tir ve §aman dualarmda onun adi. 
diger evliyalar ve kutsal varkklarla birlikte geger. 

Sibirya'nm Musliiman halklan arasinda gizli dogal gugleri olan ruh- 
larla ilgili geleneksel inam§larda, onun adma "Senge Baba" §eklinde 
rastla nilir . Halk inam§ma gore, hayvan lan belalardan koruyan bu cisim- 
siz. gorunmez varlik, hayir sever bir dogaya sahiptir ve inekler dogur- 
dugunda, onlann dogmasini koiayta§tinr. Evcil hayvanlann yol lann 1 §a- 
§irmadan sahibinin evine gelmesini saglayan da yeni bu varliktir. 

"Zengi-Sange Baba"nm ruhuna tapmmak igin de ozel torenler yapi- 
lir, bu torenlerin ozel yemegi olan "uiz" (oguz. agiz siitu) hazirlamrdi. 
Torenlere kesinlikle bir molla davet edilirdi. Bu molla yeni dogmu§ be- 
beklerin ugurlu olmasi igin. "Zengi Baba "ya dua ederdi. 

Bati Sibirya'nm Turk halklannm inanglannda "Sange Baba" bir "e§ik 
iyesi"dir. E§ikte ya§ar ve evin oniindeki hayvanian korur. Onun kalbini 
yumu§atmak igin kurbanlar verilirdi. 

Rusya'mn Avrupa boliimunde ya§ayan Tataria arasinda da "Zengi 
Babay" kiiltii yaygmdir. Orta Asya daki Turk dervi§ligi hakkmda yazil- 
mi§ eski kayitlarda. "Zengi Baba"dan, Turk ulusu arasinda iin kazanmi§, 
adiyla birlikte gok rivayetler anlatilan Tiirkistan §eyhlerinden biri olarak 
bahsedilir. 

Mitolojik varliklann maddi olarak kavrandigi ve bazen de tarihsel ki- 
§ilik gibi kabul edildigi gelenege uygun olarak "Zengi Baba" da tarihte 
ya§ami§ biri olarak bilinir. Hoca Ahmet Yesevf nin yolunu devam etti- 
ren biiyiik sufi Hakim Atanin miiridi, "Zengi Baba"nm prototipi gibi 
gosterilir ve turbesinin de Ta§kent etrafmda oldugu soylenir. 

ZIT LIK : Insan fikrinin ilk evrelerini aktaran mitolojide, diinyayi ayn§tir- 
ma yoluyla anlama istegi vardir. Arkaik donemin mitolojik goru§lerin- 
de bu ayri§tirma zitliklar iizerinde kurulurdu. Evrenin ba§langiciyla ilgili 
metinlerde de diinyamn yaratilmasi temel zithgm sonucudur. 

Ba§langig donemlerin en koklii zitliklan igerisinde, kaos-evren, 
oliim-hayat, kara-ak. kadm-erkek yukan-a§agi, sol-sag. sicak-soguk. 
bizimkiler-ba§kalan. doga-kiiltiir ve benzeri gibi kar§i durmalar en dik- 
kat gekenleridir. Bu zitliklar i gin den ornegin yukan-a§agi zithgi, dunya- 
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lana bagli mitolojik goru§lerin temelinde kainatm dikey planda, yer. ye- 
riistii ve yeralti olarak en az iig kattan olu§tugu gbru§iine dayamr. Bu 
diinyalar arasmdaki ili§ki ise "Hayat Agaci" araaligryla saglanmaktadir. 
Mitolojik varliklar da bu dunyalara uygun olarak, yukan ve a§agi dunya 
vamklan olarak ikiye aynlirlar. 

Kendini gosteren etnik-kiilturel sistemlerin biitiin §ekillerinde de- 
gi§mez yer alarak kutuplar arasmdaki dengeyi koruyan zitliklar arasmda 
kaos-evren ve doga-kiiltur gibi zitliklar onemli yer tutar. Ornegin, gig. 
heniiz geli§memi§ dogaya, kaosa, karanliga veya oliime uygun geldigi 
gibi. pi§mi§ de kiiltiire, evrene. i§iga veya dirilige denk du§er. Bu kao- 
sun evrene, doganm kiilture gegmesinin gostergesidir. 

Bu zitliklar arasmda ili§kilerin dengesini temin etmek iginse bir ba- 
n§ma noktasma ihtiyag duyulur. Boyle bir araa i§levini de gogu zaman 
dogayla kultiirii ayiran simra yerle§en unsurlar yerine getirir. Bu unsur- 
lann bir kural olarak "kohne, eski ve yikik harabe" ozellikleri ta§imasi, 
onlann kendi i§levlerini yitirerek bozulmu§ ve yan m kalmi§ olmalanyla 
ilgili du§unulebilir. Ornegin, insanla du§man olan cinler, aldattiklan in- 
sanlan harabe kohne yerlere goturiirler. 

Ara§hrrnaalara gore. Azerbaycan Turk halk kiiltiirunde eski mitolo- 
jik dii§iinceden kalma bir ozellik olarak zitliklar, bozulma ve dengelen- 
me yeri olarak, en gok hamam, degirmen, magara gibi yerlerde ortaya 
gktilar. Diger Turk halklannm geleneksel goru§lerinde ise dogayla kiil- 
tiiriin sinmna yerle§en yerler, insam hasta eden, zarar veren ve belaya 
sokan en tehlikeli yerler olarak gdriiliir. 

Zitliklar arasmda renk sembolii olanlar da var. Bu bakimdan ak-kara 
zitligi en bilinenidir. Bu diinya giiglerine kar§i sava§an obiir diinya giig- 
leri karanlik alemdiler. Bu gorii§te, dogu i§ikh, bati ise karanlik alemi 
sembolize eder. Ak-kara renk sembolizmi iizerine dayanan zitlik, etnik 
kiiltiinin geli§im surednde onemli olan "kendim iz-ba§kalan" zithgryla 
da anlamsal bakimdan yakinlik igindedir. Dede Korkut boylan nda da 
di§ Oguzlann anayurdu Aladag, ig Oguziann anayurdu ise Karadag 
olarak gosterihyor. Bu Oguzlann etnik psikolojisi bakimmdan onemlidir. 

Ilk anlami mekan bildirmekle ilgili olan ak-kara sembolizmi. Eski ta§ 
devri abidelerinin de onayladigi gibi ilk gaglarda sag-sol zithgmi goste- 
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rirmi§. Genel olarak turn zitiiklann aslinda bir kokten ortaya gkip geldi- 
gi kamtlanmi§ sayilabilir. Onlar kendilerinde aymligin degi§ik yonlerini 
aktan riar. 

ZUMRUT KUSU (ZUMRUT-U ANKA KUSU): (bale Anka) 
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